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दो शब्द 


कतिपय ग्रप्थ प्रमाणबहुल होते हैं और $कुछ प्रमेयबहुल, किन्तु आचार्य 


धर्मकीति प्रणोत प्रस्तुत प्रयाणवार्तिक ग्रन्थ समस्त परिकरबहुल हैं। इतना ही 
नहीं महायान सप्तवर्णों' की अनोखी सुषशा से गुम्फित इन्द्रधनुष का जो चित्रण 


इसमें प्रतिफलित किया गया है वह अनोखा है। कोई एक लोकोत्तर प्रचण्ड-, 
मारतंण्ड है। उसके सामने कुछ दूब सपरिवार अविद्या की निहारिक्का का विद्ञाल पटल _ 


- वितानित है, उस पर प्रतिबिम्बित सौशिरश्मियों का भ्रखण तेज निहारिका के कर्णों के 


द्वारा सात वर्णों में विभाजित होकर जो मोहकरूप घारण कर रखा है उसका उद्गम 
केन्द्र एकमात्र वही प्रमाणभ्रूत जगद॒हितंषी सुगतमातंण्ड हैं ।॥* दिद्लतागोय 


'प्रमाणसमुच्चय” समस्त विषयवस्तु का प्रतिबिम्धन प्रमाणवातिक के आदर्श तल पर 


जिस मनोहारी एवं सशक्त कला से क्रिया गया है वह घिचारशील म्तष्क उस्तकी कोंच 
से झमने लग जाता है। 'प्रमाणसमृुच्चय' यदि एक घिश्वाल आम्रकट है तो घर्मकोति 
का प्रमाणवातिक मधुर अड्गुरों की एक अद्भुत वाटिका है। अतएव श्री अयेट भट्ट _ 
ने धर्मंकीति के बहुचावित वादयों के पुनः पुनः चरण में एक लोकोत्तर माधुरी की 
अनुभूति कौ-- 
वर हि धाम्येंकीत्त्येंघष चवितष्वपि चवंणम्‌ । 
निष्पीडितापि मृद्वीका ननु स्वाद जहाति किम्‌ ? ॥ 
प्रयाणवातिक के ऐसे ही लोकोत्तर भुणों का आकरंण प्रमाणवातिक पर कुछ 
लिखने का मल स्रोत हैं। इस्त विषय का विशेष विचाण भुमिका में किया गया है । 
परमादरणीय महापण्डित राहुल साक्वत्यायन कहा करते थे, “महायानिक घारा 
तिब्बत के घरातल पर जाकर जिस विपुल गम्भीर एवं व्यांपकरूप में प्रवाहित हुई है 
उसको देखकर तिब्बती विद्वानों का लोहा मानना. पड़ता है”। यद्यपि तिब्बती परम्प- 
राओं के अनुरूष आदरणीय लामा तारानाथ ने “भारत में बोद्धघर्म का इतिहास 
लिखा है उसके विषय में भी इचेव्वात्स्क्रो के उदगाण इस प्रकार हैं--'दिद्धवाग और 
धर्मकीति के जीवन जेसघा कि तिब्बती इतिहासकाश तारानाथ, बस्टोव तथा अन्य ने 
अंकित किया है, सवंधा अविश्वसनीय पुराण-कथाशास्नत्रीय विवरणों से इतने परिपूर्ण 


हैं कि इनसे सत्य के थोड़े-से अंशों का भी निर्घारंण एक कठिन कार्य हो जाता हैं।” 


>> जान सामना सडक. कह... सलमान २०ल्‍मामक ना ० उन अमान सनम सश---नामन+-- <मा 4 नह: २४+पाकननतम _मक वतन < २८ बा+>++--बाककक.७-- कक. 


१. अन्य यानों की अपेक्षा भहायान की सात विशेषताए-..- 
१. आलम्बतमहत्व २. प्रतिपत्तिमहत्व ३. ज्ञानमहत्व '४. वोर्यारण्भमहत्त्व ५. उपायकौ- 
शलभहस्व ६, समुदागमभहस्त्व तथा ७. बुद्धकमहत्त्व । 
महायानसुत्रावबद्ध ६-६० करा० 
. २, प्रमाणभूताय जगद्धितषिणे प्रणश्य शास्त्र सुगताय तायिने। 
कुतकंसंञ्रान्तजनानुकम्पया . प्रमाणसिद्धिविधिवद्धिधोय्त ॥ 


8. हेतुधिनदु-टीका पृ. 











जि लए 
तथापि तारानाथ* की परम्परा अक्षण्ण है औद छस परम्परा के मौलिक भाकलन में 
तारानाथ की अपनी भावना में अवदातता-एवं प्रणीतता है । 
आज का भारत उस विकसित, पुष्पित योर पतलधित रुूपरेस्ता के अभिज्ञान से 
वज्चित-सा है। हमारी एकमात्र .आशा है, सारनाथ में प्रतिष्ठित "केन्द्रीय उच्च 
_तिब्बती संस्थान, हमें उस विशाल अध्ययन में अपने उस भगीरथ प्रयत्न से संप्राप्त 
गंगा की विशाल घाश संस्क्षत में रूपान्तरितं कर न केवल भारत अप्ति समस्त 
विश्व को ही लाभान्वित्त करेगी । 
संस्कृत, तिब्बदी और हिन्दी आदि भाषाओं के अभिज्ञ, परमादरणीय एवं 
उच्च तिब्बती संस्थान के अनुभवी एवं सक्षम निदेशक आचाय एस. रिम्पोछे जी का 


बा. आक के ₹ 2 # आम तय 


किया है | 
हमारे पुरातव परमशिष्य प्रो. एन. एच. छान्‍्तानी ने अपने सुदीर्घ विशाल 


अध्ययन-अध्यापन की परम्परा से बौद्ध दर्शन का मासिक रहस्य सज्यित किया और 
शधपने इस अवक्राशप्राप्त जीवन में भी उसी रूप में तल्लीनय और व्यस्त हैं, ने अपने 
प्राक्कथन!' में जो भावनाएं अभिव्यक्त की हैं मैं हृदय से उचका समादद करता हूँ । 
इस कार्य में जिन व्यक्तियों ने पुरी लगन श्रम और उत्साह से लेखन संशोघन 
एवं व्यावहारिक गतिविधि से पूर्ण सहयोग किया है उन धपने अनन्यतम शिष्यों 
_ओऔ काशीनाथ न्योपाने तथा र॒|ञज्जनकुमार शर्मा को अनन्त आशीव॑चनों से समन्वित 
करता हूँ । | 
सम्पादनकाय-कल। के विशेष मर्मज्ञ पं० सत्यवारायण छण्डूड़ी के हाथों इस पुस्तक 
का संशोधन एवं पश्सिंग्रादन यदि ने होंता तो इस प्रकार के कार्य का सम्पादन 
अवश्य एक समस्या बन जाती ! अपने जिस कौशल छे आप इस कार्य का निर्वाह कण 
रहे हैं मैं उसके लिए सेव आभारी रहूगा। 
सरिता प्रेस के मालिक श्री मोहनलाल यादव संस्कृत ग्रन्थों के कम्पोजिग के 
इच्च कार्य में छनका घहयोग विशेष प्रशंसनीय रहा | 
सम्पादन में कुछ भधिक घविलम्ब हो जाने से निकट 
परामर्श से इसका एक भाग निकालने का निश्चय 


। 


एक पुराने अनुभवी क्षार्यकर्ता 
इस विशाल क्राय ग्रन्थ 

सहयोगी और हितंषी विद्वानों 
किया गया है। इस प्रुस्तक के 'परिच्छेद क्रम में बोद्ध चिकाय परम्परा एकमत नहीं रही । 
कोई परम्परा स्वार्थानुमान, प्रमाण सिद्धि, श्रत्यक्ष, परा्थाचुमान ++ इस क्रम को मानती है, 
तो दूसरी परम्परा का इससे कुछ अन्तर है । मैंने यहाँ महापण्डित शहुल सांक्ृत्यायन के 

द्वारा संपादित प्रमाणसिद्धि का क्रम ही अपनाया है। उस क्रम में प्रत्यक्ष प्रमाण इस 
रूप में विस्तृत है जिसे किसी एक छण्ड में समेटया संभव नहीं हो पा रहा है, भत! 
वह दो भागों में विभक्त हो गया । कुछ अथम खण्ड में शेष द्वितीय छण्ड में श्वायेगा। 
द्वितीय खण्ड में भी आवश्यक सभी अंग और उपा्ज विविध सुचियाँ और शब्दकोश 


भी दिये जायेंगे । 


40 <9 (30 
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शुभाशंसा 

मनुष्य के ऐहिक तथा आध्यात्मिक जीवन से सम्बश्बित समस्थ विषय भत्यक्ष 
के गोचर नहीं होते ! यह तथ्य क्षबबिद्िित हैं । परोक्ष विषय का ज्ञान मात्र हेतु या 
श्याय द्वारा ही सम्भव है, यह भी मिविवाद तथ्य है। मानव जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में 
हेतु का प्रयोग अनादि काल से चला आ रहा है। इतना डी नहीं, भाज के अत्याधुनिक 
. विज्ञान का ज्ञान भी अधिकांश हेतु पर आधारित है। अतएवं हेतुविद्या मानव के 
ऐहिक जीवन के समस्त हेय छपादेय विषयों का मूल आधार ही नहीं अपितु ब्ाध्या- 
त्मिक जीवन के विधिनिषेयों का भी एक मात्र प्रमाण हैं। इसलिए भारत के प्राचीन 

मनीषियों ने इस विद्या को एक घहत्त्वपूर्ण विद्यास्थान के रूप में विकसित किया ! 
तथागत बुद्ध ने घिशिन्‍्त भाशय एवं वासना वाले विनयेजत्नों के लिए विभिन्‍्व 
घमं॑चक्रों का प्रवर्तन किया कौर अपने समस्त धर्म और विनय-हेतुविद्या के अनुरूप 
व्यायपद्धति से प्रतिपादित किया । इतंना ही नहीं, हेतुप्रयोग के महत्त्व को बुद्धवचन से 

भी श्रेष्ठ स्थान देते हुए कहा गया हूँ 
तापाच्छेदाउ्च निकषात्‌ सुबर्णामव पण्डत: । 
प्रीक्ष्य भिक्षवों ग्राहयं मह॒चों न तु गोौरवात्‌ ॥ 
तत्त्वसंग्रह-का रिका--३ ५ 

अपदोक्ष विषयों को प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा तप़ा कर ओद परोक्ष विषयों को 
वस्तुबलहेतु द्वारा छेदकर तथा थतिपरोक्ष विषयों को आप्तहेतु द्वारा निकष पर 
षंण कर परीक्षण करके ही स्त्रीकाःर करना चाहिए, न कि दाच््ता के अति श्रद्धावश 
उनके वचन मात्र होने के कारण स्वीकार करें। ऐसी परिस्थिति में बोद्ध अनु्यायियों के 
लिए तो बुद्धवचन के श्रवण, चिन्तन एवं भावना में प्रवेश करने के लिए हेतुविद्या को 
अभिधर्म पिटक के भ्रतिपाद्य विषय का अंग माचा गया हैं। कालान्तर में बौद्ध अनुया- 
यियों में भी बद्धिल के ह्ास के छारण वद्धवचन के गम्भीर शअर्थों का सम्यगज्ञान 
उत्तरोत्तर कठिम होता गया | फलतः आचाये बिडदाग ने प्रमाणसमुच्चय आदि बौद्ध 


न्याय शास्त्रों की रखता कर एक विशिष्ट बौद्धन्याय परम्परा को स्थपना की। फिए 


भो आचाय॑े दिड्नाग के गम्भीर शास्त्रों की उत्तके शिष्प आचाय ईश्वरसेन आदिद्वारा 


अन्त व्याख्या की जाती देखकर आजाये दिदानाग के सम्यक अभिप्राय को स्पष्ठ करने 
के छददेश्य से न्याय आचार्य धर्मकीति ने सप्तवर्गीय प्रमाण शास्त्रों का प्रणयन किया । 
उनमें सबसे प्रमुख एवं मूल प्रमाणवातिक हैं, जिसमें तक विषय को अष्ट पदार्थों के 
व्याख्यान के साथ-साथ सम्पूर्ण बौद्ध शासन की वस्तु, भाग एवं फल की व्यवस्था 
सुस्पष्ट की गई है | प्रमाण-शास्त्र कि रूप में वस्तुतः यह एक गम्भीर भर्मग्रन्थ है, 
जिसके माध्यम से निर्वाण एवं निर्वाण के मार्गे के स्वयं अधिगम करने के उग्ाय और 
अधिगम करने के पश्चात्‌ अध्य विनयेजनों को अधिगम कशाने.के उपायों को विस्तृत 
रूप से एक विशेष प्रकार की न्यायशली में वर्णित किया गया हैं| इंसलिए 
प्रमाणवातिक मात्र प्रमाणसम्ृच्चय का वातिक ही नहीं, अपितु समस्त बोद्ध आगम' 
का वातिक माला गया है। उपर्यक्त दो विषयों में से प्रथम को तीन परिच्छदों में दर्शाया: 
गया है, यथा--एरोक्ष विषयों के क्धिगम के उपाय, प्रत्यक्ष विषयों के अधिगम के उगाय 
ओर अधिगम्य वस्तु निर्वाण या सर्वज्षता एवं उसके भाग का. स्वरूप ऋंधश: स्वार्थानु 
मान परिच्छेद, प्रत्णशिद्धि पारेच्छेद तथा प्रत्यक्षपश्च्छिद में प्रतिपदित किया गया 


। अध्य विनयेजनों के अधिगमत करने के छपायों को परार्थानुमात परच्छेद में प्रति5 
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पोदित किया गया है | तकंक्षास्त्रीयः दृष्टि से देखने पर पझाभास साधन एवं दूषंण 

परार्थानुपान परिच्छेर में तथा साभास प्रत्यक्ष एवं अनुमान अन्य तीन परिच्छदों में 

प्रतिपादित है । द 

प्रमाणवार्तिक के मूल प्रतिपाद्य विषथों में से निर्वाण, सर्वज्ञता एवं मार्ग के 

. हवरूप का प्रतिपादन “प्रमाणसिद्धि' परिच्छेद में प्रमाणसभुज्चय क्षे मंगलाचरण के 

वातिक के रूप में प्रतिपादित है तथा “प्रभाणमूताय जगद्धितेषिणे प्रणम्य शास्त्रे सुगताय 

तायिने” द्वारा जगद्‌ू-हितेषित्व आदि चार हेतु भगवान्‌ को प्रमाणभूत सिद्ध करने के 

प्रयोग के रूप में बतलाये गये हैं। इन अनुलोम एवं विछोम हेतुओं द्वाश सवंज्ञ की 

अनस्तिता, असम्भवता एवं दुज्ञेगता की भ्रान्तियों को निर्मल करते हुए सम्पुर्ण महायांन 

मार्ग-फल का व्याख्यान किया गया है। आशय-सम्प्लि भहाकरुणा एवं बोधिचित्त, 

प्योग-सम्पत्ति नैरात्य्ज्ञान एवं- अन्य पार्मिताओं का निरन्तर अभ्यास करने से 

गम्भीर एवं उदाश धर्मकाय एवं रूपकाय को प्राप्ति का सा्गक्रम्त प्रशस्त क्रिया गया है। 
इसमें मार्ग के वस्तु-विषय के रूप में चार आयंसत्यों की मीमांसा विस्तार से प्रतिपा- 
दित है । इस कारण प्रयाणवारतिक बौद्ध विनयेजनों के लिए अत्यन्त महत्त्वपूर्ण उपदेश- 
शास्त्र है। परन्तु विषय की गम्भोरता एवं भाषा की प्रौढत), इन दोनों के समुच्चय से 
यह ग्रंथ अपने रचयिता के जीवन-काल में ही कठिन्त शास्त्र के रूप में प्रश्तिद्ध हो गया 
था | इप्तलिए ग्रत्थ के अन्त में “सागर में भदियों के घिलीन हो जाने की भाँति यह 
शास्त्र भी भपत्ते रचायिता के साथ ही विलोन हो जायैबा” ऐसा भाव ग्रंथकार ने ण्यक्त 
किया है। 
| प्रमाणवातिक सहित क्षाचार्य धर्मकीति की सम्पूर्ण रचनाएँ आचायें शावयबुद्धि, 
देवेन्द्र-बुद्धि, प्रज्ञाकरगुप्त, रविगुप्त, यमाणि आदि की टोका-टिप्पणियों सहित सेकड़ों 
प्रमाण ग्रंथों का भोट भाषा में अनुवाद हुआ औए आगे चल्चकर सघथ्स्त प्रमाण शास्त्रों 
को अध्ययन के आधार के रूप में प्रमाणवातिक को ही चुना गया, जिस प९ भोट विद्वानों 


में अनेक टीकाएँ छिश्वी हैं। कुछ वर्ष पूर्व तक इसकी शविच्छिन्न रूप में अध्ययन- 


अध्यापन परम्परा रहो है| काल के प्रभाव से एसे महत्त्वपूर्ण ग्रंथ की अध्ययन परम्परा 


_ 'भारतवषं में लुप्त हुई ही, साथ ही, ग्रन्थ मात्र: भी बहुत सघ्य तक अनुपलब्ध रहा। 
_ महापण्डित राहुल सांकत्यायन ने मोट देश से इसकी मूल पांडु लिपि लाकर पुनः भार- 


तीय विद्वानों को उपलब्ध करा दिया। परन्तु उसका प्रामाणिक सम्पादन होना शेष रह 
गया था । ऐसे महत्त्वपूर्ण ग्रत्थ का महापण्डित स्वामी योगीन्द्राचन्‍न्द जी ने हिन्दी अनु- 
वाद करके जिज्ञासुजनों के लिए एक मूल्यवानु कार्य किया है । अध्ययन-अध्या एन- 
परम्परा के क्रभाव में अनुवादक को अनेक्र कठिनाइयों का सामना .करना पड़ा होगा । 


- अनेक स्थलों पर परम्परागत सिद्धान्तों से कुछ मतभेद भी हो सकते हैं, फिर भी यह 


कार्य नितानन्‍्त प्रशंसनीय है । इस कुशल कम से व्याय-वाडइःमय की वृद्धि, पुष्टि एवं 

जगत्‌-कल्याण हो, ऐसा मेरा प्रणिधान है । “ 
प्रो० एस० रिनपोछे 
. .निदेशक 

केन्द्रीय उच्च तिब्बती शिक्षा संस्थान, 

| सारनाथ, वाराणसी | 


सारचाथ, वाराणसी 
बोद्धपुूर्णामा २०४८ ४ 
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भूमिका 
बौद्धधर्म के विकास को तीन कालों में विभक्त किया जा सकता है। एक 
विहंगम दृष्टि से देखने पर बौद्ध धर्मं का प्रादुर्भाव काल ईसा पूर्व ५०० वर्षों से ईसा 
की प्रथम शताब्दी तक को प्रथम काल तथा ईसा को पहली शताब्दी से पाँचवीं तक : 
दूसरा एवं पाँचवी से १२वीं तक को तीसरा काल माना जा सकता है। इसके बाद 
दुर्भाग्य प्रेरित बाह्य बर्बर आक्रमणों के कारण भारतोय प्रज्ञा के निमोलन के चपेठ में 
ओऔर-मतों के साथ-साथ बौद्ध धर्म भी भारत से लगभग समाप्त-सा हो गया | गतिशीछ 
निरलिप्त प्रवाह के प्रति निष्ठावान रहते हुए भी घमंचक्र के परिवतेन क्रम में त 
काल में घारणाओं का स्पष्ठ परिवर्तन होता रहा, और नवीन केन्द्रीय घारणा विकसित 
होती रही | बोद्ध धमें अपने आरम्भ चक्र के लगभग पाँच सो वर्षों तक आनात्मवाद में 
केन्द्रित था और उसे हो अपनी विशेषता मानता थबहा। इस काल का बिन्तन हमें 
बताता है कि विषय प्रवाह-युक्त संसार जो देखता, सुनना, स्पर्श करना आदि का 
आयतन है और प्रवाहभुत ज्ञान ( चित्त, मन, ज्ञान ) जो वेदना, संज्ञा तथा संस्कारों 
से मुक्त रहता है, कोई भी स्थायी नहीं है, अर्थात्‌ पदाथ्थभूत वस्तुसत्य नहीं है। 
बोद्धमत वात्सीपुत्रीय सम्प्रदाय* के माध्यम से द्वितीय चक्र में प्रवतित होता 
हुआ ग्रतीत्य समुत्पाद की केन्द्रोय धोौरणा में प्रतिष्ठित होता है। यहाँ आकर आर- 
स्भिक बोद्धमत क॑ चरम सत्य तक अस्वीकृत कर दिये जाते हैं, तथा इस काल का बौद्ध 
घर दर्शन न तो जगत्‌ को वास्तविक्रता का सर्वंथ। प्रतिवाद कराता है, न ही अनुभूत 
वास्तविकता को चरम वास्तविकता ही मानता है । अश्रब॒ चार आयंसत्यों का स्थान 
संवत्ति सत्‌ और परमार्थ सत्‌ ले लेते हैं ।। इस काल का वेशिष्टय मध्यमार्गानुसरण 
करता है । > 
; दे उदाश्वादी चिन्तकों के चलते-चलते असंग और वसुबन्धु में आकर यह 
तृतीय चक्र में प्रवरतित हुआ और वसुबन्धु के शिष्य दिडनागः से धर्मंकीति में होते हुए 
एक निश्चित नवीन परम्परा में विकत्तित हुआ। इस काल के दार्शनकों ने बाह्य 
संसार के अस्तित्व सम्बन्धी संशयवाद को पूव के धरोहर के रूप में सुरक्षित रखते 
हुए आदशंवाद पौर हर प्रकार का अस्तित्व सिर्फ मानसिक है, यह निष्कर्ष निकाला। 
यहीं आकर सापेक्ष श्ौर निरपेक्ष वास्तविकताओं को स्वीकार किया गया । बोद्धन्‍्याय 
का श्रृंखलाबद्ध विकास इसी काल की देन है । ऐसे तो नागाजन की विग्रहवग्यावतंनी 
और वेदल्यप्रकश्ण आदि वाद-कला के ग्रन्थ प्राप्त हो चुके हैं ओर पुस्तक सुरक्षित न 


न 


भः केचित्ु सौगतम्मन्या अप्याध्मानं प्रचक्षते । 
पुदूगलव्यपदेशेन तत्त्वान्यत्वादिवाजितम्‌ ॥ 


तत्त्वसंग्रह इलो ० ३२६ में वात्सीपुन्नीयों का खण्डन किया है। ये संभवतः दक्षिण भारत के थे ॥ 
लाप्ता तारानाथ भी इनका जिक्र करते हैं। पु. २ और ६२ ॥ 


१. ढू सत्ये समुपाश्चित्य बुद्धानां धर्मदेशना। 
कस लोके संवृतिसत्यं व सत्यं 'ब परमाथंत:॥ भा. का- 
बोधिघर्यावतार भें तो तीन भेद कर दिये यये हैं ॥ 





"४० १4०९ न 
९,१४४ जी है अब 
॥#<>फिा 





९९४७) 
होते हुए भी पहले से ही 'होनयान बौद्ध सम्प्रदाय” में इस प्रकार के ग्रन्थ हाने का 
विद्वानों का तक॑ रहा है। फिर भी इन्द्रिय-प्रत्यक्ष, अनुमान, ध्वनि सिद्धाप््त का 
विवेचन करने वाला वसुबन्धु का ग्रन्थ वादविधि के रूप में 'अंकुरायित हुथा और 
बौद्धन्याय दिद्लनाग में आकर ही सम्पूर्णता में परिणत हो पुष्पित और पल्‍्छवित हुथ्ा, 
तथा धर्मकीति में सफल हुआ । इस भकार तृतीय चक्र में ही बौद्ध धर्म एक त्रह्षिष्ठित 
दर्शन के रूप में स्थापित जौर विकसित हुआ, ऐसा प्रतीत होता है। 
बौद्धन्याय के प्रतिष्ठापक और स्व॒तन्त्र विज्ञानबादी आचार्य मुख्य रूप से 
दिद््‌ताग हो हैं, जो वसुबन्धु के शिष्य थे, धमंकीति और प्रज्ञाकर तो केवल व्याख्या- 
कार ही हैं। इन दाशं निकों का बड़े आदर के साथ अन्य दाशंनिकों द्वारा स्मरण 
करना कोई सामान्य बात नहीं है । एक तरफ परयूथ्य के काश्मीरी विद्वान्‌ जयन्त् भट्ट 
धर्कोति को प्रशंसा करते हुए कह उठते हैं--- 
इति सुनिपुणब्‌द्धिलंक्षणं वक्‍तुकाम: प्रदयुगलमपोद निर्मम नानवद्यम्‌ । 
भवतु मतिमहिम्न: चेष्टितं दष्टिमेतद्‌ जगद्भिभवधो रश्रीमतो धर्मेकीत: ॥* 
. दूसरी ओर स्वयृथ्य के दाशनिक ज्ञानश्री मित्र प्रशाकर को “साकार-सिद्धिनय- 
नाटक-सृत्रधार” के अलंकरण से अलंकृत करते हुए सहसा बीछ पड़ते हैं-- 
जीयान्मुनीन्रमतवातिकर्भाष्यकार साका रसिद्धिनयनाटकसूत्रधार: । 
संसारनिवत्तिपथप्रथमानगव्रे सर्वारिवी रदुरतिक्रम विक्रम श्री: ॥* 
धर्मकोति के प्रमाणवातिक पर इतना विशाल और वेदुष्यपूर्ण भाष्य लिखकर 
प्रज्ञाकरगुप्त ने जिस सनोहारी ढंग से स्वयथ्य और परयशथ्य के विद्वानों और मतमता- 
न्तरों का मण्डन और खण्ड किया है, वह निश्चय हो भाश्चयेकर है । 

वातिककार धर्मकीति ने जिस प्रकार 'प्रमाणसमुच्चच” को क्रिवा बोंद्ध तके- 
प्रणाली को अपने वातिक से विभूषित किया और फलित किया, उसी अकार प्रज्ञाकर- 
गुप्त ने धर्मकीति के वातिक को अपने अलंका< से अलंकृत कर उसे एक उच्च शिखर 
पर बिठातें का पुनीत कार्य भी फिया। जिस प्रकाय महाकतवि कालिदास “रघुवंश 
के प्रारम्भ में अत्यन्त विनोत्त हो जाते हैं, वंसे ही >म्रज्ञाकरग्रुप्त भी भाष्यान्त में 
लिखते हैं--- | 

शरीरशोंभां रागाय ग्राम्या वाजञछन्त्यलंकृतिम्‌ । 

वातिकस्याप्यलंकारों मयाउक्रारि ने गव्वेत: ॥ 
गद्य और पद्म मिश्रित इनकी भांपा महामीमांसक कुमारिल भट्ट के तन्त्रवातिक 
का? ही अनुसरण करती हुईं प्रतीत हो वी है । कुमारिल से पूर्वे ऐसो शेली स्वल्पमात्रा में 
ही थो। उसी शली को इन्होंने अपनाया. | बाद में तो मिथिला के महामोमांसक तथा 


>+.. उ-ध ० के िनाकमनना- के. 


दिद्लनाग ने उद्धृत किया है और चीनी तथा तिब्बती भाषाओं में खुरक्षित है । 

न्‍्यायमछज री | 

ज्ञानश्रोमित्र निबन्‍न्धावलछी, साकारसिद्धि पू० ३६७ 

कव सुर्यप्रभवों वंश: कक्‍्य चाट्पविषया मति:॥ 

तितीर्ष दस्तरं मोहादुड॒ुपेनास्मि सागरम ॥ 

मन्द: कृवियश्य:प्रार्था गभिष्याम्युपहास्यताम । 

्रांशुछम्ये फले छोभादुद्‌बवाहुरिव घामन: ॥ रघुवंश, १॥२-३ 
५. वातिकाल्डकार पू० ६२२ । ५ २. 30. के 


0 


हे 
है 
।क्‍ 
हे 
* 
के 
| 
॥ 
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प्रशाकर गुप्त को व्यंगोक्तियाँ, जो अन्य दार्शनिकों कै लिए प्रयुक्त हैं, अधिकतर 
उनमें ग्राम्य शेली भी झलकतो हैं। इस कारें में इन्होंने वातिककार धम्मंकीत्ति का ही : 
अनुसरण किया | एक तरफ धर्मकीति महाम्नीमांसक कुमारिल के लिए “धिक व्यापक 
तमः””? “जयेद्‌ धाष्ट्यंन बन्धकीम्‌” (बन्धकीमतिप्रागल्म्येन विजयते--स्वार्थानुमान- 
स्वोपज्ञव॒क्ति: पृ० ६१२-६१३2) इत्यादि प्रयोग करते हैं, दूसरी ओर जैनाचार्यों के लिए 
मर्यादा का उल्लंघन करते हुए कहते हैं-- 
एतेनंब यत्किखिदयुक्तमहलीलमाकुलम्‌ । 
घधलपन्ति प्रतिक्षिप्तं तदप्येकान्तसम्भवात ॥* द 
जनाचाये भी ईंट का जबाब मानो पत्थर से दे रहे हों, उसी प्रकार प्रत्याक्रमण 
केरते हुए कहते हैं-- 
ज्ञात्वा विज्ञप्तिमान परमपि च बहिर्भाश्चिभावप्रवादं 
चक्रे लोकानुयोधात्‌ पुनचरषि सकल नेद्ति तत्त्व प्रपेदे । 
न ज्ञाता तस्थ तस्मथिनु न च फलमपरं जायते नापि किच्चित्‌ 
इत्यश्लीलं 'प्रसत्त: प्रलपति जडधीराकुलं व्य।कुलाप्त: ॥ ४ 
स्वयं बिगड़। हुआ ब्राह्मण धर्मकीर्ति ब्राह्मणों पर परुष बचनों से हमला करते 
हुए कहते हैं-- 
वेदप्र।माण्यं कस्यचित्‌ कतृ वाद:, स्नाने धर्मच्छा जातिवादावले पः । 
सन्तापायम्मः पापहानाप चेति ध्वस्तप्रज्ञान पत्चलिगानि जाडये ४४ 
इसी शलो में भाष्यकार भ्रज्ञाकर भी “एवं हि स सांख्य: स्वकोपिनमेव विवणयात्‌”" 
तथा “सांख्यपशुरेव एवं वक्‍तुं समीहते'* ऐसे परुष बचनों का. प्रयोग करते हैं । 
जिस ध्रकार भन्नाकर गुप्त दूसरों के प्रति थालियों को बाोछार करते हैं ठउसो प्रकार 
परयथ्य के दार्शनिक भी प्रत्याक्रमण में उनसे पीछे नहीं हैं। उदयनाचार्य क्रोध में 


छबिल्‍ला उठते हैं “बत्त चज्ञाकरेणोक्‍्तं तत्त पापादप पापीय:”'"। जेनाचाय भो 


' व्यंग्योक्ति के प्रयोग में अपनी कुशलता को जानों प्रदर्शनो ही लगा लिये हों, कहते हैं-- 


कृतप्रणाश-स्क्षतकम मो ग-भवमप्रमो क्ष-स्मृ तिभंग दोषान्‌ । क्‍ 
उपेक्ष्य साक्षात्‌ क्षणभंगमिच्छुन्‌ अहो महासाहसिक: परस्ते ॥“ 
लोकायतमत के आचार्य जयराशि भट्ट भी “तन्मुग्धविलस्तितं सोगतानाम्‌'” 
कहकर उपहास करते हैं । 


नेयाथिक और बौद्धनेयायिकों के बीच आपसी संघर्ष का ही फल हैं कि भाज 
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१. अपीरुषेयतापीड्रा कत्‌ णामस्मृतं: किल । 
सन्त्यस्याप्यनुवक्तार इति घिक्‌ व्यापक तमः ॥ प्र. वा० पू० २४२ 


२. प्र० बा० १४१८२ 

३. न्‍्यायविनिश्चय १॥१७२ 

2 प्रभाणवातिक, स्वॉर्थानुमान-स्वोपश्वृर्त्ति 

भर प्र० वा० भाष्य पु० ४७१ 

६. प्र० वा[० भाष्य पृ० १२८ 

७. तात्पयंपरिशुद्धि ( उदयनाचाय ) पु० 

प्‌ स्याद्ादमछरी एलोक-श१८ | थे 
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भारतीय ध्याय-शास्त्र का विकास चरमसीमा तक पहुंचा है। इस विकास का ऋय 
नालन्दा और मिथिला के बीच प्रायः सात शताब्दियों तक बोद्धिक संघर्ष की परम्परा 
में बना रहा | न्याय सूशत्रकार महर्षि गौतम ने बौद्ध अनात्मवाद का खण्डन किया। 
उसका निराकरण नागार्जुन ने अपने ग्रन्थों में किया.। नागार्जुन की शून्यता का 
भाष्यकार वात्स्यायन ने खण्डन कर न्यायसूत्रों को पुनः प्रतिष्ठापित किया। मह॒षि 
वात्स्यायन के भाष्य की आचाय॑ दिडनाग ने बड़ी आलोचना को। तथा उसे अपने 
ग्रन्थों में ्ृण्डश: कर दिया | विज्ञानवादी बौद्ध और नेयायिक्रों के सामने दो प्रधान 
मलल थे | नेयायिक और मोमांसक । दिद्दनाग ने न्यायसूत्र और न्यायभाष्य की कड़ी 
आलोचना की । उन्हीं के कुतकों के निराकरण हेतु उद्योतकर वातिक लिखने में 
प्रवत्त होते हैं-- 
यदक्षपाद: प्रंवरों मुनीनां शमायशास्त्र जगतो जगाद। 
कुता किक्नाज्ञाननिव॒त्तिहेतोः करिष्यते तस्य मया निबन्ध: ॥" 
इसके बाद धमंक्रीति ने उद्योतकर के उन प्रबल तर्कों का अपने 'प्रमाणवाततिक' 
में समूल उच्छेद कर दियए। ध्योतकर के छिन्न-भिन्‍न हुए तर्कों को पुनः नवजीवन देने 
के लिए मिथिला के महान्‌ दाशंनिक वावत्पति मिश्र ने तात्पयंटीका' लिखी । वे 
लिकषते हैं--. 
इच्छामि किमपि पुण्यं दुस्तरकुनिबन्धपंकमग्नानाम । 
उद्योतक्रगवीनामतिजरतीनां समुद्धरणयात्‌ ॥* 
वाचस्पति मिश्र के बाद ज्ञानश्री मित्र ओर छनक्रे शिष्य रत्नकीति ने एक और 
प्रयास क्रिया किन्तु महानेयायिक्र उदयनाचार्य ने “आत्मतत्वविवेक” लिखकर ज्ञानश्री- 
मित्र का पंक्तिशःर खण्डन किया । नेयायिक और बोद्ध नेयायिकों के बीच चल रही 
लम्बी परम्परा के बीच काश्मीरी विद्वानु जयन्तभट्ट और भासवंज्ञ को भुलाया नहीं जा 
सकता। बौदों के “विभेदवादी' व्यवहार के प्रति ग्यंग करते हुए वे कह उठते हैं-- 
नास्त्यात्मा फठभोगमात्रमथ च स्वर्गाय चेत्याचनम्‌ 
संस्कार: क्षणिका: युगस्थितिभृत३चते विहारा: क्ृताः । 
सर्व शन्यमिदं वसूनि गुरवे देहीति चादिश्यते 
बोद्धानां चरितं किमन्यदियती दम्भस्य भूमि: परा ॥४ 
-इस प्रकार इस कठाक्ष-प रम्परा में 'शान्तरक्षितः और - 'कमलशील' भी पोछे 
नहीं थे। भ्रपोहमण्डन के समय वे क्रोध से परयथ्यों पर यों हमला करते हैं-- 











१. न्‍यायवातिक--१॥६।१ 
२. न्यायवातिक-तात्प्यंटीका १॥१।१ 
३. नाकारमभेंदमवधूय धियो5स्ति वृत्तिस्तद्‌वाधके बलिनि भध्यनये जयश्री: | 


नोचेदनिन्यमिदमद्यमेव चित्त बतो निराकृतिमतस्य तु कोष्वकाश:ः ॥ 
ज्ञानश्री-निबन्धावछी के पू० ३५६ की इस कारिका के उत्तर में श्री उदयनाचाय॑ ने अपने 
आद्मतत्वविवेक' के पू० २३० पर इसका उत्तर दिया है-- 

न ग्राह्मभेदमवधुय धियो5स्ति वृत्तिस्तद्बाधने बलिनि वेदनये जयश्वी: । 

नो चेदनिन्‍्यमिदमीट्दामेव बिध्वं तथ्यं तथागतमतस्य तु को5वकाद: ॥ 
४, ल्यायमण्बरी--प्‌ू ० ४६९७ 
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अन्यापोहापरिज्ञानादेवमेते कुदृष्टय। । 
स्वयं नष्ठा दुरात्मानो नाशयन्ति परानपि ॥" 

इस प्रकार एक सहस्र वर्ष तक चली हुई लम्बी उभय परम्परा का उच्छेद बाह्य 
क्षाक्रमण से हुआ । कहा जाता है जब नालन्दा महाबिहार पण९ बल्तियार खिलजी ते 
आक्रमण किया, उस समय सूत्रभाष्य और वातिकों के १५सो आबचायें थे। यह 
परम्पदा इसी कालखण्ड में समाप्त-सो हो जाती है। अब हम इस विधा के प्रमुख 
आचार्यों के देश तथा काल के विषय में कुछ विचार करंगे। 
आचाय॑ दिडन,ग 

आचाय॑ दिडनाग का जन्म दक्षिण भारत के “काञ्ची” के निकट 'सिहवक्र' 
ग्राम में एक ब्राह्मण परिवार में हुआ था। उन्होंने वात्सोपुत्नीय मत के आचार्य नागदत्त 
से बौद्ध धमम ग्रहण क्रिया | तिब्बती कथाओं के इतिहासकार लामा त।रानाथ के अनुसार 
आचाय॑ ने उडीसा के किसी वन में अपनी समाधि ली ।* इन्होंने विज्ञानवाद के प्रसिद्ध 
आचाय॑ वसुबन्धु से समस्त शास्त्रों का अध्ययन किया तथा विशेष रूप से तकंशास्त्र में 
प्रवोण हुए । वे शास्त्रार्थ के लिए पूरे देश में ऋमण किया करते थे। अपने प्मय में वे 
नालन्दा के प्रमख आचार्यों में भी थे । कुछ विद्वानों का मत है--कालिदास ने “दिदना- 
गानां पथि परिहरनु स्थलहस्तावलेपान”” कहकर उस काल के आचाये विद्लताग को 
भी ध्वनित किया है ।१ किन्तु यह कितना सत्य है, कहा नहीं जा सकता। क्‍योंकि 
अव्वधोष का प्रभाव कालिदास के ऊपर है या कालिदास का अश्वधोष के ऊपर, क्राज- 
तक निर्णय नहीं हो सका । यदि अश्वधोष से पूर्व कालिदास हुए हों तो मेघदत में 
“दिद्लताग के लिए भी यह दब्द प्रयुक्त है” यह हो नहीं सकता । क्‍योंकि अश्वधोष का 
काल नागार्जुन से पुर्व है, ऐसा माना जाता है। 

आचाय॑ दिड्लशनाग ने अभिध्वमंकोषममंग्रदीप, अष्टसाहसिकरापिण्ड।थे, गुणपर्यन्त- 
स्तोच्रव्याख्या, आलम्बनपरीक्ष।, त्रिक्ालपरीक्षा, हेतुचक्रपमर्थत, न्यायमख, न्याय प्रवेश 
तथा प्रमाणसमच्चय आदि ग्रंथों की रचना की है। 

प्रमाणसमृच्वय” इनको क्ृतियों में प्तबसे महत्त्वपूर्ण है। किन्तु यह ग्रन्थ संस्कृत 
में 5पलब्ध नहीं है । लामा तारानाथ के अनुसार हेमवर्मा नामक एक भारतोय. विद्वान 
ने इसका तिब्बती में अनुवाद ५५७ तथा ५६६ ई० के बीच में किया था। इस ग्रंथ में 
६ परिच्छुद हैं । 
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प्रमाणसम॒च्चय इछोक स ० 
4. प्रत्यक्ष परीक्षा 48 
2... स्वार्थानुमान परीक्षा 5] 
3... परार्थानुमान परोक्षा 50 
| १. तत्त्वसंग्रह-- १००२ | 
| २. लामा तारानाथ का “भारत में बौद्धधर्म का इतिहास” नितान्त आभमक, अविष्दव- 
| सनीय तथा पुरातनपन्धथी कथाओं का संग्रह भात्र है। इसको इतिहास कहेना 
उचित नहीं है। इसका मात्र बोद्ध विचारों के काल निर्णय में कालिक साहाय्य 
प्राप्त होता है ॥ 
३. मधदूुत-पूृव मंच 





म््ज्फे, 
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4... दृष्टान्त परोक्षा 2॥ 
5, अपोह परीक्षा 52 
. 6. जाति परीक्षा 25 


। कुल इलोक सं० 247 
दिक्कनाग का समय--425 ई०, जन्प--तमिल्ल प्रान्त में काञची के पास 
विहवक्र' गाँव, गुरु-वात्सी पुत्रीय नागदत्त, आलोच्य ग्रंथ--न्यायभाष्य । 
ध्यायश्रवेश जो संस्क्रेत में उपलब्ध है, उसमें अनुभान पर विशेष विचार है। 
तथा पक्ष, साध्य, हेतु, दृष्ठान्त और हेत्वाभास के. अतिरिक्त पक्षाभास, साध्याभास 
घान्ताभास भादि आभासों का उल्लेख है, जो अत्यन्त रमणीय हैं। उस पर जनाचायें 
हरिभद्रयूरि ने वृत्ति लिखी है तथा उद्च पर जेनाचार्य पाश्वेदेव की पंजिका 
व्याख्या भी है । 
आचार्य विडतवाग ने न्याय के पच्चावयव वाक्यों का खण्डय कर तोन ही माने 
हैं, किन्तु -वातिककार उद्योतकर ने उन्हें भी झण्डित किया है। इनके अन्य ग्रंथ 
तिब्बती अनुवाद में आज भी सुरक्षित हैं तथा उनका बौद्ध गोम्पाओं में अध्ययन 
अध्यापन चल रहा है। “हेतुचक्रनि्णंय” का तिब्बती से संस्क्ृत में अनुवाद पं० दुर्गा- 
चरण चटर्जी ने किया है! 
आवाय पमंकीर्ति ि 
घमंकीति बौद्धन्धाय के चमकते हुए सितारे हैं। उनका यश:शरीर भाज भी 
उसी रूप में है, जिस रूप में उस सघय था। इनका जन्म दक्षिण भारत के वतंमान 
तिरूमलल नामक स्थान में एक सनातनी ब्राह्मण परिवार में हआ था । और धारम्भ में 
इन्होंने वेदिक दर्शनों क्ा अध्ययन कर बाद में बौद्धदशंव की और अभिरुचि उत्पन्न 
होने के कारण नालन्दा के प्रसिद्ध आचार्य तथा दिल्लत प्रत्यक्ष शिष्य ईश्वर- 
सेत से बोद्ध न्याय का अध्ययव किया । इससे ज्यादा-इनकी कीर्ति क्या हो सकती है 
कि विरोधी यथ्य के दशवीं शतोी के काश्मीरी विद्वान जयन्तभट्द, जो इनके तर्कों के - 
खण्डयिता हैं, ने भी “जगदभिभवधीरभश्रीमतो धर्मकीतें:” कहकर इनकी प्रशंत्ता की है। 
तिब्बती इतिहासकार लामा तारानाथ के अनुघार' धर्मकोति महामीमांध्रक कुमारिल 
के शिष्य तथा भागिनेय थे तथा इन्होंने वदिक दशंनों का अध्ययन सम्भवतः कुमारिल 
भट्ट ते ही छिया हो । इन्होंने कुमारिल के सिद्धान्तों का खण्डन भी क्रिया है । प्रसिद्ध 


१. धर्मकीत के विषय में तारानाथ लिखते हैं--“शंकराचाय ने पाँच बार धर्मकीति 
से शास्त्रा्थ किया ओर पांचों बार गंगा मे डब॒कर आत्महत्या की | और पाँच 
बार ही धर्मकीति से शास्त्रार्थ हेतु जन्म छिया ।? क्या यह आख्यान सत्य हो 


सकता है ? दे 
इसी प्रकार क्ुमारिल भट्ट के यहाँ धर्मंक्ीत ने अध्ययन किया और उनसे 


गढतत्त्व के ज्ञानाथ ५० दासों का काम अकेलि किया । और फिर आगे लिखते 
हैं--वे भागिनेय थे, यह कसे हो सकता है कि कोई वदिक ब्राह्मण अपने भागिनेय 


से नौकरों का काम कराये ! 
इसी प्रका'र ५०० ब्राह्मणों सहित धर्मकीत ने छुमारिल को बौद्धधर्म में 


दीक्षित कराया थादि क्ाट्पनिक प्रसंग जसे रूगत हैं | 


रे 


दर 
क्र 
ढ् 


के 
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चीयी याची इत्सिंग ने अपने यात्रा विवरण में धर्मकीतिका उल्लेख किया है, अतः 
६७६ से पूर्वे धर्मफीति का समय सिद्ध होता है। भालन्दा में उस समय धर्मपाल के 
शिष्य शीलभद्र प्रधान थे। धर्मपाल के शिष्य बचकर धर्मकीति भिक्षसंघ में प्रविष्ठ हुए, 
ऐसा प्रतीत होता है | धर्मकीति ने सात न्याय ग्रंथों की रचना की है।वे साथ ही 
महत्त्वपूर्ण एवं गम्भीए पाण्डित्य तथा चिन्तन की पराकाष्ठा को प्रदरशित कछते हैं। 

धरमंकीति का काल--६०० ईसवी, जन्म--चोल, उत्तर तमिल, तिरूमलल नामक 
गाँव, गुरु--धर्मएपा छू--ना लन्दा के प्रधान आचार्य । क्ालोच्य ग्रंथ--न्यायवातिक । 

मूल ग्रत्थ--१. प्रमाणवातिक, २. प्रमाणविनिद्चय, ३. श्यायंबिन्दु, ४. हेतु 
बिश्दु, ५. सम्बन्ध परीक्ष।, ६. वादन्याय, ७. सन्तावाष्तरपरीक्षा । 

स्वदीका--?१. स्वार्थानुमानवृत्ति २. सम्बन्धपरीक्षाव॒त्ति 
प्र्लाकर शुप्त 

प्रशाकर गुप्त के जन्म, स्थान, समय आदि के विषय में विशेषकर कुछ भी ज्ञात 
नहीं है । लामा ताराबाथ ने एक ही' जगह इनका नाम लिया है और इनको गृहस्थ होने 
की सूचवा दी है ।" किन्तु समय और स्थात्र के विषय में कुछ भी संक्रेत नहीं किया 
है | कुछ पाश़ात्य विहद्मात्‌ इन्हें बंगाल के मिवासी होने की सम्भावना व्यक्त करते हैँ।' 


यह भी पुष्ट प्रमाणों के अभाव में सत्य की कसौटी में खशा नहीं उत्तर्ता है। जहाँ 
"| छठी दंताब्दी हैं और उनके 


तक समय क्वी बात है, घर्मकीति फ्ा स ँ 
पथ में महापण्डित राहुल सांकृत्यायन 


० 


3 


ब्ब्ऊ 
ध्ा 
क्र 


रथ 
4५ डे 


बातिक पर अलंकार लिखने वाले धज्ञाक 
ने इनका समय सातदों शताब्दी तिश्चित किया हैं ४ पज्ाकर के अनुयाथियों में जित्त 
रविशुप्त औष यमा री थे। उन तीनों में प्रज्ञाकर के साक्षात्‌ शिष्य केदल “जिन! हो थे । 
क्योंकि इन्होंने ही प्रजाकर के भाष्यानुरूप व्याख्या की है। तथा प्रमाणसिद्धि, धत्यक्ष 
च्छेद, स्वार्थानुमान तथा परार्थानुपाद ही परम्परागत स्वरूप निर्घारित किया है। 
इस क्रम को दवेन्द्रब॒द्ध ने उलट दिया तथा स्वार्थानुभाव, प्रमाणचिद्धि, प्रत्यक्ष एवं 
परणार्थानुमान निर्धारित क्षिया । उनका तक है नहोंने स्ववत्ति पहले परिच्छेद सें 
ही लिखो होगी । वर्योंकि बीच में लिछने का कोई तक नहीं है। किन्तु 'जिनत्र!' ओर 
अश्य लोगों के अनु पार ऐसा नहीं है। क्योंकि सर्वाधिक पुष्ट तथा अन्य परिच्छुदों से 
छोटा होने के कारण एवं वद्धावस्था को ध्याव में रखकर ही घर्मकीति ने स्वयं उस पर 
वत्ति लिखी होगी। बस्तुत: यही मत ढीक प्रतीत होता है। क्योंकि धर्मकीति की दूसरी 
क्तीति प्यायबिन्दु में इसी! क्रम का उल्लेख है। प्रत्यक्षपुवंक ही अनुमान होता है, अतः 
पहले स्वार्थानुमान रखने का फोई ताकिक आधार भी उपलब्ध तहीं है । 
प्रमाणवात्िक के परिवाश ग्रन्थ 


श् 


ग्रथ्थ इलोकपरिमाण लेखक समय [ ईसघो में ] 
 प्रमाणसमुच्चय 247 दिडःनाग 425 
प्रभाणबातिक 459 घर्मकीति 600 
प्रमाणवातिकवृत्ति 8000 मनोरथननन्‍्दी 

१. लाभा तारानाथ का इतिहास--पृ० १२५ 

र्‌ धवेरवाद स्की--बौद्धन्याय पू० ५१ 8 8#' 
त् प्रमाणवातिक-भूसिका --राहुलसांकृत्या यन॒ >> अल 


( ८ ) 
धर्मकी्ति 600 





| प्रमाणवार्तिकवृत्ति 3500 
8६47५ प्रमाणवातिकटीका 0000 क्णंगोमी 600 
है ॥ 4 प्रमाणवातिकपंजिका_ 8748 देवेन्द्रब॒ुद्धि. 050 
» टीका 848 शाक्यबुद्धि. 075 
प्र० बा० हीका 7552 एविगुप्त 725 
9 2) 7578 शंकरानन्द 800 
प्र० धा० भाष्य 6276 प्रज्ञाकरगुप्त. 700 
प्र० वा० भाष्य टीका 26552 यमारि 750 
32 »१ 3848 जथाननन्‍्त 950 
व्याख्या परम्परा 
प्रसाणसमुच्चय 
| न 
| | है 
टीका जिनेहद्रबुद्धि प्रमाणबवातिक (धर्मकीर्ति) 
छिप | | हिजाब 5 
बूत्ति पड्जका टीका टीका टीका भाष्य 
| (देवेन्द्रबूद्ध) (गाक्यबूद्धि) रविगुप्त शंकरानन्द नियत गुष्स) 
न क 
| | टीका 
द धमंकीति सनोरथनन्दी | 
३ ] ; 
यमाएि जयानशण्त 


प्रस्तुत प्रमाणवातिक प्राष्यव्याख्या के विषय में 
हि दाद्भूरवेदान्त के चित्सुखो-खण्डनखण्डखाद्य, अद्वतसिद्धि, भामती आदि प्रौढ 
_ ग्रल्थों पर स्वामी श्री योगीनद्राननद जी महाराज का हिन्दी अनुबाद एवं सरल व्याख्या 
उपलब्ध है | उनके विषय में महा मनीषी आदरणीय गोपीनाथ कविराज ने लिखा है-- 
“किसी भी मूलग्रन्थ का अनुवाद जेसा अनावश्यक, विस्ताररहित, सक्षम, सन्तुलित 
रस पदावली में होना चाहिए वसा हो स्वामीजी लिखते हैं, इनकी भाषा प्राञजल मृलानु 
का गत तथा मधुर है।” प्रस्तुत प्रमाणवारतिकभाष्य-व्याख्या भी अत्यन्त विद्गवत्तापुर्ण तथा 
परिश्रम से युक्त है, जिससे समग्र बोद्धद्शंन के जिज्ञासुओं की जिज्ञासा का सहज ही 
समश्वय होगा | स्वामीजी के विषय में ज्यादा क्या लिखें, सभी भारतीय विद्या के मर्म॑ज्ञ 
विद्वान्‌ तथा एक तपस्वी ऋषिकलप जीवन जीने का ही यह परिणाम है जो क्ाण 
इतने गम्भीर विषय पर हमें हिन्दी में सामग्री सहज ही उपलब्ध हों रही है। उदार- 
चेता स्वामी जी दीघंजीवी हों तथा इन दुलंभ विद्याओं का संरक्षण करते रहें, यही 
भगवान्‌ विश्वनाथ से प्रार्थना है। 
ड[|० शधेश्यामधर द्विवेदी 
आचाये एवं अध्यक्ष 
तुलनात्मकधमेंदशेन विभाग 
संस्कृतविव्वविद्यालय, वराणसी | 


अक्षयतृतीया २०४८ वि० 
वाराणसी | 
१६-५-१६९१ ई० 
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सभाष्यप्रमाणवातिक की 
विषयस्‌ चो 


री) 


प्रमाण-परिच्छेद 
क्रम संख्या विषय 
सज़्लाचरण 
प्रमाण का स्वरूप 
(१) नियोग प्रमाण नहीं 
(२) नियोगवाद क्षै ग्यारह मत 
(३) भावना प्रत्याख्यान 
(४) व्यावहारिकत्वेन प्रमाणता 
(५) प्रमाणफलभेद से प्रमाणता 
(६) भगवा चु बुद्ध की प्रमाणता 
(७) ईश्वरादि की अप्रमाणता 
(८) ईरश्वरसाधघकप्रमाणनिरास 
(६) प्रधान की कारणता निरास 
(१०) कर्मकारणतावाद का निरास 
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प्रमाणवा।तिकस 
[ वातिंकालझ्वारव्याख्योपेतभाष्यसहितम्‌ ] 
प्रथमो भाग; 








समाष्य ग्रणाणवातिकस 


2 ७ 
प(रच्छद- १ 
[ ग्रमाण-पिंड्र) ] 
अर ६, , ०५ ९ 
विधृतकरपनाजालभश्भीरोदारपू्तंये । 
नम समन्दभद्राय समन्तस्करणत्विषे॥ १॥ 

[भगवान बुद्ध त्रिमूति या त्रिकाय हैं-- (१) धर्मकाय, (२) रूपकाय या नैर्माणिक- 
काय, (३) सम्भोगकाय | ग्राह्मग्राहकभावरूप द्विविध अध्यास के कल्पना-जाल से विधूत 
(परिपूत) धर्मकाय हैं । गम्भीर ( अनवगाह्य ) या वुद्धेतरजनों के द्वारा अप्राप्प सम्भोग- 
काय तथा अत्यन्त छदार (विश्व-व्याप्त) निर्माणकाप हैं । इस प्रकार त्रिकायरूप स्वार्थे- 
सम्पत्‌ से सम्पन्न, विश्वकल्याण एवं विश्वव्थाप्त देशनारूपी परार्थ-सम्पत से परिपूर्ण 
पूर्ण प्रकाश-मण्डल से मण्डित भगवान्‌ बुद्ध को नमस्कार है ।] ॥ १ ॥ 

प्राय! ग्राकृतसक्तिरप्रतिबलृप्रज्ञो जन केबलस्‌ । 

अ९्‌:६ (४ चं): / ४७ 0 ९ए ४५७ 
नानथ्येव सुमाषित। परिगतों विद्ेटयपीष्योमल। ॥ 
तेनायं न परोपकार इति नश्विन्तापि चेतश्रिर्म । 
सक्ताम्यासविवर्धितव्यसनसित्यत्राजुबद्धस्पृदमस ॥ २ ॥ 


मज़लम्‌-- वातिकालचटारः 
प्रमाणभूताय जगद्धितेषिणे प्रणम्य शास्त्रे सुगताय तायिने । 
कुतकसंधभ्रान्तजनानुकम्पया प्रमाणसिद्धिविधिवद्‌ विधीयतें ॥१॥। 





वातिकालद्ू र-व्या ख्या 
सहस्रधारके यस्मिन्नृषयो नो मनीषिण:। 
पुनन्ति स्वं वचस्तस्म ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नम१॥ १ ॥।। 
यथात्मदर्शंन नेयं तथवानात्मचिन्तनम । 
अविवेके5विवेकः स्यात्‌ स परमापदां पदम्‌ ॥। २ ॥ 
यस्य तक: समाक्रान्तं सर्वेगागमसिकाजिरम । 
तस्येव विदुष: कीर्ते: कारित्रं चिन्तयामहे ॥ ३ ॥ 
प्रज्ञाकरप्रतिज्ञेयं वयमद्वेतवादिन:ः । 
तेन मोहेन मुग्धत्वात्‌ तदलद्धारमाश्रयें ॥| ४ ॥ 
मज़ल-- 
प्रमाणात्मा, सम्पूर्ण जगत्‌ के हितेषी, सम्यक सम्बुठ, महातायी (जगदुद्धार॒क), 
आर्य सत्य के एकमात्र शास्ता (उपदेष्ठा) भगवान्‌ बुद्ध को प्रणाम करके दाशनिकों के 





३ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ | परिच्छेदः १ 


[प्रायः प्रथकजनों की सक्ति ( आसक्तिया पक्षपात) न्यायादि प्राकृत ( बाह्य या 
बौद्धतर) शास्त्रों में ही है। सौगत सुनिबन्धों के ग्रहण की शक्ति भी उनमें नहीं | केवल 
इतना ही नहीं, बौद्ध-सिद्धान्त-प्रतिपादक सुभाषितों (ग्रन्थों) से दवंघ भी रखते हैं, अतः 
हमारे इस सुनिवन्ध के द्वारा उनका कुछ ज्ञान-छलाभादि उपकार होगा-ऐसी स्वप्न में भी 
सम्भावना नहीं । हाँ, मैं ( धर्मकीति ) तो, जो दीघेकाल से जिस विषय का अभ्यास 

मनन्‍्थन कर रखा है, उसके प्रवार और प्रसार की लालसा से अपने कत्तेव्य का निर्वाह" 


मात्र कर रहा हं।] ॥ २ ॥ 


की >> व क ताथकम का 





वातिकालछ्ारः 
प्रायः प्रस्तुतवस्तुविस्तरभूतो नेक्ष्यन्त एवोच्चक र्‌- 
वकक्‍्तार: परमाथसंग्रहधिया व्याधतफल्गुक्रमा: । 
तेन|स्मिन्‌ विरलक्रमव्यपगमादत्यन्तशुद्धान्धियं । 
धन्यानां विदधातुमुद्धतधियां धी: संविदे धीयते ।२।। 
अत्र भगवतो हेतुफलसंपत्त्या प्रमाणभूतत्वेन स्तोत्राभिधानं शास्त्रादी शास्त्रार्थ- 
त्वात्‌ । भगवानेव हि प्रमाणभुतो5स्मिन्‌ प्रसाध्यते । 
तत्र हेतुराशयप्रयोगसंपत्‌ सांव्यवहारिक्रमाण।पेक्षया । आशयो जगद्धित षेता। 
प्रयोगो जगच्छासनात्‌ शास्तृत्वम्‌ । फल॑ स्वपरार्थ संपत्‌ । स्वार्थ॑म्तंपत्‌ सुगतत्वेन् त्रिविध- 
मर्थमुपादाय--( १) प्रशस्तत्वं सुरूपवत्‌ । (२) अधुनरातवृत्त्यर्थ सुनष्टज्वरवत्‌ | (३) निः- 
वेषार्थ सुपूर्णघटवत्‌ | परार्थ वंपतु--जगत्तारणात्‌ तायित्वम्‌ । सन्‍्तानार्थ ञवापरिनिर्वाणघ- 
मंत्वात्‌ । एवम्भूतं भगवन्तं प्रणम्य 'प्रमाणसिद्धिविधीयते” | प्रमाणाधीनो हि प्रमेय्राधि- 
गमो भगवानेव च प्रमाणम्‌ , प्रमाणलक्षणप्तद्धावात्‌ । प्रमीयतेड्नेनेति प्रमाणप्‌ । 





वातिकालडूा र-व्याख्या 


परस्पर-विरोधी मतवादों में फंसे (संशयाक्रान्त) मानवों का कल्याण करने के उद्देदय 
से प्रमाण-सिद्धि नाम के इस परिच्छेद में प्रमाणतत्त्व पर सविधि पूर्ण प्रकाश ड.ला जा 
रहा है ॥ १ ॥ 
प्रस्तुत विषय ( प्रमाणतत्त्व ) की विस्तृत जानकारी रखनेवाले. ऐसे विद्वान्‌ वक्ता 
प्रायः दिखाई नहीं देते, जो निरगंल वकवाद न कर विषयवस्तु का विस्पष्ट विश्लेषण 
कर सके, फलत: प्रमाणतत्त्व का स्वरूप धूमिल-सा होता जा रहा है, अतः विरलक्रम 
( स्वाध्याय-प्रवाह में विरलता या अवरोध उपस्थित ) हो जाने के कारण अवसर प्राप्त 
अशुद्धियों का परिमार्जन कर धन्य-पुरुषों ( भाग्यवान्‌ अभधिकारीजनों ) एवं उद्धत 
बृद्धिवाले हठी वादिगणों को प्रमाणतत्त्व का विशुद्ध बोध कराने का सम्यक्‌ सद्धूल्प 
किया जाता है ॥| २ ॥। 
भगवान्‌ त्र॒द्ध द्विविध हेतुसम्पत्‌ और द्विविध फलसम्पत्‌ से सम्पन्त होने के कारण 
प्रमाणभूत हैं, अत: इस प्रमाण-शास्त्र के आरम्भ में उनका स्तोत्राभिधान (मंगलाच रण) 
अत्यन्त युक्ति-संगत है, क्योंकि भगवानु बुद्ध ही प्रमाणस्वरूप हैं--यही यहाँ सिद्ध क्रिया 
जाता है । 
जगद्धितेषी', 'क्षास्ता?, 'सुगत” और 'तायी'- इन चार विशेषणों के द्वारा भग- 
वानु बुद्ध में द्विविध हेतु सम्पत्‌ एवं द्विविध फलछ-सम्पत्‌ को सूचित किया गया है-- 


(१) हेतु-सम्पतु-'आशय' भौर 'प्रयोग” के भेद से हेतु-सम्पत्‌ दो प्रकार की है. 


एलोकः ३ ] प्रमाणसिद्धिः रे 
प्रमाणलक्षण म्‌ू-- (बरस॑वादि ९८. . जज 
प्रमाणमविसंवादि ज्ञानमर्थक्रियास्थिति। । 
अविसंवादन शाब्देड्प्यभिप्रायनिवेदनात्‌ ॥ रे ॥ 

शशि सस2ः:, आऑजिलादा वार 
प्रमाणलक्षण म्‌-- 

तन्न सामान्येन प्रमाणलक्षणं निदिशति-प्रमाणमिति । 

ज्ञानं प्रमाणं तत्र सत्ति प्रमतिसिद्धे: । अविसंवादि | विसंवादे सति विपयेयात्‌ 
इन्द्रियार्थंसंयोगादयो हि विसंत्रादविविक्तज्ञानोपलक्षिता एवं तत्त्वं प्रतिलभन्ते। अवि-, 
- जाधठछ हलय फनयइलातिका न का 7 ख्याज्मा 
[ यद्यपि बौद्ध-सिद्धान्त में प्रत्यक्ष और अनुमान--दो ही प्रमाण माने जाते हैं, शब्द- 
प्रमाण स्वीक्षत नहीं, अत: उक्त चतुविध विशेषण शब्दों के द्वारा हेतु-सम्पत्‌ आदि की 
प्रमिति नहीं हो सकती । तथापि यह प्रमाणाप्रमाणादि का विभाग सांव्यावहारिक मात्र 
है, व्यावहारिक दृष्टि से शब्द को भी प्रमाण माना जाता है, जेप्ता कि स्वयं वातिककार 
कहते हैं --“शाब्देडपि '“अविपंवादनम्‌” । इसके भाष्य में प्रज्ञाकर भी कहते हैं---“शब्द 
विषयं तु ज्ञानमभिप्रायनिवेदनात्‌ प्रमाणम्‌” (अग्रिम पृ० ८ ) ]। जगद्धितेषितारूप 
मानस व्यापार “आशय” और शास्तृत्वरूप वागव्यापार 'प्रयोग'.कहलाता है। | संसार- 
सागर की प्रछयद्धूर उत्ताल-तरज़्ड़ों में फैस्ते प्राणी को देखकर भगवान्‌ की महाकरुणा 
उमड़ पड़ती है, शास्ता का शास्तृत्व सहसा मुखरित हो उठता है--'“चरथ भिक्‍खवे 
चारिक बहुजन॒हिताय बहुजनसुखाय लोकानुकम्पाय” ( महाबग्ग पृ० ३१) । 

(२) फल-सम्पत्‌--हेतु-सम्पत्‌ ( उपनिषत ग्रन्थों में चचित शमादि साधनों के 


' सम्पादन ) से द्विविध फल की सिद्धि होती है--(१) साधक के अपने स्वार्थ (तत्त्वज्ञान 


या सम्बोधि) की सिद्धि और (२) पर-ऋल्याण की सिद्धि होती है । तायित्व (तारकत्व) 
दक्ति के द्वारा दःखी जनों का उद्धार होता है।एसे ही महापुरुषों के लिए कहा 
जाता है--''स्वयं तीर्णा: पराँशच तारयन्ति १”? 

'सुगत' संज्ञा स्वार्थ-सम्पत्‌ की अवद्योतक है, क्योंकि ज्ञानाथेंक 'गम' धातु से 
निष्पन्त 'गत' शब्द का अर्थे है-ज्ञात । 'सु' शब्द तीन अर्थों में प्रयुक्त होता है-(१) कहीं 
'प्रशस्त' अथे में, जेसि---'सुरूपम्‌' ( प्रशस्त-रूपवान्‌ ), (२) कहीं 'अपुनरावृत्ति! अथे में, 
जैसे--सु नष्टज्वर: (ज्वर का ऐसा नष्ट हो जाना कि फिर कभी ज्वर न आसके । (३) 
कहीं निःशेष अर्थ में, जैसे--'सुयूर्णों घट: अर्थात्‌ निःशेष घट जल से ऐसा भरा हुआ है 
कि उसका तनिक-सा भाग भी खाली नहीं । इस प्रकार भगवान्‌ बुद्ध शोभनज्ञास- 
सम्पन्न, सर्वेज्ञता-समन्त्रित एवं नित्ययृक्त हैं [प्रज्ञापार॒मिता सत्र एवं स्थविरव॒रण बुद्ध- 
घोष की-अद्ठकथाओं में 'सुगत” शब्द की विविध व्याख्याएँ की गई हैं---'सोभनग- 
मनता, सुन्दरं ठानं गतत्ता, सम्मा च गदत्ता सुगतो” (समन्त पा० पू० १०३) ] 

'तायी!” संज्ञा के द्वारा जगत्तारकत्वरूप पराथंप्तम्पत्‌ को ध्वनित किया गया है। 
जब तक भगवान्‌ बुद्ध निर्वाण-धर्मता में प्रवेश नहीं करते तब तक निरन्तर विज्ञान- 
सन्‍्तानों का उद्धार करते रहते हैं । इस प्रकार के भगवान्‌ को प्रणाम करके प्रधाण- 
सिद्धि की जाती है| प्रमाणों के अधीन ही प्रमेय का अधिगम होता है। भगवान्‌ ही 


प्रमाण हैं, क्योंकि उनमें ही प्रभाण का लक्षण घटता है--प्रमीयतेड्नेनेति प्रमाणम्‌ः | 
प्रमाणलक्षण-- | 
प्रमाण सामान्य का लक्षण किया जाता है--“प्रमाणम्‌ अविसंवादि ज्ञानम्‌” । 





सभाष्यं प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद: १ 
[अविसंवादी ज्ञान को प्रमाण कहा जाता है। अर्थ ( दाह-पाकादिरूप प्रयोजन ) 
की क्रिया (निष्पत्ति) का नाम अविसंवाद है । शाब्द ज्ञान में भी वक्ता के अभिप्रेत अर्थ 
का निवेदन (प्रकाशन) होने के कारण प्रमाणता मान्ती जाती है| ॥ रे ॥ 
वातिकालद्ारः 


संवादार्थों हि स्व: प्रमाणान्वेषण प्रयुक्तः । 2 
ननु अविसंवा दित्व॑ तस्य साधनज्ञानस्थ स्वरूपमेव । तस्समिश्र स्वरूपेण ज्ञायमाने 


ज्ञातमेव तदिति कि परीक्ष्वते ? अथ न स्वरूपसंवेदनम्‌। तदा प्रमाणमेव नास्तीत्यापति- 
तम्‌। न चाय॑ पक्ष: क्षमो भवतामिति। तदसत्‌ | न स्वरूपमेवज्ञा नस्य भ्रासाण्य सवा- 


दित्वं वा | अपि तु अर्थक्रियास्थितिः अविसंवादनप्‌ । 
न खल्‌ ज्ञानस्वरूपमात्रावगताविदं प्रमाणमिति भवत्ति | किन्तहि, अथेस्य दाह- 


पाकादे: क्रियानिष्पत्तिस्तस्था: स्थित्तिरविचलनमविसंवादन व्यवस्था वा। सा चार्थक्रिया 


भाविनी न तत्काले | ततस्तत्संबन्धो न स्वरूपसंवेदनमात्रावधृत: । 
ननु तत्संबन्धिता स्वरूपमेव, तत्‌ कं न स्वरूपसंवेदनमात्रावधा रणम्‌ ? नेतदस्ति-- 


५ 
रडँ 


वातिकालक'क्ला र-व्या ख्पा 
ज्ञान ही प्रमाण माना जाता है, क्‍योंकि ज्ञान के द्वारा ही प्रमिति की सिद्धि होती है। 
ज्ञाम भी ज॑सा-तेसा ब्रमाण नहीं हो सकता, अपितु अविसंवादि ज्ञान ही भ्रमाण होता है, 
क्योंकि विसंवाद ( अथै-व्यभिचार ) होने पर प्रमिति न होकर विपयेय ( मिथ्या 
प्रत्यय ) होता है। इन्द्रिय-सन्निकर्षादि जो प्रमाण कहा गया है, वह विसंवाद-रहित 
ज्ञान के उत्पादक होने के कारण उपलक्षणविधया प्रमाणव्यवह।र मात्र कर दिया 
गया है | विसंवाद-रहित सफल प्रवृत्ति क्री कामना रखतेवाले सभी व्यक्ति साक्षात्‌ 
प्रमाण का ही अन्वेषण करते हैं । 
शद्भा--यह जो कहा जाता है कि इस शास्त्र का विषय है--अविसंवा दित्व 
( प्रामाण्य ) वह सम्भव नहीं, क्योंकि विचारणीय वही होता है, जो सन्दिग्ध और 
सप्रयोजन हो, ज॑सा कि न्याय-भाष्यकार ने कहा है --“नानुपलब्धे न निर्णतिड्ये न्याय: 
प्रवर्तते, कि तहि ? संशयिते” ( न्‍्या०भा० १॥२।१ )। अविसंवादित्व धर्म तो प्रमाण 
ज्ञान का स्वरूप ही है, अत: ज्ञानरूप धर्मी का ज्ञान होने पर ज्ञात ( निर्णीत ) ही हो 
जाता है, अत: किसकी परीक्षा ( विचारणा ) होगी ? यदि संवेदन ( अविसंवादित्व ) 
को ज्ञान का स्वरूप नहीं माना जाता, तब उक्ष ज्ञान को प्रमाण ही नहीं कह सकते 
किन्तु यह आप (बौद्धों ) का सिद्धान्त नहीं कि ज्ञान को प्रमाण न माना जाय । 
समाधान---प्रम| ण्य या अविसंवादित्व को ज्ञान का स्वरूप नहीं माना जाता, 
अपितु अर्थ क्रिया-स्थित्ि को अविसंबरादित्व कहा जाता है। आशय यह हैं कि ज्ञान का 
स्वरूप-मात्र अवग॒त हो जाने से उस ज्ञान को प्रमाण नहीं कहा जा सकता, अपितु 
अग्नि आदि पदार्थों के दाह-पाकरूप अर्थ ( प्रयोजन ) की क्रिया ( निष्पत्ति ) की 
स्थिति ( अविचलता, अविसंवादिता या व्यवस्था ) ही प्रामाण्य पदार्थ है, वह ज्ञान- 


काल में विद्यमान न होकर भावी है। फलूत: ज्ञान का ज्ञान हो जाने मात्र से वह 


( प्रामाण्य ) ज्ञातन होकर भज्ञात ही रहता है, विचारणीय हो जाता है। 

.._ शहद्भहा--पह जो कहा गया कि अअथंक्रिया-सम्बन्धी ज्ञान को प्रमाण कहते हैं, 
वहाँ अथंक्रिया-सम्बन्धिता ज्ञान का स्व€ 
जात हो जाता है। . | 


प होने के कारण ज्ञान का ज्ञान होते ही : 


हि 


श्लोक: ३ ] प्रमाणसिद्धि: ५ 





वातिकालझ्धा रः 

द्विष्ठसंवन्धसं वित्तिर्नेकरूपप्रवेदनातु । दवस्वरूपग्र हणे सति संवन्धवेदनम्‌ ॥॥३॥। 

कथं तहीं प्रवत्तं नाकाले तज्ज्ञातम्‌। एतदुत्तरत्र वक्ष्याम:। यद्यर्थक्रियाधिगमे पूर्वक 
प्रमाणं, सोप्यर्थ क्रियाधिगम: प्रमाणमप्रमाणं वा? अप्रमाणेनाथक्रियाधिगमाभावातु प्रमाणं 
तत्‌ | ततस्तततोड्प्यथे क्रियाधिगम: परान्वेषणीय इत्यनवस्था । नेदं साधीय:-- 

उत्त राथे क्रियाभावात्‌ पृ्व॑ंस्थ यदि परानता | तदेंवार्थ क्रियाभावादुत्त रस्य कथष्न सा ॥।४।। 

यत्रार्थ क्रियास्थितिरपरोपकल्पिता तद् यावत्‌ प्रमाणम्‌ । यत्र तु स्वतस्तदंवार्थ- 
क्रियानुभवः, तत्‌ सुतरामेव प्रमाणम्‌। अर्थक्रियास्थितिरविसंवादनमिति सामान्‍्ये- 
नाभिधानात । 

ननु दाहपाकाद्थक्रियेयं स्वप्नेषपि सम्भवति पीतशछ््नादिज्ञाने च। शब्द-विषये 


तु ज्ञाने न दाहपाकाइर्थक्रिया स्वतः परतश्रार्थक्रियाभावात्‌। तस्मादबाधितो बोधः 
प्रमाणमिति युक्तम्‌ । 





वातिकालइ्ू) र-व्या ख्या 
समाधान--अर्थ क्रिया और ज्ञान का सम्बन्ध केवल ज्ञान के ज्ञान से ज्ञात नहीं 
होता, क्योंकि घट और भूतलादि का सम्बन्ध द्विष्ठ ( अपने दोनों सम्बन्धियों में रहने 
बाला ) होता है, अत: वह अपने दोनों सम्बन्धियों के ज्ञान से ही ज्ञात होता है, केवल 
एक सम्बन्धी के ज्ञानमात्र से ज्ञात नहीं होता । ज्ञान-काल में अथ क्रिया न होने के कारण 
ज्ञात नहीं हो सकती, तब उप्तका ज्ञान के साथ सम्बन्ध कयोंकर ज्ञात होगा ? ॥ ३ ॥ 
शच्भा--प्रवृत्ति-क्लाल में उक्त सम्बन्ध का ज्ञान कंसे होगा ? इस प्रइन का उत्तर 
आगे चल कर दिया जायगा। यहाँ यह शझ्भू होती है कि यदि अ्थक्रिप्रा काज्ञान हो 
जाने पर उसक्रे पूर्वोत्पन्न ज्ञान को प्रमाण कहा जाता है, तब यह प्रश्न उठता है कि 
वह अ्रक्तिया का ज्ञान प्रमाण है ? या अप्रमाण ? अप्नरमाण ज्ञान के द्वारा अर्थक्षिया का 
अधिगम ( निश्चय ) नहीं हो सकता, अतः उसे प्रमाण ही मानना होगा। उसकी 
प्रमाणता अन्य अथेक्रिया के अधिगम पर निर्भर है, फलत: पूर्व-पूर्व को उत्तरोत्तर की 
अपेक्षा में अनवस्था दोष प्रसक्त क्‍यों न होगा ? ॥| २ ॥। 
समाधान--क्रथित अनव स्था दोष अयुक्त है, क्योंकि जब उत्तरकालीत ज्ञान में 
अवभा सित अर्थ क्रिया की सत्ता से पूर्वोत्पन्न वह्नचादिजज्ञानों में प्रमाणता मानी जाती 
है, तब उसी समय ( अर्थ क्षिया के ज्ञान-काल में ) अवभासित अथंक्रिया की अथेक्रिया 
के द्वारा उस उत्तरभावी प्रथम अभ्ेक्रिया के ज्ञान में प्रमाणता क्‍यों नहीं मानी जा 
सकती ? ( आशय यह है कि जहाँ भ्रथम ज्ञान में केवल वक्तचादि का भान, द्वितीय 
ज्ञान में दाहादि-रूप अर्थेक्रिया ओर तृतीयादि ज्ञानों में उत्तरोत्तर अथेक्रिया का भात 
होता है, वहाँ अवश्य ही पूर्ब-पुवे ज्ञान को 5त्तरोत्तर ज्ञान की अपेक्षा होने से अनवस्था 
होती है, किन्तु जहाँ एक हो प्रत्यक्ष ज्ञान में विषध्र और उसकी अशथेक्रिया का भात्त 
हो जाता है, वहाँ अनवस्था क्‍यों होगी ? ]। अर्थक्रिया-स्थिति अविध्वंवाद पदार्थ है-- 
ऐसा सामान्याभिधान है, उसका भान पृथक ज्ञान में होता है, या समूहालम्बनांत्मक 
एक ही ज्ञान में--ऐसी कोई विशेषता का प्रदशंत नहीं किया गया ॥ ३ ॥। 
शद्धा --यह दाह-पाकादिरूप अर्थ क्रिया तो स्वप्त में देखी जाती है, अतः वक्ति का 
स्वाप्त ज्ञान एवं 'पीत: शब्भू/--इत्यादि अप्रमाण ज्ञानों में यह प्रमाण का लक्षण अति- 
व्याप्त क्‍यों नहीं ! यह लक्षण केवल अतिव्याप्त ही नहीं, अपितु शाब्दादि प्रमाण- 


कु 
दे 





सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम [ परिच्छेद: १ 


* मी 





वातिकालद्ुारः 
तदप्ययुक्तम्‌ , यतः शाब्देउ्प्पभिप्रायनिवेदनाद अविसंवादनम्‌ । 
शब्दविषयं ज्ञान शाब्दम्‌ । अपिशब्दादन्यत्रापि | अयमर्थे:-- 

स्वहपत्रोधमात्रेण सर्व ज्ञानं भवेतु प्रमा । अथाबाधितबोधत्वात्‌ स्वप्नादावपि किन्‍न ततु्‌ ॥५॥ 
बोधमात्रसंगमो हि स्वप्नेतरप्रत्ययसंभवी समान एव सवंत्र। स हि न पुरुषार्थेस्य 

साधक: | अथाबाधितबोधत्वं तदपि समानमेव | जाग्रत्मत्ययेन बाधपानता चेत्‌, कोथय॑ 


बाधघो नाम ? अं के | 
परेण विषयाभावज्ञापनं स यदीष्यते । स्वाथ प्रवृत्तिमज्ज्ञानमभावं ज्ञापयेत्‌ कथम्‌ ॥| ६ ।। 


न तावज्ज्ञानान्तरेणाभाव: स्वप्नज्ञानस्यान्यस्य वा केनचित्‌ क्रियते । तत्काले तस्य 
स्वयमेव नाशात्‌ | न च/क्षिनिमोलनाननष्टे ज्ञाने बाध्यता प्रतीयते । अन्येन नहि ज्ञानेन 
तस्य विषयापहारो5सत्ताज्ञापनलक्षणो बाध: | न च स्वविषये प्रवृत्तमन्यविषयापहार रच- 


वातिकालद्धा र-व्या ख्या 
ज्ञानों में अव्याप्त भी है, क्योंकि शाब्द ज्ञान के विषयीभूत वकत्नय्यादि की अर्थक्तरिया न 
तो स्वतः ( एसी ज्ञान के द्वारा) और न अन्य ज्ञान के द्वारा अधिगत होती है। अतः: 
प्रमाण का “अविसंवा दि ज्ञान प्रमाणम्‌ु”--ऐसा लक्षण न करके “अबाधितार्थोश्नु भवः 
प्रमाणम्‌”--ऐसा लक्षण करना चाहिए। स्वाप्न अथेक्रिया बाधित होने के कारण स्वाप्न 
ज्ञानों में अतिव्याप्ति नहीं और वह्व॒यादि के शाब्द ज्ञान में अव्याप्ति भी नहीं, क्योंकि 
उसका विषय अबाधित है ।। ४ ॥ 
समाधान--कथित शा भी अपुक्त है, क्योंकि शब्द-जनित, शब्द-विषथक ज्ञान 
दशाब्द कहलाता है | 'शाब्देडपि”-यहाँ 'अपि' शब्द के द्वारा गन्धादिविषयक अन्य शाब्द 
ज्ञानों का ग्रहण अभिप्रेत है। सभी शाब्द ज्ञानों में शब्दादि विषयों के स्वरूप की प्रति: 
पत्ति को ही अथ क्रिया कहते हैं, उसको लेकर सभी श्ाब्द ज्ञान प्रमाण माने जाते हैं, 
अत: उनमें अव्याप्ति नहीं। अबाधितार्थानुभवत्व लक्षण भी स्वाप्न ज्ञानों में क्‍यों 
नहीं ? विषयस्वरूपमात्र की प्रतिपत्तिता तो स्वाप्त एवं उससे भिन्‍न सभी ज्ञानों में 
समान है । यदि कहा जाय कि स्वरूपमात्र की प्रतीति से पुरुषार्थ की सिद्धि नहीं होती, 
अत: अबाधिताथेक बोधत्ब को ही प्रामाण्य मानना चाहिए, तो वह भी सत्र ज्ञानों में 
समान है । यदि कहा जाय कि स्वाप्त ज्ञान का विषय जाग्रदनुभव के द्वारा बाधित हो 
जाता है, अतः अबाधितार्थक अनुभवत्व स्वाप्न ज्ञान में अतिव्याप्त नहीं होता । तब 
यह जिज्ञासा होती है कि यह बाघ-पदार्थ क्या है ? ॥ ५ ॥ 
यदि पर ( उत्तरवर्ती ) ज्ञान के द्वारा पूर्व ज्ञान के विषय का अपहार ( विषया- 
भावजज्ञापन) वाव-पदार्थ माना जाता है, तब प्रइन उठता है कि क्या उसी ज्ञान के द्वारा 
उप्तका विषयापहार होता है ? या ज्ञानान्तर के द्वारा ? उसी ज्ञान के द्वारा उसका 
विषयापहार नहीं हो सकता, क्योंकि जो ज्ञान जिस विषय के स्वरूप-प्रतिपादन में प्रवृत्त 
होता है, उसी से उप्तके विषय का वाध क्ग्रोंकर होगा ? उत्तरोत्यन्त अन्य ज्ञान के द्वारा 
भी पूर्व ज्ञान का विषय्रापहार नहीं हो सकता, क्योंकि उस समय तक पूर्व ज्ञान तो स्वयं 
नष्ट हो जाता है। आँखे बन्द कर लेने पर स्वत: नष्ट ज्ञान में बाध्यता की प्रतीति कभी 
नहीं होती । फलत: अन्य ज्ञान के द्वारा पू%्वे ज्ञान का विषयाभाव-ज्ञापनरूप विषयापहार 
या बाध सम्भव नहीं । कोई भी ज्ञान अपने विषश्र में प्रवृत्ति और अन्य ज्ञन के विषया- 
पहार की रचना नहीं कर सकता, क्योंकि सभी ज्ञानों का यह धर्म (स्वभाव ) है कि 


एलौकः ३ ] प्रमाणसिद्धिः ' ् 





वातिकालद्टारः 
यितुमलम्‌ । स्वविषय(ज्ञान)स्वविषयस्य रूपसाधन हि ज्ञानानां धर्म: । परविषयापहर 
णन्तु नराधिपधर्म: । 
कथर्न्तहि बाध्यवाधकभाव: ? न कथच्चित्‌ । अत एवाब्ाधितत्वं न प्रमाणत्वम्‌ | 
तस्माद यत्रा्थक्रिया नास्ति तदप्रमाणम्‌ । 
स्वयमन्येन वा यत्र ज्ञायते न क्रियोदय: । तदप्रमाणं न स्वनास्वप्नभेदो5स्ति तत्त्वतः ॥|७॥। 
व्यवहारमात्रमेवेदं स्वप्नास्वप्नभेदो नाम । तथा प्रमाणाप्रमाणभेद इति हि वक्ष्यते । 
न चासावर्थक्रियास्थिति रविचलितत्वाभावात्‌ । भावनामात्रावसायतार्थक्रिपा स्वप्तें । न 
तत्र परितोष: । अवाधितत्वे त्वनवस्थैव । प्रथममबाधन सर्वेत्रव | तदुत्तरकालमबाधनें । 
तत्राप्युत्तरकालमबाघनमिति कुत्तः ? 
बाधकस्य पुरोभाव: स्वंविज्ञानसम्भवी । परन्तु वाधकाभावस्तत्राप्याशंक्यते न किम्‌ ॥;५॥ 
पीतशंखादिविज्ञानन्तु न॒प्रमाणमेव, तथाथेक्रियावाप्ते रभावात्‌ | संस्थानमात्रा< 
थेक्रियाप्रसिद्धावन्यदेव ज्ञानं प्रमाणमनुमासम्‌ । तथा हि-- 
प्रतिभास एचम्भूतो य: स न संस्थानवर्जित: । एवमन्यत्र दृष्टत्वादनुमानं तथा च तत्‌ ॥६।॥। 
येन न कदाचिद्‌ व्यभिचार उपलब्ध: स यथाभिप्रेते विसंवादाद विसंवाद्यत एव । 
यस्तु व्यभिचारसंवेदी स विचाय॑ प्रवत्तंते । संस्थानमाचन्तावत्‌ प्राप्यते । परत्र सन्देहो 





वातिकालद्ू र-व्या ख्या 

वे अपने विषय की स्वरूप-प्विद्धि ही किया करते हैं । किसी ज्ञान के विषय का अपहार 
(व ध) नहीं करते । विषय (देश) का अपहरण तो राजा-महाराजा किया करते हैं ॥६॥। 

तव पूर्व और उत्तर ज्ञान का बाध्य-धातक भाव कंसे बनेगा ? किसी प्रकार भी 
नहीं । अत: अबाधितविषयक ज्ञान को प्रमाण नहीं कहा जा सकता । हाँ, जिस ज्ञान में 
अर्थ क्रिया-कारित्व नहीं, वह अप्रमाण और जिसमें अर्थ क्रिया का उदय (उत्पादन) 
स्वत्त: या परत: अधिगत हो जाता है, वह प्रमाण होता है | स्वप्न और अस्वप्नादि का 
विभाग न तो पारमाथिक है और न विषय के बाधाबाध पर निर्भर ॥ ७॥ 

स्वप्तास्वप्त और प्रमाणाप्रमाण का भेद व्यवहारमात्र हैं, ताक्त्विक नहीं--यह 
आगे चलकर कहा जायगा । अथेक्रिया की स्थिति या अविचलितत्व का होना भी अति- 
वाय॑ नहीं, क्योंकि स्वप्नावस्था में अथेक्रिया अविचलित नहीं, वह तो भावनामात्र है, 
विषयवस्तु से उप्तका कोई सम्बन्ध नहीं, अतः उक्त लक्षण भी सनन्‍्तोषजनक नहीं । अबा- 
धितार्थ-विषयकत्व-पक्ष में तो अनवस्था दोष है। अर्थात्‌ ज्ञान-काल में तो विषय का 


अवाधित होना सभी को में समानरूप से पाया जाता है। भविष्यत्काल में अब्राघ का 
होना भी निश्चित नहीं, क्योंकि भविष्यत्काल में कब किसके विषय का बाघ हो जाता 


है-ऐसा नहीं कह सकते । जहाँ 'पीत:ः शंख:'--ऐसा भ्रम होता हैं, वहाँ पीत शह्भू के न 
होने पर भी पीतापीत-साधारण संस्थयन-विशेष की सिद्धि अनुमान के द्वारा हो जाती 
है । अनुमान का आकार यह है--'पीतः शब्भू” ऐसा आभास (ज्ञान) क्रिसी संस्यान* 
विशेष को विषय करता है, क्‍योंकि वह ज्ञान है, घटादिज्ञानों में वेसा ही देखा जाता 
है, फन्तः 'पीत: शबद्भ:' यह ज्ञान भी वेसा (सविषयक्र) ही है ॥ ८५ ।। 

जिप्त व्यक्ति ने जलादि-ज्ञानों का विषय-व्यभिचार कभी नहीं देखा, वसा व्यक्ति 
मरु-मरीचि में बेधड़क प्रवृत्त होकर ठगा ही जाता है, किन्तु जो व्यक्ति एक-दो बार 


थ्द सभाष्य॑ प्रमाणवातिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 





वातिकालद्ूुार: 
विपयेयों वा। ततोश्नुमानं संस्थाने | संशय: परत्रति प्रत्ययद्वयमेतत्‌ प्रमाणमप्रमाणं च । 
अनेन मणिप्रभायां मणिज्ञानं व्यास्यातम्‌ | तथा च वक्ष्यामः ) 

अथ केन दयमेतदिति प्रतीयते ? एतदपि वक्ष्याम: । शब्दविषयन्तु ज्ञानमभिप्राय- 
निवेदनात प्रमाणम्‌ | अभिप्रतार्थक्रियास्वरूप निवेदन सेव संवादनम्‌ । 

ज्ेयस्वरूपसंसिद्धिरेव तत्र क्रिया मता । चित्रेषपि हृष्टिमात्रेण फल परिसमाष्तिमत्‌ ॥१०॥ 

न खल स्वरूपसंवेदनादप रमत्रार्थक्रियाज्ञानं क्वचिदुपलभ्यते। रूपादयो हि स्वस्व- 
रूपसंवेदनपरा एव । न तद्विषयः प्रत्ययः परत्र प्रमादम । तत्स्वरूपसंवेदनमात्रकस्च सर्वत्र 
जाने समानमिति न सांग्यवहारिकप्रमाणावतार: । । 

ततो भाव्यर्थविषयं विषयान्तरयोचरम्‌ । प्रमाणमध्यारोपेण व्यवहाराववोंधकृत्‌ ॥११॥ 

भाव्यथ विषयान्तरप्राप्त्यर्था हि प्रमाणाप्रमाणान्वेषणा: | यथा च भिन्नो विषय- 
स्पर्शादिक: न रूपादिस्वरूपग्रहणेडन्तर्यात्ति तथा भाविस्वरूपमपि परमाथथत: । अध्यारोपेण 
तु तदेकता विषयास्तरस्यापि | ततस्तइ॒द्वारेण संवादनमुक्रतं ज्ञाने। यत्र तु तदवथेक्रिया 
तत्राविवाद एवं | तत्र भाविष्वरूपे तत्कारणत्वे नेकतारोप:। परत्र तु स्पर्शादो तदेक- 

वातिकालडूगर-व्या ख्या 

ठगा जा चूकता है, वह बहुत सोच-समझ कर प्रवृत्त होता है। उसे जो पहला संस्थान- 
मात्र ( धर्मिमात्र ) का ज्ञान होता है, वह अनुमान है और दूसरा जल-ज्ञान संशय या 
विपर्ययरूप होता है | पहला ज्ञान प्रमाण और दूसरा ज्ञान अप्रमाणरूप हैं। इसी प्रकार 
मणि-प्रभा में मथि-ज्ञानरूपी संवादी भ्रम भ्री व्याख्यात हो जाता है, जिस क्री चर्चा, आगे 


की जायगी ॥ ६ ॥ ते ्माः 
प्रमाणाप्रमाणरूप प्रत्यय-हय की प्रतीति किसे होती ? यह भी आगे कहा 


जायगा | यह तो कहा जा चुका है कि शब्द-जनित ज्ञान वक्ता के अभिप्राय का सूचक 
होने के कारण ही प्रमाण माना जाता है। वहाँ अभिप्रेत वस्तु का स्वरूपज्ञान ही 
संवादन या अविसंवाद है । ऐसे स्थलों पर ज्ञेय वस्तु को स्वरूप-सिद्धि को छोड़कर 
अन्य कोई अथंक्रिया उपलब्ध नहीं होती । रूपादि पदार्थ अपने स्वरूप का संवेदन मात्र 
कराते हैं। छपादि-विषयक ज्ञान परत्र ( रसादि की सिद्धि में ) प्रमाण नहीं हो सकता । 
स्वरूप-संवेदन तो सवत्र ज्ञानों में समानरूप से होता है । अतः इसके आधार प्र सांव्या- 
वहारिक-पा रमार्थिक का भेद मानने की आवश्यकता नहीं ॥| १० ॥ 
यद्यपि प्रत्यक्ष ज्ञान का जलादि विषय वर्तमान ही होता है, भविष्यत्‌ नहीं और 
प्रवत्ति का विषयीभूत जल भविष्यत्‌ है, तथापि दोनों विषयों की एकता का आरोप हो 
जाता है और जलादिजज्ञान सांव्यावहा रिकरूप से प्रमाण माना जाता है॥ ११ ॥ 
लोक में हृष्ट विषय की भावी सन्‍्तानान्‍्तर की प्राप्ति करने के लिए प्रमाण की 
अन्वेषणा होती है । जैसे रूप-ज्ञान विषयीभूत रूपक्षण से स्पर्शादि भिन्‍न होते हैं, गृहीत 
रूपक्षण के अन्तर्गत नहीं होते । बसे ही प्राप्प भावी रूपक्षण भी परमार्थतः दृष्ट रूपक्षण 
से भिन्‍न होता है, तथापि समान सनन्‍्तति के उन दोनों सन्‍्तान-क्षणों की एकत! का 
अध्यारोप होकर प्रवृत्ति होती है और वह संवादी भ्रम के समान सफल भी होती है, 
अतएव पूर्वज्ञान में प्रमाणता भी सिद्ध हो जाती है । जहाँ एक ही प्रत्यक्ष ज्ञान में विषय- 
वस्तु ओर उसकी अर्थ क्रिया का भान है, उस ज्ञान में तो प्रमाणता निव्िदादसिद्ध है। वहाँ 
भावी और वत्तेमान विषयों में एकतारोप की भी आवश्यकता नहीं । भावी प्रवत्ति-स्थल_ 


रु 





इलौकः ३ ] प्रमांणसिद्धिः है 





वातिकालज्टारः । हे हम 

सामग्र्यधीनत्वेनेति न विशेष: | यत्र तु नाभिमतार्थक्रिया यथा जल्नग्राहिविज्ञानात्‌ 

मरीचिकाथर्थक्रियावाप्तिस्तदप्रमाणमेव । अत एवाह-- शाब्देष्प्पभिप्रायनिवेदनात्‌! । _ 

अन्यत्रापि चित्रादौ। तथा च घटज्ञाने पठप्राप्ती शुक्तिकायाच्व रजतज्ञानपरंपरा- 
यामपि न प्रमाणता ! अभिप्रायाविसंवादाभावात्‌ । 

अभिप्रायाविसंवादात्‌ प्रमाणं सर्वंघुच्यते । न सजातिविजातीयविज्ञानोत्पत्तिमात्रतः ॥१२।॥। 

बाधकप्रत्ययस्यापि स्थितेरेबंप्रकारता । तत्त्वतस्तु विजातीयविज्ञानोत्पत्तिमात्रकम्‌ ॥१ ३॥। 

विजातीयविदुत्पत्तियंदि बाधकमच्यते । घटज्ञातरे पटज्ञानं वाधकं॑ किन्‍न युक्तिपत्‌ ॥१४।। 

नेति प्रत्ययवुद्धथा चेत्‌ बाधक किचिदिष्यते ! सर एव धत्ययो नेति प्रमाणाद्‌ भेद आगत: ॥ १५॥ 

अभावलक्षणं मान ततश्चेत्तन्निरूप्पते | किमन्यरझूपतंवित्तिः किममावस्य तश्यः वित्‌ ॥॥१६॥। 

अन्यरूपस्य वित्तिश्चेद विज्ञेपात्‌ प्रसज्यते । तदभावस्य दिती स्यात्‌ तस्येत्ि न समस्तयः ।। १७॥। 


कक बना अ 3 के ल्‍ट्नाओननओम- 





वातिकाललडूा र-व्याख्या 

पर तो ग्राह्म और अध्यवसेय विषयक्षणों का वैसे हो भेद होता है, जेसे रूप और 
स्पर्शादि में | वहाँ एक सामग्री की अधीतता को लेकर एकता का आरोप हो जाता हैं । 
जहाँ अभीष्ट स्नानपानादि थर्थ क्रिया नही होवी, जैसे->जलावभासी ज्ञान से मरुमरी- 
चिकादि में । वह ज्ञान तो अप्रमाण ही होता है। अतएवं कहा गया है--“शास्त्रेंडप्य- 
भिप्रायनिवेदनात्‌” । यहाँ 'अधि' छज्द के द्वारा प्रत्यक्षादिर्व अन्धज्ञानों का ग्रहण 
किया गया है। अर्थात्‌ जहाँ झब्द, गन्ध, रसादि चित्र-गुणात्मक पुष्पादि द्रव्य का चक्षु 
के द्वारा ग्रहण ( प्रत्यक्ष ) किया गया है, वह ज्ञान भी चक्षु के अविषयी भुृत शब्द, 
गन्वादि विषयों में अभिष्रेतार्थ-निवेदऋत्वेन प्रमाण भान्रा जाता है| हाँ, जहाँ. अभिप्रेताथ 
प्रापकत्व नहीं देखा जाता, ऐसा ज्ञान भ्रम्नाण ही नहीं होता, जेब्ले-पट-प्र[पकर घट-ज्ञान 
या शुक्ति-प्रापक रजन-ज्ञान। ऐसे ज्ञान अभिप्रेतार्थविषयकानुमानरूप परम्परा के 
माध्यम से भी प्रमाण नहीं माने जाते, क्योंकि अभिप्रेतार्थ ( घट और रजत ) को 
प्राप्तिकूप अविसंवादिता का वहाँ अभाव होएा है। यह एक सार्वभौम लक्षण है कि 

हाँ स्वाभिप्रेत वस्तु का ल!|भरूप अविसंवाद है, उस्त ज्ञान को ही प्रमाण माना जादा 
है, सजातीयार्थ के ज्ञान की उत्पादकता या विजातायार्थ-ज्ञान की अनुत्पादकत!मात्र पर 
प्रमाणता निर्भर नहीं ।। १२ ॥ बाध 5 ज्ञान में भी अर्थ क्रिया की स्थिति इसो प्रकार को 
मानी जाती है अर्थात्‌ अभिप्रेत अर्थ के निवतंक ज्ञान की जनकता ही बाधकता है। 
यद्यपि तत्त्वतः विज्ञातीय-विज्ञान की उत्पत्तिमात्र ही बाध पदार्थ है, तथापि यदि 
विजातीय पदार्थ के ज्ञान की उत्यत्ति को बाधक माता जाता है, तब घट-ज्ञान में पट- 
ज्ञान को भी वाबक मानना होगा, क्योंकि वह घट से जिजातोय पट को वत्रियय करता 
है । इसी प्रकार यदि 'न'--इस प्रकार के निषंयक्त ज्ञात को बाधक मध्ना जाता हैं, 
तब जिज्ञासा होती है कि नकार का यहाँ भेद अर्थ है ? या. अत्यस्ताभाव ? . 'नेद॑ रज- 
तम्‌!--यह पर प्रथम पक्ष के अनुस/र रजत-भेद कीर्ति और द्वितीय पक्ष के अनुसार 
रजत का अभाव प्रसक्त होता है। फलत: “रजतमिदम्‌'---इस प्रकार की प्रतीति में 
सन्देह होता है कि क्या यह कोई अन्य वस्तु की प्रतीति है ? या रजत के अभाव को ? 
अन्य वस्तु की प्रतीति मानने पर विशेष पदार्थ का नियाघ्रक न होने के कारण किसी 
अन्य विशेष का निर्देश म हो सकेगा ओर रजत के अभाव में रजत का अन्वय कंसे 
होगा ? ॥ १७ ॥ आशय यह है कि अभाव की स्वृहपेण ( अन्यानिहूपित रूप से ) 








१७० सभाष्य॑ प्रमाणव।त्तिकम्‌ [ परिच्छेद: १ 





बातिकालच्दार: 
अभावो हि स्वरूपेण प्रतीयते । स्वरूपझवाभावस्थ न घटादिसम्बन्धितया 
प्रतीयते | प्रतीयमाने हि घटे न तत्सम्बन्धिताउभावस्य, तदाउभावाभावात्‌ । न हि 
जीवत एव देवदत्तस्य मरणम्‌ । थ्प्रतीयमानेन तु घटेन सम्बन्धिता$भावस्य न शकक्‍या 
ग्रही तुम्‌ । 
अथ कार्यकारणभाववत प्रतीति: | कारणे सति पश्चात्‌ कार्य भवति। तदनन्तरं 
तस्यो पलब्धिक्रमेण स्वरूप-प्रतिपत्तो कार्यकारणसम्वन्धपरिग्र ह:ः एवं भाथे सति अभाव 
5भावे च सति भाव इति भवति सम्बन्धप्रतिपत्ति: | तदप्यसत्‌ , यतत:ः-- 
अत्यन्ताभावसंवन्ध:ः कस्यचिन्न प्रसिध्यति । न भावे सत्यभावोधइसो न च तन्न विपयंय: ।॥१५॥। 
किछच-- 
कार्यका रणयो रूपं विना तेन प्रतीयते । अभावस्तु विना भाव भवतो न॒ प्रतीयते ।॥१६॥ 
देशस्य शून्यता या तु तस्याः सर्वत्र तुल्यता । प्रागभावादिभेदस्य तत्रात्यन्तमसंभवः ॥॥२०॥ 
यथा च वस्तुनों भेदः प्रत्यक्षेण प्रतीयते। प्रागभावादिभेदोषि प्रतीयेत तथाउक्षतः ॥॥२१॥ 
वातिकालद्टा र-व्या ख्या 
प्रतीति मानने पर घटादि प्रतियोगी पदार्थोक्रा सम्बन्ध अभाव में न हो सकेगा, क्योंकि 
प्रतीयमान घट का अभाव से सम्बन्ध होता है.? या अप्रतीयमान घट का ? घट की 
प्रतीति होने पर अभाव रहता ही नहीं, किश्चके साथ घट का सम्बन्ध होगा ? फिर भी 
यदि सम्बन्ध होता है, तव जीवित देवदत्त को भी गत मानना होगा । अप्रतीयमान घट 
की अभाव में सम्बन्धिता कभी भी गहीत ही नहीं हो सकती । 
शद्धा--घट की प्रतीति होने पर घटाभाव की प्रतीति वैसे ही हो जायगी, जैसे 
कारण के पइचात्‌ कार्य होता है । प्रतियोगी की उपलब्धि होने पर ही अभाव-स्वरूप 
की प्रतीति होती है। फञ्नतः कार्य और कारण के सम्बन्ध के समान ही प्रतियोगी और 
अभाव का सम्बन्ध उपपन्‍त हो जाता है--'भावे सति अभाव: “'भावे चासति 
अभावाभाव: 
समाधान--क्रथित प्रकार भी सम्भव नहीं, क्योंक्रि अत्यन्ताभाव ( त्रकालिक 
अभाव ) का सम्बन्ध किसी भी प्रतियोगी के साथ सम्भव नहीं, वहाँ न॒ तो 'भावे सत्ति 
अभाव: कह सकते हैं और न 'भावेडसति अभावाभाव:” ॥ १८ ॥। 
दूसरी बात यह भी है कि कार्य छारणभावरूप सम्बन्ध का ज्ञान न होने पर भी 
घट और दण्डादि का स्वरूपत: ज्ञान होता है किन्तु प्रतियोगी और अभाव के सम्बन्ध 
का ज्ञान न होने पर अभाव को प्रतीति ही नहीं हो सकती [ आशय यह है कि 'अभाव 
पदार्थ नित्य प्रतियोगिसापेक्ष होता है, अभाव:--ऐस्ताा कहने पर नियमतः 'कस्य!' 
ऐसी आकांक्षा होती है, अतः 'घटस्याभाव:', 'पटस्पाभाव:--ऐसा ही व्यवहार होता 
है, केवल अभाव: ऐसा नहीं ]॥ १६ ॥ किसी भरूतलादि देश जो शनन्‍्यता या अभाव 
है, वह घट का भी हो सक्रता है और पटादि का भी । अभाव के प्रागभावादिरूप भेदों 
का भूतलादि में प्रत्यक्ष होना सम्भव ही नहीं, क्योंकि घठादि कार्यो का प्रागभाव अपने 
अपने समवायी कारण में ही रहता है। परमाण्व्रादिब्व समवायी कारण अतीन्‍न्द्रिय 
होते हैं ॥ २० ॥ भेद के समान ही यदि अत्यन्ताभाव का स्वरूप माना जाता है, तब 
जैसे वस्तु का भेद प्रत्यक्षत: प्रतीत होता है, वेसे ही प्रागभावादि का भेद भी प्रत्यक्षतः 


प्रतीत होना चाहिए ॥ २१ ॥ अभाव की प्रतीति यदि अभाव ( अनुपलब्धि ) प्रमांण 
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वातिकालद्धार: 
अभावेन प्रमाणेन प्रतीतिस्तस्य चेन्मता । कस्याभाव:ः प्रमाणस्य प्रमाणाभावाद्धि(?)वेदने ॥॥२२॥। 
किन्न भावस्य सब्वेस्य किन्न सुप्तस्य सब्बंथा । अभावग्राहिका वित्ति रभावों यदि सम्मतः ॥॥२३॥। 
भाववित्ति विनैवासौँ कस्यचित्‌ किन्न लक्ष्यते । एपैव त॒त्र सामग्री याद नाभावनिश्चयः ।।२४।। 
_ वस्तुतों व्यतिरिक्तस्थ नाभावस्यास्ति वेदनम्‌ । इदन्नास्तीति विज्ञान वेत्ति तदचतिरेकिताम।२५।॥। 
कुत उत्पद्यतामेतन्नेन्द्रियात्‌ स्मरणं बिना । इन्द्रियस्मृतिसंयोगादभावज्ञानसंभवे ॥॥२६।॥ 
प्राप्त प्रत्यक्षमेवेदमक्षमावानुसारत: । अन्यत्र वृत्तमक्षञ्वरेन्तान्यविज्ञानकारणम्‌ ॥२७॥। 
मानसं नास्तिताज्ञानं कथमस्य प्रमाणता। प्रमाणमविसंवादादपरं मानमेव तत्‌ ।।२८॥।। 
व्यतिरिक्ते हि नाभावे विसंवादो5स्ति कस्यचित्‌ । केवलत्वे विसंवादस्तत्प्रत्य श्षेंण गुद्यते ॥२६॥।। 
विना भावमतत तचज्च केवलग्रहणं सदा। पराननुप्रवेशेन प्रतीति: केवलग्रह: ॥३०॥। 
केवलाभावप्रत्यक्षेविसंवादस्य. संभवः । ततः प्रत्यक्षमेवेदमन्यथानुपलम्भनम्‌ ॥। ३१॥। 
ननु केवलसंवित्ति रभावावित्तित:ः: कुत:। सापि केवलसंर्वित्ति विना नेति समानता ॥३२॥। 
वातिकालडूू। र-व्या ख्या 
से मानी जाती है, तब अनुपछब्धि का जो अर्थ होता है--अध्रभागाभाव', वहाँ जिज्ञासा 
होती है कि वह किस प्रमाण का अभाव है ? ॥| २२ ॥ अभाव-प्रमाण यदि माना जाता 
है, तब सुषुध्त पुरुष को सभी भाव पदार्थों की सवेथा अभाव-ग्राहि का बुद्धि उत्पन्न 
क्यों नहीं हो जाती ? ॥ २३ ॥ उसी प्रकार भाव-नज्ञान के बिता ही किसी क्रो अभाव 
की प्रतोति क्‍यों नहीं हो जाती ? इतनी हो (अभाव मात्र) सामग्री यदि सम्भत है, तब 
उससे अभाव का निश्चय कभी नहीं हो सकता ॥ २४ ॥ वस्तुतः भाव से व्यतिरिक्त 
(भिन्न) अभाव का ज्ञान नहीं होता । 'इदम्‌ इदं न'--इस प्रकार की अनुभूति तो भाव 
से अभाव का भेद करती है, किन्तु यह अनुश्ुति किप्ष इन्द्रिय से होगी, जब कि प्रति- 
योगी का स्मरण न हो ? यदि प्रतियोगि-स्मरण-प्हकृत इन्द्रिय के द्वारा अभाव का 
ज्ञान होता है, तब अर्थात्‌ यह सिद्ध हो जाता है कि वह ज्ञाव प्रत्यक्ष है, क्योंकि वह 
इन्द्रिय के भावाभाव का अनुविधान करता है। यदि इन्द्रिय अन्यासक्त होने के कारण 
अभाव का ज्ञान नहीं कर सक्ृती, तब वह मानस है, जेसा कि श्रो कुमारिल भट्ट ने 
कहा है--'मानप्त॑ नास्तिताज्ञानं जायतेउक्षानपेक्षया” ( इलो० वबा० पृ० ४८२ )। यह 
ज्ञान प्रमाण केसे होगा ? इस प्रश्न के उत्तर में कुमारिल भट्ट का ही कहना है कि जब 
वह ज्ञान अविसंवादी है, तब उसे प्रमाण मानता ही होगा , यदि प्रत्यक्षादि के अन्तगंत 
नहीं हो सकता, तब उसे अनुपलब्धिरूप् पृथक्‌ प्रमाण मानना ही युक्तिप्तंगत है 
॥२५-२८॥ अभाव-प्रमाण यदि भिन्न नहीं माना जाता, तब अविसंवाद किस का 
माना जायगा ? केवलत्वरूप अभाव-नज्ञान की विसंवादिता के कारण अभाव-ग्रहण 
प्रत्यक्ष से मानना उचित होगा । भावात्मक प्रतियोगी को बुद्धि के बिना पर-निरपेक्ष 
प्रतीति को केवल-ग्रह कहा जाता है ॥| २९-३० ॥ केवलतारूप अभाव के प्रत्यक्ष ज्ञान 
में अविसंवादता सम्भव है । अत: यह घटादिरूप अन्य पदार्थों क्रा अनुपलम्भन प्रत्यक्ष 
ही है ॥। ३१ ।। | 
.. "केवल भुतलम्‌'--ऐसी भ्रतीति अभावावित्तितः (अभाव-प्रतीति के बित्ता ) 
क्योंकर होगी ? वह (अभाव-प्रतीति) भी केवल-वित्ति के बिना नहीं हो सकती -इस 
प्रकार अन्योडन्याश्रयता प्रसक्त होती है ॥३२॥| अथवा “'इदं भूतलं॑ केवलम्‌ , अभाव- 
वत्त्वात्‌,--इस प्रकार अभावा विनाभाव (अभाव-व्याप्ति) के द्वारा केवलता का अनुमान 





१२ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद: ६ 
वातिकालद्भार: 
यथा वा केवलो5भावा5विनाभावेन मीयते । तथा5भावो5पि नैवज्वेदनवस्था प्रसज्यते ॥॥३३॥ 

._ अभावप्रतीति विना न केवलप्रती तिरिति चेत्‌ । केवलप्रतीति विना नाभावश्रती ति- 
रिति समानम्‌ | अभावो वा केवल: कथमभावान्तरं विना । तत्राप्यभावकल्पनेइनवस्था । 
स एव स्मयंमाणपदाधपिक्षो5नु पलम्भो5भावसाधन: अत्यक्ष: प्रत्यय: | अभावव्यवहारस्तु 
वासनानु रोधात्‌ क्वचिदेव भवति नान्यत्रेति विभाग: । तस्माद यथा जाग्रत्ा्त्ययः 
स्वप्नप्रत्ययस्य बाधकस्तथा विपर्यय्रो5धि केवलग्रहणादितति न्‍न्याय्य एष: | तस्माच्छाब्देइ- 
प्यभिप्रायनिवेदनात्‌ प्राप्ाण्यम्तिति निराक्षतमेतत्‌-- 

द श्रोत्रधीश्चाप्रमा्णं स्थवादितराभिरसजुते: । 
नन्‌ प्रमाणभूतेन भगवता कोथ्थों: व्यावहारिकप्रमाणादेव सर्वेपुरुषार्थ सिद्धे:। 
नेतदस्ति-- 
स्वरूपग्रहणेड्ध्यक्षमनुमान्यत्न प्रवत्तंते । वक्ष्यतेडदः पुनः पश्चादपरस्याप्रमाणता ॥३४॥ 
कप वातिकालद्ा र-व्या ख्या 
होंता और हेतुभुत अभाव का अमावाच्तर के द्वारा अनुमान होगा, फलतः अनवस्था 
दोष की प्रसक्ति होती है ॥३३।॥| आशय यह है कि अभाव-प्रतीति के बिचा यदि केवल- 
प्रतीति नहीं होती, तब केवल 'प्रतीति के बिया अभाव-प्रतीति नहीं होती, अतः समान- 
रूपेण अन्योजन्याश्रयता है । अथवा केवल्हूप अभाव, अभावान्तर के बिना और वह 
अभाव भी अभावान्तर के बिना अनुध्तित नहीं हो सक्रता--इस श्रकार अनवस्था होती 
है। अतः यह मानना अनिवाय॑ हो जाता है कि स्मर्यमाण घटादि प्रतियोगी पदाधथों से 
सापेक्ष अनुपलम्भ ( अभाव-ज्ञात ) दृश्यादर्शन-सहद्ल्‍तत इन्द्रिय के द्वारा जनित होने के 
कारण प्रत्यक्ष है। अभाव सर्वत्र होने पर भी 
अनुधार कहीं ही होता है, सर्वत्र चहीं ! फलतः जे 
होता है, वंसे ही रजत-विशिष्टादि विपर्यय ज्ञान भी 'केवकूमिदप१--इस प्रकार के बाघ 


अभाव का व्यवहार अपने संस्कारों के 
ने जाप्रदबोध स्वष्व-ज्ञान का बाधक 


से बाधित होता है-- ऐसा न्याय-प्राप्त है । 

संवादी ज्ञान भ्रम!ण होता, शाब्दज्ञान में भी अभिप्रेतार्थ बोधनरूप संवाद सुलभ 
है -इप सिद्धान्त का निराकरण श्री कुमारिक भट्ट ने किया हे--“श्रोत्रधीश्राश्रपाणं 
स्यादितराभि स्सज्भते:” (इलो० वा० पू० ५२)। [अर्थात्‌ श्रोत्र-जन्य शब्द-विषयक 
ज्ञान का संवादन चाक्षुधादि ज्ञानों के द्वारा इश॒लिए नहीं हो सकता कि चक्षुरादि 
इन्द्रियों का 'अब्दः विषय ही नहीं होता, शब्दविषयक श्रोत-जनित प्रत्यक्ष ज्ञान प्रमाण 
न होऋर अवउ्माण ही रह जाता है] । 

शद्भा--भगवान्‌ बुद्ध को जो पृथक स्वतनत्र प्रमाण माना जाता है, छप्तकी क्‍या 
आवश्यकता ? प्रत्यक्षादि व्यावहारिक प्रमाणों के द्वारा ही समस्त कार्य धिद्ध हो 


जाता है। -: ते बयां: ८ 
समाधान--चक्त झज्भू उचित नहीं, क्योंकि भगवान्‌ बुद्ध सर्वज्ञ होनें के कारण 


परलोक एवं उसके स्वरूप और साधनों के प्रतिपादन में एकमात्र प्रमाण माने जाते हैं । 


लोकिक प्रमाण दो माने जाते हैं-( १) प्रत्यक्ष और (३२) अनुमान | प्रत्यक्ष प्रमाण तो लो क्न- 


प्रसिद्ध पदार्थमात्र के स्वरूप का ही ग्रहण करता है, परलोक में उसकी गति नहीं। 


अनुमा ( अनुमान-प्रमाण ) की भी वहाँ प्रवृत्ति नहीं होती, क्योंकि वह वस्तुसत से: _ 


अन्यत्र काल्पनिक सामान्य लक्षणादि पदार्थों का ही ग्राहक होता है। पुर्वापर संगति 


हि 





ए्लोकः ४ ] प्रमाणसिद्धि: १३ 


वकतृव्यापार विषयों योद्थों बुद्धों प्रकाशते । 
प्रामाण्यं तत्र शब्दस्य नाथतत््वनिबन्धनम्‌ ॥ ४ ॥ 
वक्ता का व्यापार है-- विवक्षा, उसका विषयोभुत जो घटादि पद।थी बुद्धि में 
प्रतिभासित होता है, घटादि शब्द उसी का प्रमाण ( अनुमापक लिज्ठ ) माना जाता है, 





वातिकालचू/ार ! 

न तावत प्रत्यक्ष परछोक्ादौ प्रवतंते। तस्य स्वरूपमात्रग्रहणादिद्ति प्रतिपाद- 
यिष्यते । अनुमानन्तु सम्बन्धप्रहणमन्त रेण नास्ति। नच्‌ सम्बन्धों व्याप्तिरसवंविदा 
हीतुं शक्य: । स्वरूयसंवेदननिष्ठेन हि भ्रत्यक्षात्मता तन जसम्बन्धग्रहणम्‌ । अनुमानेनव 
सम्बन्धग्रहणे इतरेतराश्रयणदोष: । संव्यवहारमात्रेण तु प्रत्यक्षानुमाने प्रमाण सवज्ञ- 

साधनानगुणत्वेनेव नानन्‍यथेति । पश्चादेतत प्रतिप[दयिष्यते । (१) 
नन यदि नाम प्रमाणं परलोकादो प्रत्यक्षानुमानलक्षणं न प्रवत्तते । तस्य स्व॒ृझूप- 
विपयत्वादनम।नस्य च सम्बन्धग्रहगसापेक्षत्वात्‌ । शास्त्रस्तु नवमिति तत एवं समी हित- 
घ्रिद्धि: । कि भगवान्‌ प्रमाणभत: प्रसाव्यते । अन्रोच्यते--तक़्तृव्य।पारेति । शब्दस्य हि 


न बताना. 2 अभनभअऋ७मनन-न बम. मजा कप ओा। 


तिकालद्ार-व्या ख्या 
गे ध्यान में रखने पर यहाँ '“अनपा नात्र प्रवतते”--ए था पाठ उचित प्रतीत होता है, 
उसके अनुरूप ही आगे व्याख्या की गई है । यह आगे चलकर जाथगा कि पर- 


लोक साधक हेतु के साथ व्याप्तिरूप सम्बन्ध का ग्रहण किसो असवंज्ञ व्यक्ति के द्वारा 
नहीं किया जा सकता | प्रत्यक्ष ओर अनुमान से भिन्‍त उपमानादि की अप्रमाणत्ा का 
प्रतिपादन भी आगे किया जायगा॥ ३४ ॥ आशय यह है कि पभ्रत्यक्ष प्रमाण केवल 
इन्द्रिय-सम्प्रद्ध वस्तु के अपने निविकल्प-स्वरूप का ही ग्राहक होता है, इन्द्रियासम्बद्ध 
परलोकादि का प्रकाशक नहीं हो सकता। अनुमान प्रमाण व्याप्य और व्यायक् के 
व्याप्तिख्य सम्बन्ध के ज्ञान की नियमता अपेक्षा करता है । परलोक के साथ क्िप्ती हेतु 
को व्याप्ति का ग्रहण कोई शेज्ञ हो कर सक्रता है, अधरव्वंज्ञ नहीं। स्व्ररूप मात्र के 
ग्राहक प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा भी उक्त सम्बन्ध का ग्रहण नहीं हो प्रकत्ता। किसी अर 
अनुभान के द्वारा सम्बन्ध का ग्रहण मानने पर जअन्योष्न्याश्रवतादि दोष प्रसक्त होता 
है । यह कहा जा चुका है कि प्रत्यक्ष और अनुमान सांग्यावहारिक प्रमाण-मात्र हैं, 
केवल सर्वेज्ञ-साथकता की अनुकलता को लेकर इनकी प्रमाणता स्थापित की गई है- 
यह आगे चलूछर कहा जायगा । 

शक्कर --प्रत्यक्ष प्रमाण केवल दृष्ट वस्तु के स्वरूप का ग्रहग करता है और अन- 
मान प्रमाण व्याप्य और व्यापक के सम्बन्ध-ग्रहण पर निर्भर है, पारछोकिक पदार्थों के 
स्वरूप या सम्बन्ध के ज्ञान की क्षमता यदि प्रत्यक्ष ओर अनुमान-इत्र दोनों प्रमाणों 
में नहीं, तब शास्त्र' नाम का एक तीसरा प्रमाण है--'श।स्त्रं शब्दविज्ञानादप्तन्तिकृष्टे- 
5थे विज्ञानम” (शाबर० पृ० ३७) | इस शास्त्र प्रमाण में पूर्वोक्त दोष नहीं, अतः शास्त्र 
चाहे कृतक ( पौरुषेय ) हो या नित्य (अपोरुषेय) स्वेथा समीहित (अभीष्ट) अर्थ का 
साधक होता है, क्रुभारिल भट्ट ने भी कहा है-- 
“प्रवृत्तिाँ निवुत्तिवाँ नित्येन ऋृतकेल वा । 

पुंछां येनोपदिश्येत तच्छास्त्रमभिधीयते ॥ (इलो. वा. पृ० ४०६) 
समाधान >शब्दमात्र का यह स्वभाव होता है कि वह केवल अपने वक्ता कॉ 


ब्दोँ 








१४ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद: १ 


अर्थतत्त्व का प्रतिपादक नहीं हो सकता, क्योंकि उसके साथ शब्द का कोई सीधा 
सम्बन्ध नहीं | [ वशेषिक--सूत्रकार मह॒षि कणाद ने भी शब्द की प्रमाणता लिज्- 
विधया ही अवधारित की है -“हेतुरपदेशो लिज्ध प्रमाणं करणपित्यर्थान्तरम्‌” ( वे० 
सृ० ६।२।४ ) भाष्पका र श्री प्रशस्तपाद ने भी “विवक्षावगतिद्वारेण लिझ्जम्‌” ऐसा 
कहकर शब्द का अर्थ के साथ सम्बन्धाभाव ही बताया है--“सम्बन्धाभावाद असम्बद्धस्य 
गमकत्वे चातिप्रसज्भात्‌” (स्या० कं० पृ० ५१६) ]॥ ४॥ 
वातिकालद्ूार: 
नापौरुषेयतेति पश्चात्‌ प्रतिपादयिष्यते | पौरुषेयता तु स्थात्‌ | तत्र च वकक्‍तुग्यापारों 
विवक्षा | वक्ता विवक्षिता | विवक्षाया विषयो योथ्थें: श्रोतृबुद्धों प्रकाशते । प्रमाण्यन्त- 
त्रेव शब्दस्य तत्रेव च॒ व्यापरः शब्दस्य | अन्यथान्यथा विवक्षितमन्यथा प्रतिपादयतो- 
त्यप्रेक्षाप॒वं करी स्थात्‌ । तथा च सुतरामेवाप्रामाण्यमू । सच विवक्षिता न सर्व: सर्वे - 
वेदी। अन्यथा परस्परविरुद्धता शास्त्राणां न स्थात्‌। न च परस्परविरुद्धोध्थ थ्नुष्ठातु 
शक्‍यः । यथानुष्ठानमात्रार्थ सिद्ध व्यर्थंतया प्रमाणमल् शास्त्रस्थ । स्वमनी षिकानुष्ठाने5पि 
फलसिद्धिप्रसद्भाव्‌ । 
तथा च निविवाद॑ स्यथाद यथेष्ट संप्रवर्तंताम्‌ । नहि किचिदनुष्ठानं निष्फलं कस्यचित्‌ क्वचित्‌।।३५॥ 
तस्माद वक्‍तृव्यापारविषये शब्दस्य प्रामाण्यं नाथ॑तत्त्वनिवन्धनम्‌ | यदि वक्ता न 
सर्वज्ञ: | अपौरुषेयेडपि यो्र्थों बुद्धों प्रकाशते यद्वा श्वयमेवार्थ प्रतिपद्यते । यदा तु 
गबगजडड> छ 5 वांतिकालड्भारंव्याज्या 
अभिष्राय ही सूचित कर पाता है, पदार्थतत्त्व का ग्रहण नहीं कर सकता। शब्द में 
अपौरुषेयता तो सम्भव ही नहीं-यह आगे कहा जायगा | हाँ, पोण्षेय शास्त्र सम्भव 
है किन्तु वह भी परलोक-प्रतिपादक नहीं हो सकता, क्योंकि वक्ता पुरुष का व्यापार 
है--विवक्षा और वक्ता होता है--विवक्षिता | विवक्षा का विषय जो श्रोता की बुद्धि 
में प्रकाशित होता है, उसी में शब्द का प्रामाण्य सीमित होता है। वक्ता की विवक्षा 
यदि अन्यथा हो और छाब्द का प्रतिपादन अन्यथा हो, तब वक्ता पुरुष अप्रेक्षा-पूर्वका री 
( बिना सोचे-समझे बोलनेवाला ) कहा जाता है । फलछत: परलोकादि पदार्थों के साधन 
में ज्ञास्त्र का प्रामाण्य नहीं हो सकता । सभी विवक्षिता पुरुष स्वेज्ञ नहीं होते । यदि 
विवक्षिता शास्त्रकार, वस्तुतत्त्व का यथार्थ ज्ञान रखते थे, तब उनके शास्त्रों में परस्पर 
विरुद्धता नहीं होनी चाहिए थी । परस्पर-विरुद्ध अर्थों का अनुष्ठान नहीं किया जा 
सकता । अनुष्ठानानुरूप पदार्थों की अन्यथा-सिद्धि हो जाने पर शास्त्रों की व्यथंता और 
अप्रमाणता निश्चित है । यदि परस्पर-विरुद्धार्थक शास्त्रों के द्वारा प्रतिपादित पदार्थों 
के अनुष्ठान का भी समान फल माना जात्ता है, तब अपनी-अपनी कल्पना के अनुसार 
अर्थात्रष्ठान करने पर भी समान फल को सिद्धि होनी चाहिए। यदि ऐसा भी मान 
लिया जाता है, तब सभी दाशंनिकों की यथेष्ट प्रवत्ति से समानरूप से निर्वाणरूप फल 
की प्राप्ति हो जाती है, तब्र विवाद क्रिस बात का ? किसी प्रकार की भी उलटी-सीधी<. 
प्रवत्ति निष्फल तो होती नहीं॥ ३५॥ ४ 24 
निष्कर्ष यह है कि यदि वक्ता सर्वज्ञ नहीं है, तब छसके अभिप्रेतार्थ का शब्द 
बोधक होता है, प्रतिपाद्रत्वेत अभिमत पदार्थेतत्त्व का प्रमापक नहीं । अपौरुषेय शब्द 
भी उसी अर्थ में प्रमाण होता है, जो अर्थ उच्चारयिता की बुद्धि में बंठा होता है या 
स्वयं ज्ञात होता है । अपौरुषेय शब्द जब व्याख्याता पुरुष उच्चारण करता है, तग्र 


श्लोक: ४ ] प्रमाणसिद्धि! १५ 


वातिकालद्डार: 

व्याख्यातुस्तदा वक्‍तृव्यापारविषयो व्याख्यातंव वक्ता | यश्र बृद्धाव्थें: प्रतिभातिन स 
एवार्थं: । अन्यथा सकलसमोहिताथे सिद्धेने कश्चिदनुष्ठानार्थी भवेत्‌ । अनुष्ठयतयव 
तस्यार्थस्य प्रतिपादनाननेवमिति चेत्‌ु। प्र तहि तदा स्वरूपेण नास्ति, इति न तस्य 
प्रतिपत्ति: | अन्ध्रप्रतिपत्तो सम्बन्धाभावात्‌ सन्देह एब। ततशञ्र योथथ: प्रतीयते स सिद्ध 
एवं न तदर्थी प्रवत्तंते । यदर्थी च न स॒ प्रतिपन्‍त इति नार्थतत्त्वनिबन्धनं प्रामाण्यम । 
नियोगप्रत्याख्यानम्‌-- 

ननु नियोगो न वाक्य्रार्थे, निधुक्तोडहमिति प्रतीते:। ततो नियोगादेव नासितु 
समर्थ: | कोष्यन्नियोगो नाम ? निशब्दो नि.शेषार्थो युक्ति: । निरवशेषों योगो नियोग: । 
निरवशेषत्वम्‌ अयोगस्य मनागप्यभावात्‌ । अवश्यकत्तव्यता हि नियोग: । नियोगप्रामा- 
णिक्रा हि नियोगप्रतिपत्तिमात्रतः प्रवत्तेन्ते । अन्राह--वकतृव्याप।र' इत्यादि। 





वातिकालदूग र-व्याख्या 

व्याख्याता ही वत्ता बन जाने से वह शब्द अपौरुषंय नहीं रहता । बृद्धि में जो यागादि 
पदार्थ प्रतिभान होता है, वढ़ वास्तविक (सिद्ध) अर्थ नहीं होता, अन्यथा उसी यागादि- 
रूप अर्थ से स्वर्गादिख्य अभीष्ट प्रयोजन की सिद्धि हो जायगी, उसके लिए यागानुष्ठान 
की आवश्यकता नहीं रह जाती । यदि 'यजेत' आदि शब्दों के द्वारा अनुष्ठेय (असिद्ध) 
याग।दि का प्रतिपादन माना जाता है, तब बोब-काल में विद्यमान न होने के कारण 
उसकी स्वरूपेण प्रतिपत्ति (ज्ञान) नहीं हो सकती । अन्य अर्थ के ज्ञान से अन्य अर्थ का 
निश्रय नहीं हो सकता, जब तक कि उन दोनों पदार्थों में तादात्म्य सम्बन्ध का ज्ञान न 
हो | यदि 'यजति' शब्द सिद्ध-याग का बोधक है, तत्र ज्ञान-काल में ही सिद्धार्थ का 
लाभ हो जाता है, उसक्री सिद्धि के लिए कौन प्रवुत्त होगा ? जिस सिद्ध यागादिरूप 
अथ की अपेक्षा है, उसक! शब्द प्रतिपादक नहीं, फलतः वस्तु-तत्त्व-प्रमिति-जनकत्वेन 
उब्द में प्रामाण्य नहीं माना जा सकता । 

नियोग-नि रास-- 

शद्भा--“यजैत स्वर्गंकाम.”” इत्यादि वाक्य नियोग (अपूर्वे या अहृष्ट) के बोधक 
हैं, क्योंक्रि वेसे वाक्यों के सुनने पर श्रोता को नियमतः “यागानुष्ठाने नियुक्तो5स्मि'-..- 
ऐसा ही अर्थ प्रतीत होता है । किसी कार्य के सम्पादन में नियुक्त व्यक्ति चुप नहीं बैठ 
सकता, अपितु उमप्तके अनुष्ठान में प्रवुत्त हो जाता है। नियोग क्या है ? इस प्रश्न का 
उत्तर यह हैं कि 'निषोग' छाब्द में धन” उपप्र्ग का अर्थ है >निःशेष ( सम्पूर्ण ) और 
'योग' का युक्तित । किसी काये में पूर्णतया नियुक्रत करनेवाला पदार्थ नियोग कहलाता 
है । योग तीन प्रकार का होता है--( १) न्‍्यून योग, (२) अर्धे योग और (३) पूर्ण योग । 
जिसमें योग न्‍्यून और अग्रोग अधिक हो, उस्ले न्‍्यून योग, जिसमें आधा योग और 
आधा अयोग हो, उसे अधध॑ योग तथा जिसमें पूर्णतया योग हो और अयोग का मनाक्‌ 
(लेशमात्र भी) न हो, उसे निःशेष योग या नियोग कहते हैं। दूसरे शब्दों में 'अवश्य 
कतंव्यता' नियोग पदार्थ है। नियोग को प्रमाण माननेवाले प्राभाकरगण किसी कार्य 
में अ।ने नियोग (नियुक्तत्व) का भान होते ही उस कार्य के सम्पादन में प्रवृत्त हो जाते 
हैं। [ शालिकनाथ मिश्र ने भी कहा है -- 
“कार्यत्वेन नियोज्यं च स्वात्मनि प्रेरयन्नसतोौ । 
नियोग इति मीमांसानिष्णातेरभिधीयते ॥ 








१६ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 





४ वातिकालद्टारः 
अय मथ्थ:»-- 
नियोगो भावना धातोरथथों विधिरितीरिता: । यन्त्राह्ढादयो न स्युः स्वभावादर्थ साधना: ॥३६॥ 
तस्माद यो यस्य प्रतिभासते यथाप्रतिभं स वाक्यस्यार्थों न चेदमर्थ॑तत्त्वम । यश्र 
यथा व्याचष्ट तथा स शब्दों घिगुणो च भवति न च तथाथथतत्त्वस्थिति: | किच्च -- 
नियुक्तेन प्रवृत्तिश्वेत्‌ सर्वस्यातः प्रसज्यते । तत्स्वभावतयाकाशमनाकाशं न कस्यचित्‌ ॥३७॥ 
स्वभावो5पि धिपर्यासादन्यथा यदि गम्यते । विपरय्यातसिाविपर्यासव्यवस्थां कः करिष्यति ॥३५॥ 
यदि विपर्यासान्नियोगपरादपि वचनानन्‍न प्रवत्तते । तथा सति विपर्य्यासकल्पना 
प्रवत्तमानेडपि न व्याहन्यते | यथव हि हेषादयं न प्रवत्तंते विपरयस्तस्तथा तत्पक्षपाता- 
दपरोऊपि प्रवत्तंत इति समानमेतत्‌ । 
वातिकालद्ूूा र-व्याख्या 
कार्यस्यव प्रधानत्वाद वाक्यार्थेत्वं च युज्यते । 
वाक्य तदेव हि प्राप्ते नियोज्य विषयान्वितम्‌ ॥” (प्र० पं०पृ० ४४१) 
अर्थात्‌ निशोग (यागरादि-जन्य अधूर्व) अपनी उत्पत्ति के लिए अपने नियोज्य (स्वर्गकाम: 
नावान्‌ पुरुष, को यागानुष्ठान में नियुक्त करता है--“यजेत स्वर्गकामः” (आंप० श्रौ० 
१०।५।२) | इसीलिए सीमांसक विद्वान उसे नियोग कहा करते हैं। नियोग ही काये 
(कतंग्य) होने के कारण प्रधान है एवं उब्तत वाक्य का मुख्य अर्थ है, यागादि उस 
नियोगरूप कायं के विषय और करण माने जाते हैं ] । 
समाधान-- “वक्तृव्यापारविषयों यो बुद्धों श्रकाशते। प्रामाण्यं तत्र शब्दस्य” | 
इसका अर्थ यह है कि प्रभाकर नियोग को, कुम।रिछू भट्ट भावना को और मण्डन मिश्र 
विधि को धतु ( लिझादि प्रत्यवान्त यजादि धातु ) का अर्थ इसीलिए मानते हैं कि 
नियोगादि के बिना किसी को प्रव॒त्ति नहीं होती और प्रवृत्ति के बिना कोई फल निष्पन्न 
नहीं हीठा, किन्तु ऐसा मानने पर बड़े-बड़े संयन्त्रों और कछ-करा रखते सें किसो प्रेरक 
के अपने-आप जो वस्तुओं का अन्चाधुन्च उत्पादन होता जा रहा है, वह सब क्योंकर 
होगा ? ॥३६।॥ अतः यही मानता होगा कि जो अर्थ जिप्तको बुद्धि में विद्यमान रहता 
है, शब्द उसी अथे का गमक होता है, वास्तविक अर्थतत्त्वत का नहीं और जो बुद्धि में 
भासित होता है, वह वस्तुतत्त्व नहीं होता । 
दूसरी वात यह भी है कि यदि नियोग स्वभावतः प्रव्रत्ति का जनक है, ततब्र 
नियोग के द्वारा विपयेस्त ओर अविययेस्त सभो पुरुषों की प्रवृत्ति होनी चाहिए- जेसे 
आकाश किसो के लिए अताऊकाश नहीं होता, वेप्ते ही नियोग किसी के छिए निवरतंक्र 
नहीं होता । किन्तु जो विपर्यस्त हैं अर्थात्‌ जिन्हें नियोग में निवरत्ति-जनकत्व का विप- 
रीत भान होता है, वे प्रवृत्त न होकर नित्रत्त हो जाते हैं ॥३७॥ यदि विपर्यास (विपय्थ 
ज्ञान) के क्नारण वस्तु का स्वभाव वरल जाता है, तब उसे स्वभाव कौन कहेगा ? और 
विपर्यासाविपर्तास की व्यवस्था कौन करेगा ? ॥३८॥ यदि नियोग को वस्मावतः 
प्रवर्तकत और विपर्धयत: विवर्तक माना जाता है, तब स्वभावतः निवर्तक और विपयेयत: 
प्रवतंक क्यों न मान लिया जाय ? जेसे द्वेय रखनेवाला व्यक्ति प्रवुत्ति-जनक नियोग 


के द्वारा प्रवृतत नहीं होता, वेसे ही पक्षपात्‌॒ या राग रखनेवाला व्यक्ति निवृत्ति-जनक 


नियोग के द्वारा प्रवृत्त होता है--ऐसा समान रूप से कहा जा सकता है। 
यह जो कहा जाता है कि “नियुक्‍तो5हम्‌”-इस प्रकार के ज्ञान से व्यक्ति प्रवृत्त 


है 
_ 
हि 
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वातिकालद्ार: 
न च नियुक्तो5हमित्येतत्‌ प्रवत्तंते, निष्फलनियोगे प्रवृत्तेरभावात्‌। प्रचण्डप्रभु- 
नियोगे निष्फले5ष्यपायभयात्‌ प्रवत्तंते । प्रमाणान्तराच्च प्रतिपन्‍तोष्पायः॥ अत्र तु न 
प्रमाणान्तरम्‌ । व्यथंको नियोगस्तथा चेत्‌ , भवतु को दोष:? न हि दृष्टअनुपपन्न 
नाम | प्रेक्षापुवंकारी निष्फलनियोगे हि प्रेक्षावत्ता न स्यादित्युपालभ्यते । अपोरुषये तु 
कस्योपालम्भ: ? अपौरुषये व्यरथेतयव न युक्तेति .चेत्‌ , नात्र किख्चित्‌ प्रमाणमन्यत्रा- 
पौरुषेये तथा5दृष्टे: । 
यदि च नियोगमात्रात्‌ प्रवत्तंतेड्पौर्षेयात्‌ स्वर्गकाम इति निष्फलम्‌। जुहुया- 
दिति नियोगमात्रादेव नियोगप्रतिपत्ते: । अथ फलाभिलाषिण: फलोपदशेनम्‌ । फलमेव 
तह तस्योपदशनीयं किन्नियोगेन | स्वयमेव फलाभिलाषातु प्रर्वत्तिष्यते । अपोरुषे यत्वा- 
दसम्बद्धतायामपि न चोद्यमेतदिति चेत्‌ , निष्फलचोदनायामपि न चोद्यमिति व्यर्थंको 
वेदो नायुक्त: | किच्च॒--- 
वातिकालचू:र-व्या ख्या 
होता है, वह कहना भी उचित नहीं, क्योंकि उतने ज्ञानप्रात्र से कोई बृद्धिमान्‌ व्यक्ति 
निष्फल क्रिया में प्रवृत्त नहीं होता । यद्यपि क्र शासक की आज्ञामात्र से निष्फल कम 
में भी निरीह निबंल मनुष्य को प्रवृत्ति देखी जाती है, क्‍योंकि वहाँ प्रवृत्त होनेंवाले 
पुरुष को भली प्रकार यह ज्ञात है कि यदि मैंने इसकी आज्ञा नहीं मानी तो मुझे मरवा 
डालेगा, जैसे कि सामने पड़ी छाशें बता रही हैं । तथापि वेदिक नियोग ( आज्ञा ) के 
उल्लंघन से कोई बसा अपाय (अनिष्ट) दिखाई नहीं देता, कि जिससे भयभीत होकर 
मनुष्य प्रवत्त हो जाता । 
यदि कहा जाय कि नियोग के द्वारा प्रवृत्ति न होने पर वे दिक नियोग व्यर्थ हो 
जायगा । भले ही व्यर्थ हो जाय, किन्तु निरथेक कार्यो में प्रवृत्त होना कोई बुद्धिमत्ता 
नहों । लौकिक व्यवहार में प्रवर्तंक पुरुष को यह उपालम्भ दिया जा सकता है कि 
“आपके कहने से मैंने सामने खड़ी शिला पर गोली चला दी, वह टकराकर लोटी मेरी 
आँख में लगी, आँख फूट गई । परन्तु वेद तो अपौरुषेय ठहरा, उपालम्भ किस व्यक्ति 
को दिया जायगा ? अऐौरुषेय नियोग की व्यथंता अनुचित है--ऐसा भी नहीं कह 
सकते, क्योंकि कथित अनौचित्य में कोई प्रमाण नहीं, किसी अन्य अपौरुषेय वाक्य में भी 
बेसा नहीं देखा जाता । 
यदि अपौरुषेय नियोगमात्र से होमादि में प्रवृत्ति हो जाती है, तब “अग्निहोत्र 
जुहुयात्‌” (ते० ब्रा० २।१) इतना ही पर्याप्त है, आगे “स्त्रगेंकाम/'-- ऐसा कहना व्यर्थ 
है, क्योंकि नियोगमात्र से नियोग की प्रतीति हो जाती है । यहाँ “नियोग” पद से नियोग- 
शव्द विवक्षित है, जिसका अर्थ है--लिडादि दाब्द, जेसा शालिकनाथ सिश्र ने भावार्था- 
घिकरण में कहा है--“नियोगशब्दस्य लिडगदे:” (बुहती० पृ० २९८) । यदि कहा जाय 
कि फल की इच्छा रखनेवाले व्यक्ति के लिए फलोपदरशंन किया गया है-“स्वग कामः” | 
तब प्रवृत्ति के लिए फलोपदशं न ही पर्याप्त है, नियोग की क्या आवश्यकता ? नियोग 
कै बिना ही पुरुष फल की लालसा से अपने-आप कर्मानुष्ठान में प्रवृत्त हो जायगा। 
वेद अपौरुषेय है, अतः उस पर असज्भति या असम्बद्धार्थेकता का आरोप नहीं रूगाया 


जा लि ॥ तब तो नियोगार्थंक लिड्जादि के प्रयोगों की व्यर्थतापत्ति भी नहीं लगानो 
चाहिए । द 


ने 





श्द्द सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद: थू 





वातिकालडझ्टार: 
नियुज्यमानविषयनियोक्‍्तुणणा यदीष्यते । धर्मों नियोगः सर्वत्र न शब्दार्थोब्वतिष्ठते ॥३६९॥। 
नियोगो नामाय॑ हि कस्य धर्म इति चिन्त्यतामू । न खलु नियोग: पटादिपदार्थ- 
वदपरतन्त्रतया प्रतीयते | तत्रानेंन नियमे नियोज्यादीनामन्यतमस्य धर्मण भवितव्यमप- 
रप्रकारासंवेदनात । 
नियोज्यधरमिभावों हि तस्यानुष्ठेयता कुतः | सिद्धोईपि यद्यनुष्ठेयो नानुष्ठाविरतिभंबेत्‌ ॥४०॥॥ 
न खल परिनिष्पन्नमनुष्ठातुं शक्यम्‌ । अनुष्ठान हि तत्र क्रियाविशेष:। स्वरूप- 
जनन॑ वा । क्रियाविशेषस्तावदनर्थंक एवं । परिनिष्पन्नस्य क्रिया क्िमर्थका रिणी । स्वरूप - 
निष्पादनन्तु परिनिष्पन्नस्येति व्याहृतम्‌ । न च परिनिष्पृन्तस्थापरमपरिनिष्पन्नमास्ते, 
अपरिनिष्पन्नस्थ परिनिष्पन्नपदार्थस्वभावत्वायोगात्‌ । यो हि यद्रुपतयोपलम्यते स 
तत्स्वभाव: | न चानिष्पस्ममुपलब्धं शक्‍्यम्‌ । पश्चादुपलभ्यत इत्ति चेत्‌, तदयुक्तम्‌, यत:- 
तत्स्वभावतया पश्चादुपलब्धूं न शक्यते । वतंमानस्वरूपस्य ग्रहणेड्ध्यक्षवृत्तित: ॥४९१।॥ 
न खलु वत्तमानरूपोपग्रहग्रवृत्तमध्यक्षं पूर्वापररूपमी क्षितुं क्षमत्ते । तस्मातु-- 
न पू्व॑मेकतावृत्तिन॑ पश्चादक्षजन्मनः । ज्ञानस्थाक्षानुसरणादध्यक्षमिति मीयते ॥४२॥॥ 
तस्मान्नियोज्यपुरुषधर्मे नियोगे न शब्दार्थता । विषयधर्मेतायामपि विषयस्था- 
परिनिष्पत्ते: स्वरूपाभावात्‌ कथं शब्दादसो प्रत्यतूं शक्य: । न ह्यविद्यमानं शशविषाणा- 








वातिकालद्ा र-व्याख्या 
दूसरी बात यह भी है कि नियुज्यमान (कर्त्ता पुरुष), विषय (यागादिरूप विषय) 

और नियोजक (नियोग-प्रतिपादक लिड्गदि शब्द) इनमें से किसी एक का धर्म नियोग 
यदि माना जाता है, तब शब्दार्थता व्यवस्थित नहीं रहती ॥३९॥ अर्थात्‌ नियोग पदार्थ 
किसका धर्म है-यह भी विचार लेना चाहिए। जंसे पटादि पदार्थ तन्तु आदि के 
आश्रित प्रतीत होते हैं, वेसे नियोग परतन्त्र (पराश्चित) प्रतीव नहीं होता । यदि किसी 
के के आश्रित है, तब नियोज्य, विषय या नियोजक (शब्द) इनमें से किसी एक का धर्म 
पट होगा, अन्य प्रकार सम्भव नहीं प्रतीत होता । 

रद १. नियोज्य पुरुष का धर्म मानने पर नियोग में अनुष्ठेयता ( साध्यता ) क्योंकर 
०8 रहेगी ? नियोज्य पुरुष सिद्धपदार्थ है, उसका धर्म भी अभिन्न होने से सिद्ध है, सिद्धा्थ 
हर की सिद्धि के लिए भी यदि प्रवृत्ति मानी जाती है, तब प्रवृत्ति या अनुष्ठान की निवृत्ति 
लकी कभी न हो सकेगी ॥।४०॥ सिद्ध अर्थ का अनुष्ठान ( सिद्धि ) कभी नहीं किया जा 
न्‍ड सकता, क्योंकि अनुष्ठान एक क्रियाविशेष (निष्पत्ति) है, या वस्तु का स्वरूप-जनन। 
2 क्रिया-विशेष तो अनर्थक ही है, क्योंकि परिनिष्पन्न पदार्थ में निष्पत्तिरूप क्रिया क्‍या 
करेगी ? परिनिष्पन्न पदार्थ का स्वरूप-जनन भी नितान्‍त व्याहत है, क्योंकि स्वरूप< 
जनन अपरिनिष्पन्न या असिद्ध का होता है, सिद्ध कभी असिद्धस्वभाव का नहीं हो 
सकता । जो वस्तु जिस रूप से उपलब्ध होती है, वही उसका स्वभाव कहा जाता है। 
अनिष्पन्न कभी उपलब्ध नहीं हो सकता । असिद्धस्वभाव का पदार्थ परचात्‌ सिद्ध 
होकर उपलब्ध होता है-ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि असत्स्वभाव का पदार्थ 
है पदचात्‌ उपलब्ध क्योंकर होगा ? केवल वर्तेमान पदार्थ के ग्रहण में प्रत्यक्ष प्रमाण को 
अ प्रवत्ति होती है ॥४१॥ वर्तंमानस्वभाव की वस्तु के ग्रहण में प्रवृत्त प्रत्यक्ष प्रमाण कभी 

पूर्व या उत्तरभावी स्वरूपों का ग्रहण नहीं कर सकता, अतः नियोज्य पुरुष में रहने* 
बाला नियोगरूप धमं लिड्गवि शब्दों का वाच्यार्थ नहीं हो सकता ॥४२॥। 
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वातिकालद्टारः 


दिक तथा दृश्यतेष्नुष्ठानविषयत्वेन । केनचिद्‌ रूपेण विद्यमानं केनचिद्‌ रूपेण तेति चेत, 
तदसत्‌ । 


येनासो विद्यते भावस्तेनानुप्ठीयते न सः । विद्यते येन नैवासौ न तेनापि प्रतीयते ॥४३॥। 
प्रतीयमानता तस्य सिद्धानुष्ठेयता न चेतु । तदेव तस्य स्व रूपं न नियोगोउन्य था भवेत्‌ ।!४४।। 
प्रतीयमानतामात्र सामान्‍य सर्ववस्तुतन: । अनुष्ठेयतरयवास्थ नियोगत्वमनन्यथा ।।४१॥॥। 
यद्यनुष्ठेयता तत्र प्रतिभाति न॒ चापरा । अनुष्ठानं भवेत्‌ तत्र न तु सामान्यवेदने ॥४६।॥ 
सामान्‍्यवेदने तत्र नानुष्ठेयाथंवेदनम्‌ । वाक्यस्य न भवेदर्थों नियोगस्तत्मवादिनाम्‌ ॥॥४७।। 
ननु थागादिविषये नियुक्तोःहम्रिति प्रतीयते। इयमेव च॒ नियोगस्य प्रतोति: 
शाब्दाद या नियक्तो5हमन्नानेनेति प्रतीति:। तत्र नियोक्‍क्तता शब्दे पुरुष:, वेदे प्रमाणा- 
भावात्‌ । नियोज्य: पुरुषो यागो विषयः सकलमिदं प्रतीयते। तन्न प्रतीतिर्भाव एवं 'कथ्थ॑ 
प्रतीयत' इति को5यं पय्येंनुयोग: । तदसत्‌-- 
प्रतीयमानेन बिना कस्य तत्र स्वरूपवित्‌ । वेद्यते यत्स्वरूपेण तस्य तद्देदनं॑ मतम्‌ ॥।४५॥। 
न च स्वरूपस्याभावे स्वरूपस्यास्ति वेदनम्‌ । उपलम्भो यतः सत्ता सास्ति नास्ति तु सा कथम्‌ ॥।४६॥| 
वातिकालद्टार-व्याख्या 
२. यागरूप विषय का यदि नियोग धर्म माना जाता है, तब शाब्द ज्ञान-काल 
में याग निष्पन्न (सिद्ध) नहीं, अतः उसका स्वरूप उपपन्‍त न होने के कारण वह किसी 
शब्द के द्वारा क्योंकर प्रतीत होगा ? अविद्यमान शश-विषाणादि की किसी हब्द से 
अनुसेवत्वेन प्रतीति नहीं देखी जाती । एक ही पदार्थ किसी रूप से विद्यमान और 
रूपान्तर से अविद्यमान होता है--ऐसा कहना भी सम्भव नहीं, क्योंकि जिस सिद्धरूपेण 
अनुयोगादिपदार्थ विद्यमान होता है, उस रूप: से अनुष्ठित ( सिद्ध या निष्पन्न ) नहीं 
किया जाता और जिस असिद्ध (असत्‌) रूप से विद्यमान होता है, उस रूप से प्रतीत 
नहीं होता ।।४३॥ सिद्ध अनुयोग प्रतीयमान होता है, वह अनृष्ठेय (साध्य) नहीं होता। . 
वही सिद्धरूपता अनुयोग का अपना स्वरूप है, उसको अन्यथा (साध्य) कौन कर 
सकता है ? ॥४४।॥ यदि कहा जाय कि प्रतीयमानता तो सभी वस्तुओं का समान धर्म 
है, चाहे सिद्ध हो या साध्य, क्षिक्तु नियोग सदेव साध्यरूपेण ही प्रतीत होता है, अतः 
साध्य की सिद्धि को जाती है, अन्यथाकरण (सिद्ध को साध्य) नहीं बनाया जाता। 
यदि नियोग में अनुष्ठयता (साध्यता) प्रतीत होतो है, तभी उसका अनुष्ठान (सिद्धि) 
किया जाता है, सामान्य प्रतीयमानतामात्न के आधार पर उसकी सिद्ध नहीं को जाती । 
तब तो नियोगवादियों का साध्य नियोग “यजेत स्वर्ग क्राम::--इस वाक्य का अर्थ 
नहीं हो सकता, क्योंकि असिद्ध या असत्‌ पदार्थ प्रतीयमान ही नहीं होता ॥४५-४७।। 
शद्धा[---“यागादिरूप विषय की सिद्धि करने में मैं नियुक्त हुआ हूँ”--बही तो 
नियोग की प्रतीति है । नियोग में शब्दार्थता भी यही है कि लिडागदि शब्दों के द्वारा मैं 
यागादि में नियुक्त किया गया हूँ । लोक में प्रेरक पुरुष नियोक्ता होता है, किन्तु अपोरु- 
षेय वेद में कोई पुरुष प्रमाण-सिद्ध नहीं । कर्त्ता पुरुष नियोज्य ओर याग विषय है। 
इस प्रकार प्रतोति के सख्भाव में यह पर्यतुयोग (प्रश्न) कसा कि “'कथ्थ॑ प्रतीति: ?! ॥ 
समाधान--प्रदन तो यह है कि क्या नियोग की साध्यत्वेन प्रतीति होती है ? 
इसका सीधा-सादा उत्तर है कि जो वस्तु जिस रूप से प्रतोत होती है, उसका वही 
स्वरूप होता है और जो स्वरूपेण प्रतीति होती है, वही वास्तविक प्रतीति है ॥४४॥ 


५. 
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वातिकालद्धारः 

न च्‌ प्रतीतिमात्रेण वस्त्वस्तीति प्रतीयते। परस्परविरुद्धार्था नागमेष॒ भवेदसा ॥॥१०॥ 

वेदादेव प्रतीतिश्चेद्धेतुदोषामलीमसात्‌ । न लोकाननुसारेण वेदाद्‌ बुद्धेरसम्भवात्‌ ॥५१॥ 
यागादेरुपलब्धत्वाल्लोके . शब्दार्थंसम्भवात्‌ । पूर्वदृष्टानुसारेण प्रतीतिनार्थंसाधिका ॥५२॥ 

“कामशोकभयोन्‍्माददोषोपष्लुतचेतसाम्‌ । बुद्धि: पूर्वानुसारेण न दुष्टेष्टस्य साधिका”” ॥।५३॥ 
लोके च दश्यते वाक्यपदार्थोपप्लव: व्वचित्‌ | वेदे तदनुसारेणो पप्लवः किमसम्भवी ॥॥५४॥ 

न तत्राशयदोषो5ह्ति कस्यचिन्मुढतादिक: । तत्राप्यप्रतिपत्ति: किन्न दोष: कस्यचिन्मतः ॥५५॥ 
लोकेउक्षाशयदोषेण वस्तुसम्बन्धहानित: | न प्रमाणत्वमेषा च नन वेदंपि कि प्रमा ॥५६॥ 
लोके वाक्यपदार्थानां विप्लवस्योपलब्धितः । वेदे त एवं चेच्छब्दा: किन विप्लवसम्भव: ॥५७॥ 

वातिकालद्ूया र-व्या ख्या 
असिद्ध या असत्‌ पदाथ का स्वरूप ही नहीं, तब स्वरूप का वेदन (उपलम्भ) नहीं हो 
सक्रता, क्योंकि उपलम्भ ही सत्ता है, तव उपलम्भ है, किन्तु सत्ता नहीं--यह कंसे 
होगा ? ॥४६९॥ प्रतीतिमात्र के आधार पर (वस्तु अस्तिः--इस प्रकार वस्तु को सत्ता 
नहीं हो सकती, अन्यथा तब तंथिक्नों के शास्त्रों में यह उपलम्यमान विरुद्धार्थता नहीं 
होती ॥५०।॥ वेद अश्रौरषेय और नित्य है, अतः हेतुओं (अपने कारणों) के दोषों से स्वंधा 
अछुता है, फलत: वे दिक लिड्गदि शब्दों के द&रा नियोग का अनुष्ठेयत्वेन प्रतिपादन हो 
जाता है--ऐसा कथन भी उचित नहीं. क्योंकि प्रतिपादन-पद्धति में वेद को भी छोक- 
सिद्ध शाब्दिक मर्यादाओं का ही अनुसरण करना पढ़ता है, उसके विपरीत अर्थ का 
अवबोधन वेद से भी नहीं हो सकता ॥५१।॥ यागादि पदार्थ लोक में उपलब्ध हैं, अतः 
'यजेत' आदि दाब्दों का संगति-ग्रहण एवं याग-प्रतिपादन सुकर हो जाता है । वतंमान 
काल में लोक-हृष्ट रूप के अनुसार ही प्रतीति अपनी विषय-वस्तु को दछिद्ध करती है, 
पृवे-इष्ट के अनुरूप नहीं । [आशय यह है कि नियोग लोक में प्रसिद्ध नहीं, अतः उससमें 
वेदिक लिड्ा दि का शक्ति-ग्रह नहीं हो सकता । यदि प्रसिद्धार्थक पदों के सनच्निधान को 
लेकर शक्तिग्रह मान भी लिया जाता है, तब भी वतंमान (सिद्धत्व) रूप से ही नियोग 
का बोध होगा, पुव॑-दृष्ट (साध्यत्व) रूपेण नहीं |॥ ५२ ॥। 

छोक में काम, शोक, भय ओर उन्मादादि दोषों से आक्रान्त चित्तवाले पुरुषों 

की बुद्धि, वसी प्रमाण और अथंक्रिया-कारी पदार्थ को सिद्ध नहीं करती, जैसी कि पूर्व 
[दोषागम से पहले] की निर्दोष बुद्धि, जेसा कि वातिककार ने आगे चलकर कहा है-- 

कामशोकभयोन्‍्मादचौ रस्वप्नाशुपप्लुता: । 
अभुतानपि पश्यन्ति पुरुतोड्वस्थितानिव ॥ (प्र ० वा० २।२८३) 

जब कि लोक में वाक्यार्थ और पदार्थों का उपप्लव (अन्यथा भान) देखा जाता है, तब 
उसी के अनुसार वेद में भी उपप्कव असम्भव क्‍यों होगा ? ॥५३-५४॥ यद्यपि अपौरुषेय 
वेद में वक्ता के आशय-दोषादि (मूढत्वादि) सम्भव नहीं, तथापि श्रोता के अप्रतिपत्ति 
(अव्युत्पन्नता) आदि दोष सम्भव क्‍यों न होंगे ? ॥५५॥ लोक में अक्ष (इन्द्रिय) आशय 
(चित्त) के दोषों से जनित ज्ञान अप्रमाण इसलिए होता है कि प्रतीयमान (रजतादि) 
वस्तु का न तो इन्द्रिय के साथ सम्बन्ध होता है और वह अबाधित | इसी प्रकार की 
प्रतीति वेद में भी क्यों नहीं हो सकती, जो प्रमा न हो ॥५६॥ लोक में वाक्यार्थ और 
पदार्थों का विप्लव (बाघ) देखा जाता है, वेद में वे ही शब्द और अर्थ मानें जाते हैं, 
ज॑सा कि शाबर-मत का समर्थन ऋरते हुए श्री कुमारिक भटद्द ने कहा है--''य एवं 
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वातिकालबूरः | ै 

ननु यदि वेद: सत्त्यार्थो न भवति स्वतस्तदा लोके यॉंगादिपदाथस्य स्वयंमंप्रवृत्तेः । 
कर्थ यागादिक्तिया वृत्त्यनुपलम्भ:। न हि स्वयं व्युत्पादयितुमिदं शक्यम्‌ । ततो$विसंवाद- 
भाग्यथेप्रतिपादनात प्रमाणं वेद: । 

एतत्‌ सर्वागमेषु समानम्‌। न हि प्रतिनियतागमार्थावान्तरविभागा: सर्वागमेष्वषि 
समुपलब्धा: स्वयमुत्रेक्ष्य विधातूं शकक्‍्या: पुरुषमात्रेण । अथवा सा किमशब्दलिद्ध स्वय॑ 
कथड्चिदनुस्मरतो न भवत्ति बुद्धियैथा तथा क्रिया परिकल्प्यते ।। 
सर्वागमसमानत्वा द्‌ यागाद्यथंक्रियात्मन: । न सर्वे: करणन्तस्य तुल्य॑ वेदेषपषि किन्‍न तत्‌ ॥५८॥ 
न चेदादुतता शिष्ट रित्यन्योडन्यसमाश्रयः । वेदार्थाचरणाच्छिष्टास्तदाचाराच्च स प्रमा ॥५१९। 

किझऊच-- 
द्विजातयोउपि जायन्ते आगमान्तरसज्लित: । न भवत्येव चेत्‌ तेषां न पापे रमते मतिः ॥६०॥। 
वातिकाल डा र-व्याख्या 
लोकिका: शब्दास्ते एबं बंदिका:, त एवामीषामर्था इति स्थितम्‌” (त्त०वा० पृ० ३४३) । 
अतः वेद में भी विप्लव सम्भव क्यों नहीं होगा ? ॥॥५७॥ 

शद्धा--यदि वेद सत्यार्थंक (स्वतः प्रमाण) नहीं, तब छोक में यागादि पद, था का 
अनुष्ठान कैसे चल पड़ा ? स्वयं अपने-आप वह प्रवत्त हो नहीं सकता और न कोई 
व्यक्ति अपन्ती ऊहामात्र से उसका व्युत्पादन कर सकता है, अतः अविसंवादी अथे के 
प्रतिपादक होने के कारण वेद प्रमाण है। 

समाधान--इस युक्ति का उम्द्रावन तो सभी आगमिक अपने-अपने आगम की 
प्रमाणता में कर सकते हैं कि हमारे आगम के बिना हमारे आगमार्थों का ज्ञान नहीं हो 
सकता, क्योंकि किसी एक आगम के अर्थ और अवान्तर विभाग सभी आगमगमों में न 
उपलब्ध होते हैं और न किसी एक व्यक्ति के द्वारा केवल अपनी ऊहा से बनाये जा 
सकते हैं । अथवा किसी शब्द या लिज्भु की सहायता के बिना स्वयं अपनी स्मरणशरक्ति 
के द्वारा ऐसी बुद्धि का उद्धव नहीं हो सकता, जिसके बल पर कर्मानुष्ठान की साज्ञो- 
पाज् प्रक्रिया बनाई जा सके । सभी आशय (शास्त्र ) समान हैं, बौद्धांदि आगमों के 
द्वारा यागादि का ज्ञान नहीं होता, अतः वेदों के द्वारा भी नहीं हो सकता--ऐसा क्यों 
न मान लिया जाय ? ॥५5८॥ यदि कहा जाय कि शिष्ट पुरुषों के द्वारा समाहत होने 
के कारण वेदों का विशेष स्थान है, तब अन्योज्न्याश्रय दोष होता है, क्योंकि शिष्ट कौन 
है ? इस प्रश्न के उत्तर में कहना होगा कि जो वेदों को प्रमाण मानकर वेदार्थ का 
अनुष्ठान करता हो । वेद प्रमाण क्यों हैं ? इसका उत्तर होगा--शिष्टठों से समाहत होने 
के कारण । इसी अन्योब्न्याश्रयता का सथुख्भावन तन्‍्त्रवातिक में भी किया गया है-- 

के शिष्टा ये सदाचारा: सदाचाराइश्च तत्कृता: । 
इतीतरेतराधीननिर्णयत्वादनिण्णंय: ॥ (तं० बा० प्‌ २०४) ॥५९॥ 

| यह जो मनुस्मृति में कहा गया है कि “तं शिष्टा ब्राह्मणा ज्ञेयाः” (मनु० 
१२।१०६) अर्थात्‌ द्विज-श्रेष्ठ ब्राह्मण ही शिष्ट माने जाते हैं, वहाँ पर भी ] द्विजादि का 
लिरूपण वेदाभुकूल स्मृत्यादिरूप आगमों पर ही निर्भर है -“ब्रह्मक्षत्रियविट्शूद्रा वर्णा- 
स्त्वाद्यास्त्रयो द्विजा:” (याज्ञवल्क्प ० पृ० ४) । अतः वहो अन्योउन्याश्रय, चक्रकादि दोष 
प्रसक्त होते हैं, क्योंकि द्विजत्व-सम्पादक यज्ञोपवीतादि संस्कारों के विधायक आगमा- 
न्तर की अपेक्षा अनिवाय॑ है। अन्यथा द्विजाति के लिए जो कहा जाता है कि वैदिक 
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वातिकालछ्ार: 
पापेत रव्यवस्थेयमरायाता मानत:ः कुतः। पापात्मता द्विजत्वेन पापत्वादद्विजात्मता ।।६१॥। 


किच द्विजातिता नाम जातिगोत्रक्रियादित: । शकया ज्ञातुं विवेकान्न द्विजानां शिष्टता कुत: ।॥६२।। 
न खलु द्विजादिभाव: प्रभाणयोचरचारी । स हि जातियोगलक्षणो गोतन्रलक्षण: 
क्रियासामर्थ्यातिशययोगो वा भवेत्‌ । न तावद गोत्वादिजातिमिव तज्जातिमाकार- 
विशेषादेव केचिदवधारयितुमीशते, आक्वतिसद्धूरस्य दर्शनात्‌ । शुद्राद्यभ्रिमतानामपि 
सेवाकृतिरुपलम्यते । न खलु बाहुलेयाद्याकृतय इव कौण्डिन्यादीनामपि विजातीयापि- 
मतव्यक्तिविलक्षणा व्यक्तय उपलब्यन्ते । अत एवं व्यक्तिसद्धूरेण सन्देह॒विषयत्वादुप- 
देशप्तहित प्रत्यक्ष प्रमाणम्‌ । 
परोपदेशप्रामाण्यं प्रत्यक्षार्थे नयुक्तिमत्‌ । उपदेशो हि लोकानामन्यथापि श्रवत्तते ॥६३॥ 
यदि खलु ब्राह्मग॒त्वादिजाति: प्रत्यक्षेणेक्ष्यते, परोपदेशस्थ व्यर्थता । न हि भ्रत्यक्षाय 
प्रोपदेशो गरीयान । तथा चेन्न परोपदेशत: सन्देह: स्थात्‌। एत एव प्रत्यक्ष सहायमपेक्षते। 
उपदेश विनाध्यक्ष यद्यथंस्थ प्रसाधकम्‌ । तदोपदेशसत्त्यत्वं विधातुं नान्‍यथा क्षमम्‌ ॥॥६४॥ 
वातिकालछू र-व्या खूपा 
संस्कारों के बल पर उनकी पा में प्रवृत्ति नहीं होती--यह किस अ्माण से ज्ञात होगा ? 
एवं पाप और इतर ( पुण्य ) की व्यवस्था भी कौन करेगा ? यदि पाप में प्रवृत्ति के 
आधार पर अद्विजत्व का ज्ञान करते हैं, तब अद्विजत्व के कारण पाप-प्रवृत्ति मानने पर 
अन्योउन्याश्रय दोष आता है ॥ ६०-६१ ॥ दूसरी बाव यह भी हैं कि द्विजत्व धर्म का 
विवेक-ज्ञान जाति, गोत्र या क्रिया ( याजनादि ) के सम्बन्ध से नहीं हो सकता, तब 
द्विजाति की शिष्ठत्ा कैसे सिद्ध होगी ? ॥६२॥ तात्पर्य यह है कि द्विजातित्व किसी भी 
प्रमाण का विषय नहीं हो सकता; क्योंकि वह ( द्विजातित्व ) या तो ब्राह्मणत्वादि 
जातियों से घटित होगा, अर्थात्‌ जिसमें ब्राह्मणत्व, क्षत्रियत्व और वश्यत्व--इनमें से 
कोई एक जाति रहती है, उसे द्विज कहा जाता है, अथवा जिसका गोत्र (वंश-प्रवर्तक 
भारद्वाजादि) हो, उसे द्विज कहते हैं या जो याजन, अध्यापनादि कार्य करता हो या 
दासन रक्षणादि किया करता हो अथवा कृषि, वाणिज्यादि करता हो, वह द्विज है-- 
इप्त प्रकार द्विजत्व का निरूपण करना होगा, किन्तु यह सम्भव नहीं, क्‍योंकि जसे 
गोत्वादि जाति का एक निश्चित सास्नादि-युक्त आकार के द्वारा निग्चय हो जाता है, 
बसा द्विज का कोई विशेष आकार नहीं होता, जिससे द्विजत्व का अवधारण हो जाता। 
दो परों दो हाथों वाला आकार तो शूद्र का भी होता है, अतः ब्राह्मणादि का कोई 
पृथक्‌ आकार न होने के कारण अपरिचित व्यक्ति में सन्देह हो जाता है कि यह ब्राह्मण 
है ? या नहीं ? अत: जब कोई परिचित पुरुष यह उपदेश करता है कि “यह ब्राह्मण है', 
तभी ब्राह्मणत्वादि का प्रत्यक्ष माना जाता है | जैसा कि श्री कुमारिल भट्ट ने कहा है- 
“दशंनस्मरणपारम्पर्यातरुगृहीतप्रत्यक्षगम्यानि ब्राणह्मत्वादीनि” (त्ं० वा० पृ० १०९)। 


. किन्तु यह संगत नहीं, क्योंकि जो वस्तु प्रत्यक्ष है, उसके लिए किसी के उपदेश की क्प्रा 


आवश्यकता ? दूसरी बात यह भी है कि अब्राह्मण के लिए भी लोग कह दिया करते 
हिैं-- ब्रह्म णो5यम्‌” ॥६३॥ जब ब्राह्मणत्वादि जाति प्रत्यक्षतः देखी जाती है, तब परोप- 


: देश व्यर्थ है । प्रत्यक्ष प्रमाण के सामने उपदेश की क्‍या गरिमा ? उपदेश (शब्द प्रमाण) 


तो प्रत्यक्ष से अत्यन्त दुर्बल होता है, अत: परोपदेश से भी जहाँ सन्देह रह जाता है, 


: बहाँ प्रत्यक्ष की सहायता माँगी जाती है | अध्यक्ष (प्रत्यक्ष) की सहायता के बिना ही 


ए्लौकः ४ ] प्रमाणसिद्धिः २३ 


वातिकालष्क्ा रः 

यदा तु पुनः प्रत्यक्ष केवलमसमथ मुपदेशइच तंदा दृयमसमर्थ पृथक सहितमपि 
तादृशमेवेति। न जातिग्रहणे सामथ्यंमासादयेत्‌ | सामग्रया: सामथ्य मित्ति चेत, नास्त्येतत्‌॥ 
कायंदर्शनत: सर्वा सामग्रीयं प्रत्तीयते | अंकुरादिवदत्रापि न काय किडिचदीक्ष्यते ।६५॥ 
न हि घटपटसामग्री शाल्यद्धूरेउन्यत्र वा भवति। अन्वयव्यतिरेकाम्यां हि जला- 
दीनामेव तत्त्वोपलब्धे: । न चात्र तथा कार्य जातिनिश्चयलक्षणमुपलम्यते ॥ काऊचनायु- 
पदेशस्य हि यदा सत्त्यताशच्भा तदा प्रत्यक्षदर्शंनादसो निवर्तंते । नंव॑ जात्युपदेशस्या स- 
त्यता शद्भा तदा प्रत्यक्षदर्शादसा निवतंते। नंबं॑ जात्युपदेशस्यासत्त्यता छद्धायां 
प्रत्यक्षात्‌ सत्त्यता जातिस्वरूपग्रहणाकारात्‌ । सुवर्णादी हि रूपविशेषसद्धावादेव भूत- 
मेव सुवर्ग भवतीति व्यवहा रस्य परिसमा प्तेदु ष्टस्थ न काचित्‌ क्षति: | अन्न तु पुनरेवं+ 
विधमेव ब्राह्मण्यमिति न पादप्रसारणमात्रं त्राणम्‌। पारमाथिकपरलोकव्यवहारस्य 
वाड्छितत्वात्‌ । एक वाक्यतया हि सुवर्ण सत्त्यं भवति न तु ब्राह्मण्पम्‌ ॥ किज्च तच्छ- 

ज्ायां गोत्रोपदेशान्तरादिनिरूपणमेव क्रियते, नान्‍य उपाय: | 

अथाध्ययनादिना क्रियाविशेषणं जायते नोपदेशमात्रात्‌ | तदप्यसत्‌ । 

वातिकालद्टा र-व्याख्या 
यदि उपदेश (शब्दप्रमाण) वस्तुतत््व का साधक होता है, तब उपदेश (शब्द) को 
सत्यता का अन्यथाकरण (बाध) कभी न हो सकेगा, कभी न हो सकेगा ।।६४।। 

यदि उपदेश की सहायता के बिना केवल प्रत्यक्ष असमर्थ है और प्रत्यक्ष की 

सहायता के विना अकेला उपदेश भी असमर्थ है, तब जंसे दोनों अकेले-अकेले समर्थ 
नहीं, मिछकर भी वसे ही असमर्थ ही रहेंगे, ब्राह्मणत्वादि जाति के ग्रहण में सामथ्यें 
अजित नहीं कर सकते । उनकी मिलित सामग्री के आधार पर सामथ्य आ जायेगा-- 
ऐसा यदि कहा जाता है, तो युक्ति-युक्त त होगा, क्योंकि किप्ती सामग्री के कार्ये को 
देखकर ही उस कार्य की यह सामग्री हैं-एप्ता मिश्चय किथा जाता है, जसे कि यवादि 
के अडःकुर को देखकर यव-बीज का ज्ञान होता है, किन्तु यहाँ कोई वसा कार्य नहीं 
देखा जाता ॥६५॥ घट-पटादिरूप सामग्री शाली या यवादि के अडःकुर को जन्म नहीं 
दे सकती, अपितु अन्वय-व्यत्तिरेक के द्वारा जलादि के आनयन ओर प्राबरणादि 
कार्यों का ही सामथ्यं 8पलब्ध होता है, किन्तु प्रकृत में उपदंश-सहित प्रत्यक्ष से जाति 
का ग्रहण नहीं देखा जाता । 

'इस पेटी में सोना भरा है'--एऐसा किसी के कथन की सत्यता में शद्धूा होने पर 
पेटी खोलकर सोने क्रा प्रत्यक्ष कर लेने से उक्त दद्भगा निवृत्त हो जाती है, किन्तु जाति 
के उपदेश में सत्यता की थड्धूग प्रत्यक्ष दर्शन से निवुत्त होती नहीं देखी जाती, क्‍योंकि 
'सोना ऐसा होता है'--इस श्रकार के विशेष रूप को देखकर उक्त शंका दूर हो जाती 
है, किन्तु ब्राह्मणत्वादि जाति का कोई वसा विशेष आकार नहीं होता, जिसके दर्शन 
से शंका निवरत्त हो । पारमारथिक लोक-व्यवहार निर्णायक होता है, सोने के निषय में 
. दो-तीन व्यक्तियों के कथन की एकवाक्यता से सत्यता का निश्चय हो जाता है, किन्तु 

ब्राह्मगत्व के विषय में ऐसा नहीं होता,। अपितु सन्दिग्ध व्यक्ति से गोत्रादि को जान- 
कारी लेना ही एकमात्र उपाय रह जात्ा है, अन्य मार्ग नहीं । 

यह जो कहा जाता है कि वेदाध्ययनादि विशेष क्रिया के द्वारा द्विजातित्व का 
ज्ञान होता है, केवल उपदेश मात्र (किसी के कथनमात्र) से नहीं । वह॒ कहना भी झ्सतु 
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वातिकालड्टारः 
द्विजातित्वे क्रिया प्षाध्या न क्रियातो द्विजातिता । 
संस्कारा अपि नैव स्युर्जाति-निश्चय-वर्जिता ६६।। 
जातिवर्जितस्य हि न स्वाध्यायाध्ययनसंस्कारादयो द्विजातित्वादिकमादधति, 
सर्वेस्प॒ तथा हिजत्वप्रसद्भातू । अपि च-- 
यदि प्रत्यक्षतों जातिन॑ प्रतीयेत केवलात्‌ । वचनादपि नैवास्या: श्रतीतिरविरोधिनी ॥६७।॥। 
प्रथम हि प्रवत्तमानमध्यक्ष न तावद्‌ द्विजत्वादिविवेकमुपकल्पयितुमल ततः परम्‌- 
पदेशोषपेक्ष्यते । यदि प्रत्यक्षतो न प्रतीयाद्‌ वचनादपि नव प्रत्येष्यति । तदपि हि वचनमृ- 
पलम्भमेव ख्यापयति । न खलु पुरुषवचनपररिज्ञानप्रर्वत्तितं निश्चयमुपजनयति । पुरुषो- 
पर्यनुयुक्त: कथम्भवतेदमज्ञायीति गोत्रसंस्क्रारादिकमेव परिज्ञानविषयतयोपदिशति। न 
जात्यूपलम्भ॑ कथयतति । सेव जातिरिति चेदुक्तमत्रोत्तरम्‌ । ह्विजातित्वे क्रिया न तु तदेव 


द्विजातित्वम्‌ | हु कर कह 
अथ गोत्रलक्षणा जाति: । तथा च ब्रह्म णो5पत्त्यं ब्राह्मण इति हि व्यपदिशन्ति। 


ब्रह्म णोउपत्त्यतामात्रात्‌ ब्राह्मण्येति प्रसज्यते । न कश्चिदब्राह्म तनो रुत्पन्तः क्वचिदिष्यते ॥॥६५॥ 


वारतिकालदूग र-व्या ख्या 
है, क्योंकि जो द्विजाति है, वह वेदाध्ययन करता है, न कि जो वेदाध्ययन करता है, वह 
द्विजाति हैं। उपनयनादि संस्कार तब तक नहीं किये जाते, जब तक द्विजातित्व का 
निश्चय न हो ।।६६॥ जो द्विजाति नहीं, उसे स्वाध्याय ( अपनी शाखा ) का अध्ययन 
कम ह्विजाति नहीं वना सकता, नहीं तो सभी द्विज बन जायेंगे । दूसरी बात यह भी है 
कि यदि केवल प्रत्यक्ष प्रमाण से जाति की प्रतीति नहीं होती, तब किसी के कहने मात्र 
से भी जाति की अबाधित प्रतीति नहीं हो सकती ।।६७॥।॥। 
पहले प्रवतंमान प्रत्यक्ष यदि ह्विजत्व का बोध कराने में सक्षम नहीं होता, तब 
परिचित व्यक्ति के उपदेश की अपेक्षा होती है । जो प्रत्यक्ष के द्वारा जाति की प्रतीति 
नहीं कर पाते, वे किसी के वचन से भी नहीं जान सकते, क्योंकि वह वचन भी पदार्थ 
के उपलम्भमात्र (केवल सामान्य ज्ञान) का ही जनक होता है, प्रवर्तित पुरुष को वस्तु 
का निदचय नहीं कराता, अतएव प्रवतंमान पुरुष से जब पूछा जाता है कि तुमको इसके 
द्विजत्व का ज्ञान कंसे हुआ ? तब वह गोत्र ओर यज्ञोपवीत आदि संस्कारों को हो 
अपने ज्ञान का आधार बताता है, जाति के प्रत्यक्ष को नहीं। वेदाध्ययनादि क्रिया ही 
द्विजातित्व है -ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि यह कहा जा चुका है कि द्विजातित्व धर्म 
वेदाध्ययनादि क्रिया की प्रयोजक है, क्रिया ही द्विजातित्व नहीं । 
शद्धा--गोत्र ही जातिपदार्थ है, क्योंकि “ब्रह्म णोउपत्य॑ ब्राह्मण:” [ 'ब्रह्मतुः शब्द 
से “तस्यापत्थम” (पा० सू० ४॥१।६२) इस सूत्र से अण प्रत्यय करने पर 'ब्रह्मन + अ! 
ऐसी स्थिति में 'अन्‌” (पा० सू० ६।४।१६७) सूत्र के द्वारा “भनु' को प्रकृतिभाव, फलत: 
“नस्तद्धित” (पा० सू० ६।४ १४४) इस सूत्र के द्वारा ही अन्‌” का लोप नहीं हुआ 
और '“ब्राह्मण:” शब्द निष्पन्न हो गया )) अर्थात्‌ ब्रह्मा की सन्‍्तान ब्राह्मण है, गोत्र (मल 
पुरुष) के सम्बन्ध से ब्र।ह्ण का अवधारण किया गया, अतः गोत्र ही जातिपदार्थ है । 
समाधान--ज॑ से ब्रह्मा की सन्तान होने से ब्राह्मण को ब्राह्मण कहा जाता है, वंसे 
ही क्षत्रिय, वेइ्य और शूद्रादि सभी तो ब्रह्मा की सनन्‍्तान हैं, अतः सबको ब्राह्मण कहना 


होगा, ब्रह्मा से भिन्‍न अन्य किसी से कुछ भी उत्पन्न नहीं होता ॥६८॥ अवान्तर जाति: 
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वातिकालझ्टारः 

अन्तरा जातिभेदश्चेन्निनिमित्त: कथम्भवेत्‌ । अन्तराले क्रियाभेदाद्‌ गोत्रेणार्थों न कस्यचित्‌ ॥६९॥। 
अथ द्विजादिगोत्राणामनादिर्भेद इष्यते। ज्ञायतां स कथन्नाम प्रमाणस्याप्रवृत्तित: ॥३०॥। 
क्रिया तदपरिज्ञानादक्रियेव प्रसज्यते। अविच्छेदश्व गोत्रस्य . प्रत्येतें शक्यते न च ॥७१।॥ 
अविच्छेदों न नियतः कस्यचिद्‌ गोव्रभाविन:। सुतमागधचण्डाला: कथं सम्भविनो$न्यथा ।॥७२।। 
ज्ञायन्त एव ते तज्ज्ञरिति चेन्नियमो न हि। अनादिगोत्रपद्धत्यामस्यान्न स्खलन स्त्रिया ॥| ७३।। 
इति ज्ञातं कथं नाम कामारत्ता हि सदा छ्त्रियः । ब्राह्मणत्वे स्थिते पुव॑ तद्गोत्र॒त्वस्य सम्मवः ।॥७४।॥ 
तदास्थितेः कथज्भोत्रं सेयमन्धपरम्परा । अथ शक्तिविशेषेण योगो ब्राह्मण्यमिष्यते ॥७५॥। 
इदानीन्दृश्यते नैेव शक्तेरतिशयः क्वचित्‌ | श्रूयते पूर्वक्रालश्चेत्‌ स्त्रेति वृथा वचः ॥|७६॥। 
सर्वागमप्रप्तिद्धानां शकतेरतिशयों महान्‌। योगिनां ग्रीयते पूर्वंसिद्धानामविगानतः ॥॥७७॥ 

तस्मान्न शक्तिविशेषयोगो विजातित्व॑ युक्तम्‌ । 

न च वेदवच: किड्चिद्‌ हिजातित्वादिसाधकम्‌ । व्यक्ते: सामान्यवचनमनुक्तसममेव तत्‌ ॥७८॥। 

"छलका जा बा तिका न क्रय कगा 
भेद भी किसी निमित्त के बिना सम्भव नहीं। यदि अवान्तर क्रिया के भेद से जाति-भेद 
माना जाता है, तब गोत्र निरथ्थक्र है ॥६६९॥ द्विजादि के अव्ाक्तर गोत्रों का अनादि-भेद 
माना जाता है, तब बिना किसी प्रमाण के उसकी सिद्धि क्थोंकर होगी? ॥|७०॥ अध्या- 
पनादि क्रिया को गोत्र का ज्ञापक मानने पर क्रिया-भेद का ज्ञापक कौन? बिना ज्ञापक 
के अध्यापना दि ब्राह्मण की क्रिया न होकर अक्रिया क्‍यों नहीं ? गोत्र का मध्य में 
विच्छेंद नहीं हुआ--यह कौन बतायेगा ? ॥७१॥ किसी गोत्र में होनेवाले व्यक्तियों के 
गोत्र का नियमतः अविच्छंद ही रहता है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि यदि गोत्र- 
विच्छेद नहीं होता, तब सूत, मागघ, चाण्डालादि वर्ण-प्ंकर जातियाँ कहाँ से आ 
गई ? [| मनुस्मृति १०१७ में कहा गया है कि क्षत्रियः पुरुष और ब्राह्मण स्त्री के सम्पर्क 
से सूत जाति, वेश्य-पुरुष ओर क्षत्रिय-स्त्री के योग से मागधादि वर्णसंकर जातियाँ 
उत्पन्न हुई हैं | ॥७२॥ 

जो गोत्रादि के जानक्वार हैं, वे स्त्रयं जानते हैं और दूसरों को बता देते हैं, अतः 
गोत्र सुरक्षितरूप से रहता ओर ज्ञात होता रहता है--ऐसा कहना भी सम्भव नहीं, 
क्योंकि इस अनादि गोत्र-व्यवस्था में स्त्रियों में कभी स्खलन (अनाचार) नहीं आया--- 
यह कसे ज्ञात हो सकेगा ? स्त्रियाँ सदैव काम।ते रहती हैं, उनके लिए वंश-परम्परा को 
असंकी्ण रखना सम्भव नहीं । ब्रह्मा की सन्तृति-परम्परा ब्राह्मण है, किस्तु ब्रह्मा ब्राह्मण 
है? या नहीं ? यदि है, तब वह किसी अन्य ब्रह्मा से उत्पन्न न होनें के कारण ब्राह्मण 
क्यों कर होगा ? यदि वह ब्राह्मण नहीं, तब ब्राह्मणों का गोत्र (मूल) पुरुष अब्राह्मण, यह 
कसी अन्धपरम्परा ? 

ब्रह्मवर्चे: या ब्रह्मतेज: रूप विशेष शक्ति जिसमें देखी जाती है, वह ब्राह्मण है-- 
ऐसा कहना भी सम्भव नहीं, क्योंकि आज-क्ररू तो शक्तिविशेष या ब्रह्मवर्चे! किसी 
ब्राह्मण में देखा नहीं जाता । बूढ़े लोगों से सुना जाता है--एऐसी किवदन्ती नितान्त 
नि:सार है ॥७३-७६।। सभी आगमों में वणित सिद्धों और योगियों में विशेष शक्तियों के 


विषय में तो किसी का मतभेद नहीं ।॥७७॥ अतः शक्ति-विशेष के योग से भी द्विजा- 
तित्व नहीं जाना जा सकता । 


: - बेदों में भी कोई ऐसा वचन उपलब्ध नहीं होता, जो इंस समय कै देव॑दत्तादि 
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बातिकालडूारः 
नहि वेरो देवदत्तादीनां ब्राह्मणत्वमुपदिशति । सर्वेदाइविद्यमानत्वात्‌। वेदस्य च 
सता भावात्‌ | अर्थस्थाभावकाले वेदोपदेश: कथथं सार्थक: | यदा भविष्यति तदा तथैति 
त्‌। 
: अनर्थंकः कथं वेद: पश्चादर्थेन सज्भतः। उदासीनस्वरूपस्य तत्र व्यापृतता कथम्‌ ॥॥७९॥ 
न खलु स्वभावाभावयोवेंदस्य विशेष उपलम्यते। तत्स्वभावत्वे च सर्वदा कथ- 
मय॑ विभागं प्रतीयात । | 
तस्मान्नेदं ब्राह्मणत्वादिक प्रत्यक्षादुपदेशादुभय।द्‌ वेदाद्‌ वा प्रतोयते | तदप्रतीय- 
मानं कथमुपयोगीति किन्‍्तेन कत्तंव्यमू । ततः संव्यवद्ारमात्रप्रसिद्धं ब्राह्मण्यम्‌ | ततो 
ब्राह्मणा अपि वेदान्नाथ क्रियाक्रमकृत इति कर्थं व्यव्रह्मरसंवादो वेदातू। कस्यचित्तु 
व्यवहारो वेदविपय्य॑यादपीति न वेदावेदयो विशेष: । तत्माननापरीक्षिताद वेदान्नियोग- 
मात्रादेव प्रवत्तंनं युक्तम्‌ | ततो5प्रवत्तेकत्वादप्रामाण्यम्‌ । 
वार्तिकाल छ्ा र-व्या ख्या 
द्विजों में द्विजत्व का प्रतिपादक हो । यदि कहीं द्विज शब्द आ भी गया तो वह सामान्य 
शब्द है, वह जन्म-मरणवाले व्यक्तियों का बोधक न होकर किसी सदातन चन्द्रादि अर्थों 
का ही बोधक होगा, [जंसा कि मीमांसकों ने कहा है--“परं तु श्रुतिसामान्यमात्रम्‌” 
( जे० सू० १।२।३१ ) | शबरस्वामी ने इसके भाष्य में “बवरः प्रावाहणि:” इन छब्दों 
के लिए कहा है--'यो नित्योअर्थस्तमेतो शब्दौ वदिष्यतः] ॥७८।॥ भाव यह है कि आज- 
कल विद्यमान देवदत्ता दि ब्राह्मण व्यक्तियों में द्विजत्व का बोधक वेद नहीं हो सकता, 
क्योंकि वेद सदातन है, असदातन पदार्थों का बोधक नहीं हो सकता, क्योंकि देवदत्ता- 
दिरूप अर्थों के न होने पर उनके वाचक शब्दों का प्रयोग पहले से ही क्योंकर होगा ? 
जिम दब्द का अर्थ अभी बना ही नहीं, ऐसे अनर्थंक शब्द वेद में नहीं हो सकते । जब 
उनका अर्थ सिद्ध हो जायगा, तब शब्दों में साथंकता भी आ जायगी--ऐसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि “ऑऔत्पत्तिस्तु शब्दस्पार्थेन सम्बन्ध:” ( ज० सू० १॥१॥५ ) इस सूत्र में 
वदिक शब्दों का अर्थ के साथ स्वाभाविक सम्बन्ध माना गया है। अथें-सम्बन्ध-रहित 
उदासीन शब्द पदचाज्भावी अर्थों के साथ सम्बन्धित क्योंकर होंगे ? और संज्ञा-सं ज्ञि- 
भाव सम्बन्ध के बिना अपने अथे का अभिधान करने में व्याप्त ( प्रवृत्त ) केसे होंगे ? 
॥७६। वेद सदा एकरस समस्वभाव और स्वत:प्रमाण है, कभी अनर्थंकता (अबोधकता) 
और कभी साथंकता--यह विभाग उसमें कसे सम्भव होगा ? इस प्रकार यह सिद्ध हो 
जाता है कि ब्राह्मणत्वादि जातियाँ प्रत्यक्ष, उपदेश, उभय (प्रत्यक्ष-सहकृत उपदेश) या 
बेद के द्वारा अधिगत नहीं हो सकतीं, जो वस्तु सवंथा अज्ञात है, उसका छपयोग कुछ 
नहीं, अतः उसका मानना ही निरथंक है। लोक में जो ब्राह्मणत्वादि की प्रसिद्धि है, 
वह लोगों का अपना बनाया व्यवहार है। उस व्यवहार का वेद से संवाद ( समर्थन ) 
नहीं, क्योंकि ब्राह्मणों का व्यवहार वेद कै अथं-क्रियाकारी अर्थ--क्रम का अनुसरण नहीं 
करता | कतिपय ब्राह्मणों का व्यवहार वेद के विपरीत भी देखा जाता है, अत: जब 
तक वेद की परीक्षा न कर ली जाय, तब तक उसके नियोगमात्र (आज्ञामात्र ) से किसी 
कार्य में प्रवत्त नहीं होना चाहिए। फलतः वेद प्रवर्तंक न होने के कारण प्रमाण नहीं 


माना जा सकता | थ क्र 
शख्ा-- [विगत पू० १८ पर यह प्रइन उठाया गया था कि नियोग किसका धर्म 


ब्स्क 
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वातिकालचद्धारः 
अथ नियोक्तृधर्मंता नियोगस्य । तदयुक्तम्‌ । 
नियोकक्‍्तु:ः सिद्धरूपत्वान्नियोगस्यापि सिद्धता । 
सम्पाद्यो न नियोगः स्यात्‌ सिद्ध सम्पाद्यतां कथम्‌ ।॥५०॥। 
न खलु सिद्धमपरनिरवेक्षं कथज्चित्‌ सम्पादयितुं शक्यय्‌॥। तथा चेदनुपरतिरेव 
सम्पादनाया इति व्यथंता प्रमाणस्य । 
अथ  नियोजकधरमंत्वेषपि नियोज्यविषयापेक्षया नियोगसस्‍्तथात्वं प्रतिकभते । 
नियोज्य रहित: कश्रिन्न निषोग: प्रतीयते | तथा नियोगविषयं विना नास्ति नियोगता । 
तथा हि--नियुकतो5हमनेनात्र विषय (ये नियोग) इति प्रतीति:। यत:-- 
नियोग:ः प्रेरणारूपो विना न विषयं क्वचित्‌ | नियोज्यो5पि नियोज्यत्वमात्मनः सो5वगच्छति॥८६१॥। 
स च तथाभूतों नियोग: साध्य एव । न खलु स्वव्यापारसाधनं विना नियोगः 
साधित इति भवति । एवर्न्ताह धात्वथेनियोगभावनानां परस्परसम्बन्धो नियोग: । स च 
प्रतीतिकाले नास्ति । तत्‌ कथं नियोगे वाक्‍्याथ निरालम्बनता न भवेत्‌ ॥ न च नियोग: 
परस्परसापेक्षधा त्वर्थाविव्यतिरेकरेणापर उपलभ्यते । सम्बन्धश्न हेतुफलमावेन व्यवस्थि- 
वातिकालछ्धार-व्याख्या 
है ? नियोज्य (पुरुष) और विषय ( यागादि ) की धर्मता का निरास किया गया, 
नियोक्ता (वैदिक्र लिडगदि) की धर्ंता का विऋल्‍प प्रस्तुत किया जाता है]। यागादि 
कर्मों में पुरुष के नियोजक ( वेदिक लिड्गदि शब्दों ) का नियोग धर्म क्यों न माना 
जाय ? 
समाधान--नियोग वे दिक लिडगदि दाब्दों का भी धर्म नहीं माना जा सकता, 
क्योंकि वे सिद्ध हैं, उनका अथ नियोग भी सिद्ध है, अतः: वह॒साध्य न हो सकेगा । 
निष्पन्न पदार्थ का निष्पादन क्योंकर होगा ? ॥5८०॥ जो वस्तु सिद्ध हो चुकी है, उसे 
अपनी सिद्धि के लिए अन्य किसी साधन की अपेक्षा नहीं रही, उसक्रा सम्पादन और 
क्या होगा ? निष्पन्न की भी यदि निष्पादना हो, तो निष्पत्ति क्रिया का कभी अवसान 
ही न होगा । घटादि पदार्थे कभी सिद्ध न होंगे, सिद्धाथ-ग्राहक प्रमाण व्यथ हो जायगा। 
शद्भा -यद्यपि नियोग नियोजक का घम्म है, तथापि वह तब तक सिद्ध नहीं 
माना जा सकता, जब तक नियोज्य (पुरुष) का विषय (यागादि) सिद्ध न हो। यागादि 
की सिद्धि न होनें पर नियोज्य पुरुष को यह भान कंसे होगा कि मैं इस विषय में नियुक्त 
हुआ. हु । नियोग एक प्रेरणा है, जो कि नियमतः विषय की अपेक्षा करतो है, अतः 
विषय की सिद्धि के बिना नियोज्य पुरुष किस विषय में अपनी नियोज्यता ( नियुक्ति ) 
समझेगा ?.॥5१॥ जिस नियोग का विषयोभूत याग साध्य होने के कारण न्िथोग भी 
साध्य ही माना जगता है। 
समाधान--धा त्वर्थ (यागादि), नियोग और भावना (लिडथे) इन तीनों अर्थों के 
साथ “नियोग' छाब्द का सम्बन्ध स्थापित किया गया। 'नियोग' छाब्द की प्रतीति के 
समय उक्त तीनों अर्थ सिद्ध नहीं हुए, तब 'नियोग” दाब्द निरालम्बन (वाच्यार्थ-रहित) 
क्यों. नहीं ? [प्रभाकर मत के अनुसार “यजेत स्वगंकाम:” इस वाक्य के द्वारा 'स्वगें- 
कामकर्त॑ कं .योगजन्यं. यागविषयकमपूर्व (नियोग:) ऐसा शब्दबोध होता है] यहाँ नियोग 
का सम्बन्ध जिन यागादि पदार्थों के साथ प्रतीत होता है, वे जब सिद्ध नहीं, तब छनके 
साथ नियोग का सम्बन्ध क्‍्योंकर प्रतीत होगा ? नियोग साध्य माना जाता है, अतः 


ब्प 
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वारतिकालद्धा रः 

तानां क्रमभाविनां न प्रतिभासगोचर: स्वरूपप्रतिभासस्य विद्यमानविषयत्वात्‌ । पररूप< 

प्रतिभासस्य चातत्प्रतिभासत्वात्‌ । न खल्वन्यदन्यरूपेण प्रतिभासते | तथा च निरालम्बते 

कान्‍्यापोहविषया श्रुति: । तथा हि-कुरु यागादिकमिति ) यागकत्‌ कत्वमात्मनः प्रतीतिवि- 

षयप्राप्तं मन्यमान:ः प्रवत्तंते । क्रियानिष्ठता च कर्तृ त्वम्‌ । न च प्रतीतिकाले तदस्ति। त्त 

च शब्दात प्रागप्रतिपन्न प्रत्येतं शक्यम्‌ । येन हि प्रागू यागादिक्रियाविष्टो पर: प्रतिपन्‍्नः 

स एवात्मन: परस्य वा तथाभावमवगच्छति नान्‍्य: । पूर्वानुसारेण चेय॑ प्रतीतिरन्यापोह- 

विषयतामात्मनो नातिक्रामति । न च प्रत्यक्षतः कतृ त्वमपि पूर्व प्रतिपन्‍नम्‌ । पोर्वापय्यों 

प्रत्यक्षस्थावत्तेः । सांग्यवहा रिकप्रत्यक्षापेक्षया तु प्रतीतिरित्युच्यते । सर्वथा पुर्वप्रतीत्य- 
नुसरणादात्मनः कत्त्‌ त्वप्रतीति: । 

अथापि न करत्त त्वेनासौ प्रेयेते किन्त्वधिकारित्वेनेव, न ह्यकुवन्‌ कर्त्ता भवति। 

अधिका रित्वन्तु योग्यतया । तदप्यस्तत्‌ । 

योग्यताविषये क्वापि बिना न विषयेण सा । विषयात्यक्षतायाज्च प्रतीता योग्यता कथम्‌ ॥।५२॥ 

वारतिकालड्ूया र-व्याख्या 

उसझ्ली साध्यत्वेन प्रतीति स्त्ररूपत: प्रतीति कहलाती है। नियोग विषय (याग) सिद्ध 
न होने से नियोग भी सिद्ध नहीं--इस प्रकार की शेली को बोद्ध सिद्धान्त में अन्यापोह 
कहा जाता है [जंसे यो में रहने वाला गोत्व धर्म क्या है ? इस प्रश्न के उत्तर में कहा 
2 जाता है--'अगो भिन्‍नत्वगू? | नियोग के निरूपण में यदि प्रभाकर मिश्र अन्थापोह नाम 
४, के प्रतिरक्ष-सिद्धान्त को अपनाते हैं, तब वे अन्यसिद्धान्तरूप (न्या० सू० ५।२४) निग्रह 

स्थान से निग॒हीत हो जाते हैं ]। 

किसी को आज्ञा दी जाती है--''कुर यागम्‌” । श्रोता पुरुष उस आशज्ञा-वाक्‍्य से 

प्रतीयमान याग-कतृ त्व को अपने में मानकर यागानुछान करने लग जाता है, किन्तु 
वस्तुत: याग-कतृ त्व उस पुरुष में है नहीं, क्योंकि क्रिया की आश्रयता का नाम कतृ त्व 
है, वह प्रतीति के समय विद्यमान नहीं । पु अप्रतिबन्ध (अज्ञात) पदार्थ छव्द के द्वारा 
अभिहित नहीं किया जा सकता । जिस व्यक्ति ने पहले क्रिसी को याग करते देखा है, 
वही व्यक्ति अपनें में कतृ त्व का ज्ञान कर सकता है, अन्य नहीं; अत: पूृर्वोक्त वाक्य के 
द्वारा श्रोता पु रुष अपने में कतृ त्वतव समझ कर अकतृ त्वाभाव मान लता है। यह 
अन्यापोह का ही स्वरूप है | जिस पुरुष ने दूसरे में कतृत्व का प्रत्यक्ष किया, छप्तके 
भनन्‍्तर अपने में कतृ त्व का भ्रत्यक्ष कर लिया, वह याग में ग्रवत्त हो जायगा-ऐसा 
भी नहीं कह सकते, क्योंकि शब्द, ज्ञान और कर्म फा विरम्य व्यापार नहीं होता, अर्थात्‌ 
एक विषय का ग्रहण कर उम्तके अनन्तर किठ्ती अन्य विषय का ग्रहण करें, फलतः 
पौर्वापर्य में लौकिक प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति नहीं मानी जा सकती | भ्रक्कत प्रतीति में सांव्या- 
वहारिक (लौकिक) प्रत्यक्ष ही अपेक्षित होता है। स्ंथा यह निश्चित है क्रिः अपने में 
कत त्व की प्रतीति तभी हो सकती है, जब पहले किसी अन्य पुरुष में कतृ त्व ज्ञात हो 


चुका हो । का हे 
शद्भा--कथित पुरुष को जो यागान्रुष्ठान में प्रवृत्त किया जाता है, वह उसे कर्त्ता 


मान कर नहीं, अपितु उप्ते याग का एक अधिकारी मान कर। कतृ त्व में क्रियाश्रयता 
की अवद्य अपेक्षा है, किन्तु अधिकारी में केवल उसकी योग्यता होनी आवश्यक है । 
समाधान--योग्यता भी निरविषयक नहीं होती । विषय ( यागादि ) जब अत्यक्ष« 


. जा 
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वातिकालद्धा रः 
न खलु योग्यताविषयं स्वव्यापा रमजानानस्तद्विषयविशिष्टां योग्यतां स्वरूपतो5ब- 
गच्छति । तत: कत्तु त्ववदत्रापि दोष एवं । 
विचारगोचरातीतो वचारचरिते: कथम्‌ । नियोग इष्यते वाक्यस्यार्थ आचार्य॑मुष्टित: ॥८३॥। 
न खलु विचायंमाणो नियोग: कश्चिदस्ति | यथा कल्पनमयोर्गात्‌ । 
शुद्धकार्यस्थ कि रूपनियोग: कीत्तितः परे: | केवला प्रेरणा कार्यसज्भताथ विपरयंय: ॥|८४।॥॥ 
प्राधान्यात्‌ कार्यरूपत्वं नियोगस्य किमिष्यते । किवा प्रेरकता तस्य प्राधान्यादुच्यते परे: ॥५५॥ 
कार्यस्य प्रेरणायाश्च सम्बन्धे किन्नियोगता । नियोगः समुदायो5थ यद्वा तदुभयात्‌ परः ॥५६।। 
यश्नारूढस्तथाभीष्टो भोग्यरूपो5थवा स कि। पुरुषो वा नियोगः स्यथादिति पक्षा: परे: कृता: ।5७॥। 
(१) शुद्धकायनियोगवा दिनां मतम्‌-- 
प्रत्ययार्थों नियोगश्च.यतः शुद्ध: प्रतीयते । कार्यरूपश्च तेनात्र शुद्ध कार्यममसो मतः ॥८८॥। 
विशेषणन्तु यत्तस्य किचिदन्यत्‌ प्रतीयते । प्रत्ययार्थों न तद्‌ युक्त धात्वयें: स्वगंकामवत्‌ ॥८६॥॥ 
प्रेरकत्वन्तु यत्‌ तस्य विशेषणमिहेष्यते । तस्याप्रत्ययवाच्यत्वाच्‌ छब्दे कार्यनियोगता ॥॥&०॥। 





वातिकालद्धा र-व्या ख्या 

(अतीन्द्रिय या इन्द्रिय,का अविषय ) है, तब उसकी योग्थता भी क््योंकर प्रतीत हो 
सकेगी ? ॥८२॥ जो व्यक्ति योग्यत्ता के विषयीकुत यागादि को नहीं जानता, वह 
यागादि-विषय-विशिष्ठ योग्यता को कभी नहीं जान सकता, अतः कत्‌ त्व के समान ही 
योग्यत्ता में भी वही दोष है। 

नियोग जब विचार का विषय ही नहीं हो सकता, तब नियोग विधि-वाकक्‍्य का 
अर्थ कंसे होगा ? केवल आचार्य-पुष्टि (गुरुष्मन्त्र) से प्राप्त नियोग सर्वेमान्य नहीं हो 
सकता ॥|८३॥ 
नियोगवादियों के ग्यारह मत--- 


बहुत विचार करने पर भी मीर्मांसकों के नियोग का कोई एक निरिचित स्वरूप 
स्थिर नहीं होता, अतएवं नियोग के विषय में विविध कल्पनाएँ की गई हैं--(१) कुछ 
लोगों ने शुद्ध कार्य को नियोग माना है, (२) तो कुछ ने के वल प्रेरणा क्रो, (३) कुछ ने 
प्रेरणा-सद्भत कार्य को, (४) कुछ ने कार्य-संगत प्रेरणा को, (५) कुछ ने प्रधान होने के 
कारण कार्यगत प्रवतंक्रत्व को, (६) कुछ ने कार्य और प्रेरणा के सम्बन्ध को, (७) कुछ 
ने कार्य और प्रेरणा के समुदाय को, (5) कुछ ने उक्त समुदाय से भिन्न अर्थ को, (६) 
कुछ ने यन्त्रारूढ़ अभीष्ट अथे को, (१०) कुछ ने भोग्य पदार्थ को और (११) कुछ ने 
पुरुष को नियोग माना है। 
(१) शुद्ध कार्य -नियोगवा[द-- 

लिडग दि प्रत्ययों का अर्थ शुद्ध काय ही प्रतीत होता है, अत: शुद्ध काये ही नियोग 
है ॥८८॥ “यागविषयक्र: स्वगंक्रामकत्‌ को नियोग:” इप्त प्रकार जो यागादिरूप घात्वथ्थे 
नियोग का विशेषण प्रतोत हो ता है, उससे युक्त (विशिष्ट) कार्ये को नियोग नहीं माना 
जा सकता ।॥८६॥।। कार्य निष्ठ जो प्रेरकत्व है, वह तो लिडादि श्रत्थय का वाच्य ही 
नहीं, परिशेषत: शुद्ध काय॑ में ही नियोगता स्थिर होती है । [यहाँ पर “शब्दे कार्यनियो- 
गता”---इस पाठ के स्थान पर 'शुद्धे कार्ये नियोगता'--ऐसा पाठ अधिक संगत प्रतीत 
होता है] ॥॥६०॥ 


३० सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 


वातिकालडू र: 


(२) शुद्ध प्रेरणा नियो गवाद।-- 
प्रेरणेव नियोगे5त्र शुद्धा सर्वेत्र गम्यते । नाप्रेरितों यतः कश्चिन्नियुक्तं स्वम्प्रबध्यते ॥॥६१॥ 


(३) प्रेरणासज्भ तकाये नियोगपक्ष:ः-- 
ममेदं कार्यमित्येवं ज्ञातं पूर्व यदा भवेत्‌ । स्वसिद्धौ प्रेरकन्तत्‌ स्थादन्यथा तन्न सिध्यति ॥६२॥ 


(४) कार्यसज्भतप्रेरणाव।दिन:ः प्राहुः-- 

(| 2 प्रेयंते पुरुषो नैव कार्येगेह विना क्वचित्‌ । ततश्च प्रेरण। प्रोक्ता नियोगः कार्यंसज्भुता ।।६३॥ 
४४ (५) कार्यंस्यैवोपचारत: प्रवत्तेकत्ववादिन: प्राहु:-- 

(8० प्रेरणाविषय: काय न तु तत्‌ प्रेरक स्वतः: । व्यापारस्तु प्रमाणस्य प्रमेय उपचर्यते ॥॥६४॥ 





४-५४ 
5 28 (६) सम्बन्ध एवोभयोनियोग इत्यपरे - 
हे प्रेरणा हि विना काय प्रेरिका नैव कस्यचित्‌ | काय वा प्रेरणा योगो नियोगस्तेन सम्मतः ॥६५॥ 
की (७) समुदायवादेषप्यय म भिप्राय:--- 
|| ६ ६॥। 


परस्पराविनाभूतं दयमेतत्‌ प्रतीयते । नियोग: समुदायोउस्मात्‌ कायंप्रेरणयोयथंत 
(८) अपरे पुनराहु:--उभ4स्वभावनिर्मुक्तो वाक्‍य।थर्थ:-- 
सिद्धमेक थतो ब्रह्मग॒तमाम्नायतः सदा । ध्िद्धत्वेन न तत्‌ कार्य प्रेरक कुत एवं तत्‌ ।॥६७॥ 
वातिकालडू र-व्याख्या 
है । (२) शुद्ध प्रेरणा-नियोगवा द-- 
ही लिडदि प्रत्ययों का जो शुद्ध प्रेरणारूप अर्थ है, वही नियोग है, क्‍योंकि कोई 
व्यक्ति जब तक किसी. काये में प्रेरित न हो, तब तक वह अपने को उस काय॑ में नियुक्त 


हुआ नहीं मानता ॥। ६€१॥। 


(३) प्रेरणा-विशिष्टकार्य नियोगवाद-- 
“ममेद॑ कार्यम्‌”-- इस प्रकार जब किसी व्यक्ति को पहले ज्ञात हो जाता है, तभी 


अपनी सिद्धि (निष्पत्ति) के लिए नियोग में प्रेरकत्व आता है, अन्यथा वह निष्पन्न न 


हो सकेगा ॥६२॥।। 


(४) कार्यं-विर्श्रष्ट प्रेरणावादी कहते हैं 
कायता-ज्ञान (कृति-साध्यता-ज्ञान) के बिना कोई व्यक्ति किसी काय॑ में प्रेरित 


नहीं किया जा सकता, अतः कार्य-सहक्नत प्रेरणा को नियोग कहा जाता है ॥६३॥ 


(५) कार्य में औयचारिक प्रवतंकत्ववादी मानते हैं-- 
काये प्रेरणा का विषयमात्र होता है, स्वत:प्रेरक नहीं, भ्रतः प्रेरणारूप प्रमाण के 


प्रवतंकत्वरूप व्यापार का प्रमेय (काय ) में उपचार (गौण व्यवहार) होता है ॥६४॥ 


(६) उभय-सम्बन्ध-नियों गवादी-- 
प्रेरणा काये के बिना किसी की प्रवर्तक नहीं होती, अतः कार्य में जो प्रेरणा का 


सम्बन्ध है, वही नियोग-पदार्थ है ॥॥९५।॥ 


(७) उभय-समुदाय-नियोगवादी -- 
कार्य और प्रेरणा-- दोनों परस्पर अविनाभुत हैं, अर्थात्‌ एक के बिना दूसरे का 


रहं सकना सम्भव नहीं, अतः कार्य और प्रेरणा--इन दोनों का समुदाय नियोग का पूर्ण 
कलंवर है ॥९६॥।। 


(८) अन्य विद्वान उभय-रहित पदार्थ को नियोग मानते हैं-- 
“आत्मा वा भरे द्रष्टव्य:? (बूहू० 8४० २।४॥५) इत्यादि स्थलों पर “तब्य' प्रत्यय 


जब 
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वातिकालबूशार: 
(६) यन्त्रारूढहनियोगवादिनां मतम्‌-- 
कामी यत्रव यः कश्चितन्रियोगे सति तत्न स | विषयारूढमा त्मानं॑ मनन्‍्यमानः प्रवतंते ॥॥६५।। 
(१० ) भोग्यरूपनियो गवा दिनां प्रवाद:-- 
ममेदं भोग्यमित्येवं भोग्यरूपं प्रतीयते । ममत्वेन च विज्ञानं भोक्‍तर्येव व्यवस्थितम्‌ ॥॥8€।। 
स्वामित्वेनाभिमानो हि भोक्‍तयंत्र भवेदयम्‌ । भोग्यन्तदेव विज्ञेयं तदेव स्वं निरूप्यते ॥१००।। 
साध्यरूपतया येन ममेदमिति गम्यते । तत्प्रसाध्येन रूपेण भोग्यं स्व॑ व्यपदिश्यते ॥॥१०१।॥ 
सिद्धरूपं हि यद्‌ भोग्यं न नियोग:ः स तावता | साध्यत्वेनेह भोग्यस्य प्रेरकत्वान्नियोगता ।१०२॥। 
(११) पुरुषनियोंगवा दिन:-- 
ममेदं कार्यमित्येवं मन्‍्यते पुरुष: सदा । पुंसः कार्यविशिष्टत्वं॑ न्रियोगो5स्य च वाच्यता ॥१०३।। 
कार्यंस्य सिद्धौं जातायां तद्य॒क्त: प्रुषस्तदा । भवेत्‌ साधित इत्येवं पुमान्‌ वाक्याथे उच्यते ॥॥१०४।॥ 
सर्वत्र च वाक्यार्थेषष्ट प्रकारो भेदः-- 
प्रमाणं किन्नियोगः स्यात्‌ प्रमेयबमथवा पुनः । उभयेन विहीनो वा इयरूपो5थवा पुनः ॥१०५॥ 
शव्दव्यापाररूपो वा व्यापार: पुरुषस्य वा । दयव्मापाररूपो वा दयाव्यापार एव वा ॥१०६।॥ 


वातिकालद्धा र-व्या ख्या 

के द्वारा जिस नियोग का प्रतिपादन किया जाता है, वह सिद्ध एवं एक ही है, अतः 
सिद्ध होने के कारण वह अपनी सिद्धि के लिए किसी पुरुष का नियोजक (प्रेरक) नहीं, 
फलत: वह न कार्यस्वभाव का है और न प्रेरणास्वभाव का, अपितु दोनों स्वभावों से 
विनिर्मक्त घिद्ध होता है ६७॥। 
(९) यन्त्रारूढड-नियोगवादियों का मत-- 

जेसे कोई जल की कामनावाला व्यक्ति जल निकालने वाले यन्त्र पर आरूढ 
होकर जल ग्रहण कर लता है, वेसे ही स्वर्ग की कामतावाला पुरुष स्वर्ग के साधनीभुत 
यागरूप विषय पर आरूढ होकर चल पड़ता है और स्वर्ग तक पहुँच जाता है ॥९८॥॥ 
(१०) भोग्यरूप-नियो गवादियों का मत-- 

जिस धन के द्वारा अन्नादि भोग्य पदार्थों का अजन किया जाता है, वह घन भी 
भोग्य ही माना जाता है। स्वर्गादि के साधनीभुत नियोग में किप्ती व्यक्ति को यह जो 
ज्ञान हो जाता है कि “ममेदं (अपूर्ब) भोग्यम्‌” | वह ज्ञान भोक्ता पुरुष में ही अवस्थित 
होता है । उसके आधार पर पुरुष अपने को उसका स्वामी या भोक्‍ता मान लेता है। 
वह अपूर्वरूप नियोग.ही साध्यत्वेन निरूपित (प्रतिंपादित) होता है॥ ६६, १०० ॥ 
'ममेदम्‌--इस प्रकार की प्रतीति में नियोग साध्यत्वेन ही अवभासित होता है, अतः 
साध्यत्व रूप से ही वह भोग्य माना जाता है। सिद्धात्मक भोग्यपदार्थ नियोजक न 


होने के कारण नियोग नहीं कहलाता, अपितु साध्यत्वेन प्रतोयमान भोग्यवस्तु प्रवतंक 
है, अतएव नियोगपदास्पद है ॥१०१, १०२॥ 


(११) पुरुष-नियोगवा द-- 

“ममेदं कार्यम'--ऐसी मान्यता सदा पुरुष की ही होती है, अतः कार्य-विशिष्ट 
पुरुष ही लिडादि का वाच्यार्थ होता है ॥१०३।॥ कार्य (नियोग) की सिद्धि हो जाने पर 
नियोग-विशिष्ट पुरुष प्रसाधित हो जाता है, अतएव वही वाकक्‍यार्थ $ ॥१०४॥ निरूपित/ 
आठ विकल्पों के अनुरूप वाक्याथथ भी आठ रूपों में विकल्पित हो जाता हैं--(१) क्‍या 


नियोग प्रमाण है ? ग्रा. (२) प्रमेष ) या (३) उमयरूप १ या (४) उभय-विहीन ? ग्रा 
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वार्तिकालडूरः 
अन्नोच्यते-सवंमेतदसज्भ तम्‌ । यतः-- 
प्रेरणारहितं कार्य नियोज्येन विवर्जितम्‌ । नियोगो नेव कस्यापि नियोग इति कीत्यते ॥१०७॥ 
वृत्तिनियो गशब्दस्य शुद्धे कार्ये यदा मता । संज्ञा मात्रान्नियोगत्वं भवेत्‌ केन निवायंते ॥१०५॥ 
यकक्‍तस्तु परुष: कार्य तत॒नैव प्रतीयते | नियोग: स कथन्नाम सिद्धातीतादिबोधवत्‌ ॥१०६॥ 
नियोजकस्य धर्मोउ्यं नियोगो लोकसम्मतः | तदेव कायमिति चेत्‌ सिद्धत्वान्नास्य साध्यता।।११०॥ 
साध्यत्वेन नियोगोष्यमिति चेद व्यपदिश्यते । विषये तस्य तत्वेन उपचारात् प्रकीत्तनम्‌ ॥॥१११॥ 
असिद्धस्य च तस्यास्तु कर्थ प्रेरकरूपता | साध्यत्वेनाववोधोअस्य प्रेरकत्व॑ यदीष्यते ॥११२॥ 
अप्रसिद्धस्य साध्यत्वं बोधः प्विद्धात्मकस्य च। परस्परविरुद्धत्वमेकस्य कथमिष्यते ॥११३॥ 
साध्यरूपतया तस्य प्रतीतिः प्रेरिका यदि । नियोगत्व॑ प्रतीतेः स्थान्न नियोगस्य तत्त्वतः ॥११४॥ 


तथा--- 
नियोगों यदि वाक्यार्थ: प्रमाणं कि भविष्यति | मानरूपो नियोगश्चेत्‌ प्रमेयं कि पुनर्भवेत्‌ ॥११५॥ 


वातिकाल छू र-व्या ख्या 

(५) शब्द का व्यापार है, या (६) पुरुष का व्यापार है ? या (७) दोनों का व्यापार 
है ? अथवा (5) दोनों में से किसी का भी व्यापार नहीं ? ॥१०५-१०६॥। 

नियोगवादियों के ग्यारह मतों का खण्डन--- 

प्रदर्शित नियोग के सभी प्रकार असंगत हैं, क्योंकि (१) प्रेरणा से रहित शुद्ध 

नियोग का कोई नियोज्य नहीं, तब वह किसका नियोग कहलायेगा ? यदि “नियोग 
शब्द की वृत्ति (शक्ति) शुद्ध नियोग में माती जाती है, तब वह शब्द केवल डित्थ- 
डवित्थ के संज्ञामात्र है। जछख की यदि कोई अग्ति संज्ञा रखता है, तब उसे हटानेवाला 
कौन है ? अर्थात प्रेरणा-रहित कारें नियोजक न होने से नियोग कहलछाने के योग्य 
नहीं, फिर भी गुण, वृद्धि के समान उसे नियोग कहना परिभाषामात्र है॥१०७-८५॥ 
शुद्ध काये में पुरुष की नियुक्तता प्रतीत नहीं होती, तब वह नियोग क्योंकर कहा 
जायगा ? सिद्ध ज्ञान या अतीतादि ज्ञान अपनी उत्पत्ति के लिए किसी का नियोजक न 
होने से जेसे नियोग नहीं कहला सकता, वसे ही सिद्ध काये भी नियोजक नहीं कहा जा 


सक्रता ॥| १०९ || 
लोक में तो नियोग-नियोजक पुरुष का धर्म ही माना जाता हैं, उसको ही यदि 


नियोग मान लिया जाय तब उसमें स्राध्यता नहीं बनती, क्योंकि सिद्ध पुरुष का धर्म 
भो सिद्ध है--यह पहले कहा जा चुका है ॥ ११० ॥| नियोग स्वर्य सिद्ध होने पर भी 
उसका यथाग रूप विषय साध्य होने के कारण वह भी साध्य माना जाता है--इस पक्ष 
का भी निराकरण किया जा चुका है कि इस प्रकार भी नियोग में केवल साध्यता का 
उपचार (गौण व्यवहार) ही किया जा सकता है ॥१११॥ जो नियोग स्वयं सिद्ध है, 
उसमें प्रेरकता (नियोजकता) क्योंकर बनेगी ? यदि प्रेरक मानना है, तब नियोग को 
साध्य कहना होगा ॥११२।॥। एक ही पदार्थ में सिद्धत्व और साध्यत्व--दोनों विरुद्ध 
घमं एक काल में नहीं रह सकते ॥ ११३।॥। यदि कहा जाय कि सिद्ध नियोग की साध्य- 
त्वेन प्रतीति प्रेरक होती है, तव नियोग को नियोजक न कहकर उसकी प्रतीति को 
नियोजक होने से नियोग कहना होगा ॥|११४॥।। 

नियोग यदि वाक्यार्थे है, तब प्रमाण कौन होगा ? नियोग को ही प्रमाण मानने 
पर प्रमेय कौन होगा ? ॥११५॥ यदि तत्त्वतः नियोग को पुरुष का व्यापार माना 
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वातिकालद्धारः 

नियोग: पृरुषस्येष्टो व्यापारस्तत्त्वतों यदि । व्यापार: पुरुषस्यासा भावनैवान्यवाचका ॥११६।॥ 
वाक्यव्यापारपक्षे तु भवेत्‌ सा शब्दभावना | शव्दात्मभावनामाहुरन्यामेव लिझादय: ॥११७॥ 
शब्दादेव त्वस्ौ जाता: पुरुष: कि प्रवतंते । शब्देन प्रेरितों नो चेत्‌ स्वंग्यापारे प्रवत्तंते ॥११८॥ 
शबव्देनाचो दितत्वेडस्थ कथमस्तु प्रवत्तंतम्‌ । शब्देत चोदने तस्य निरालम्बनता घधियः ॥११९।। 

एवं यन्त्रारूढा दयो5पि वाक्यार्था वाच्यदोषा: । यत:-- 
यन्त्रारूढतया भोग्यभोक्त्रो: सम्बन्ध उच्यते । न सम्वन्धो5छिति भोग्यात्मालू्ढश्च न नरस्तदा ॥१२०॥। 
प्रतीतिकाले प्रव॑स्‍्य साध्यत्वेतास्वकूपता । तदेव तस्थ रूपज्व्रेन्तन साध्वत्वस्थ हानितः ॥१२१।॥ 

एवं नियोग: प्रत्याख्यात: । 
(३) भावना।-प्रत्याख्यानम्‌ +- ह 

भावनेदानीं विचार्यते | भावना हि द्विधा । शब्दभावना अर्थभावना च्‌ | यदाह--- 
__ श्व्दात्मभावनामाहुरन्यामेव लिडादयः | इयन्त्वन्येव सर्वार्था सवाख्या तेपु विद्यते ॥१२२॥। 

वातिकालद्छा र-व्या ख्पा 
जाता है, तब उसे आर्थी भावना ही कहना होगा। हाँ, उसका वाचक शआआाख्यात न. 
होकर उससे अन्य लिडनदि है ॥११६॥ यदि छक्त तियोग को विधिवाक्य का व्यापार 
माना जाता है, तब उसे शाब्दी भावना कहना होगा, क्योंकि दोनों भावनाओं का स्वरूप 
कुम।रिल भट्ट ने बताया है-- 
अभिघाभावनामाहुरन्यामेव लिडादय: । 
अर्थात्मभावनां त्वन्या सर्वाख्यातेषु गम्यते ॥| (त्त० वा० पृ० ३७८) 

अर्थात्‌ अभिधाभावना ( शाब्दी भावत्रा ) के वाचक लिडादि और आर्थी भावता:कें 
बोधक गआख्यात (लिड  प्रत्यय) होते हैं ।११७॥ यह ज्ञब्दभावना लिडादि शब्द से ही 
उत्पन्न होती है । शब्द से प्रेर्ति होकर पुरुष यदि प्रवृत्त नहीं होता, तब अपने आर्थी 
भावनारूप व्यापार में प्रवृत्त होगा ॥११८।। पुरुष यदि शब्द के द्वारा प्रेरित नहीं होता; 
तब उसकी प्रवृत्ति कसे होगी ? शब्द के द्वारा यदि प्रेरणा छत्पादित को जाती, तब 
नियोगविषयिणी पुरुष-बुद्धि निरालम्बन हो जाती है ॥ ११६ ॥। 

इसी प्रकार यन्त्राहढादि-पक्ष में भी दोषों का उद्भावन कर लेना चाहिए; 
क्योंकि यन्त्रारूढ होने के कारण,योग्य और भोक्ता उसका सम्बन्ध स्थापित किया जाता 
है, किन्तु उस समय भोक्ता पुरुष भोग्य (विषय) प्रर ही आरूढ होता है, असम्बद्ध नहीं 
होता, तब सम्बन्ध-करण क्योंकर सम्भव होगा ? ॥१२०॥ प्रतीति-काल में सभी पदार्थ 
साध्य होते हैं, सिद्ध नहीं, तब उनका स्वरूप ही नहीं होता | यदि वहाँ स्वरूप माना 
जाता है, तब सिद्धर्पता के आ जाने से उनमें साध्यत्व नहीं रहता ॥१२१॥ इस प्रकार 
प्रभाकर-सम्मत नियोग का प्रत्याख्यान (निराकरण) किया गया । | 


भावना और उसका प्रत्याढ्यान--- ह गा 
भावना--भाटू-सम्मत भावना पर अब विचार किया जाता है। भावना: दो 


प्रकार की होती है--(१) शब्द-भावना और (२) अथे-भावना, जेसा कि कुमारिल भट्ट 
ने (तं० वा० पृू० ३७८ पर) कहा है-- 5 
अंभिधाभावनामाहुरन्यामेव॒ लिडादयः । 
अर्था त्मभावना त्वन्या सर्वाख्या तेष गम्यते ॥ 
[ अर्थात्‌ लोक-भ्यवहार में किसी पुरुष की प्रेरणा से किप्ती काये में पुरुष प्रवृत्त होता: 


5 





चना 


३४ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 





वातिकालड्डटारः 
शब्दभावना दब्दव्यापारः । शब्देन हि पुरुषव्यापारों भाव्यते। पुरुषव्यापारेण 
घात्वर्थो धात्वथेंव च फलम्‌ । कि 
ड़ मे इृ्दं चायुक्तम्‌ । शब्दव्यापारों हि न शब्दवाच्य, त प्रति कारक: शब्दो न 
श् " 48 वाचक: । अप्र तिपादक: । तथा हि -- 
कं . शब्दादुच्चरितादात्मा नियुक्तो गम्यते नर: । भावनातः परः को वा नियोगः परिकल्पताम्‌॥१२३॥ 
|] शब्दभावनैव खलु नियोग इति शब्दान्तरेणोच्यते | तदसव्‌ । यदि शब्दव्यापार: 
कथमगृहीतसड्ृतो नावगच्छति । स्वभावतो हि नियोजकत्वे मु संकेतग्रहणमुपथोगि, 
सैव सामग्री चेत्‌। ननु स्तामग्री यदि प्रेरणे भावनायां वा व्याप्रियत्ति, अयुक्तमेतत्‌। 
यावता-- 
सड्क्रेतग्रहसामग्री व्यापृता5थंस्य वेदने । अथंश्रतीतो पुरुष: स्वयमेव प्रवत्तंते ॥१२४॥ 
इदं कुविति प्रेरणाध्येषणयोरेव प्रतीति:। तदप्रतिपत्ती न नियुक्रतत्वप्रतिपत्ति: । 
निष्रक्तत्वच्च नाम कार्य व्यापारितत्वम्‌ | कार्यव्याव्रतामवस्थां प्रतियद्य नियोजको 
निर्यक्ते | सा च तस्य भाविन्यवस्था न स्वरूपेण साक्षात्क्रतूं| शक्या । स्वरूपसाक्षात्त- 











वार्तिकाल छू र-व्या ख्या 
है । अपौरुषेय वेद में कोई पुरुष प्रवर्तक न होकर लिडःदि शब्द ही पभ्रत्रतंक माने जाते 
हैं, अत: शब्दगत प्रेरणा-व्यापार को शाब्दी भावना ओर यागानुष्ठान मैं प्रवृत्ति को 
आर्थी भावना कहते हैं | शाब्दी भावना के प्रतिपांदक लिडादि तथा आर्थी भावना के 
बधक आउख्प्रात (तिड) प्रत्यय होते हैं] ॥ १२२।। शब्द-भावना शब्द का व्यापार है। 
क्षाख्यात प्रतिपादित आर्थी भावनारूप पुरुष व्यापार के द्वारा यागादिरूप धालर्थ 
सिद्ध किया जाता है और यागादि से स्वर्गादि फलों का लाभ होता है । 
भावना का निरास--शब्द-भावना आदि का स्वरूप जो ऊार कहा गया, वह 
युक्ति-यक्त नहीं, क्योंकि ज॑से पुरुष के व्यापार का पुरुष जनक होता है, वाचक 
नहीं, वेसे ही शब्द के व्यापार ( शाब्दी भावना ) का शब्द कारक ( जनक ) होता 
है, वाचक नहीं । उच्चरित छिझ्गादि शब्दों को सुनकर श्रोता पुरुष को यह 
अवगत हो जाता है कि मैं यागानुष्ठान में नियुक्त हो रहा हू, अतः भावना से परे 
किसी नियोज (नियोग) की कल्पना करनी चाहिए।। १२३॥ शब्द-भावना का ही 
नामान्तर नियोग है--ऐसा कहना उचित नहीं, क्योंकि यदि नियोग शब्द का व्यापार 
है, वाच्य नहीं, तब जिस व्यक्ति को लिझ्गादि शब्दों का शक्ति-ग्रह नहीं हुआ, वह भी 
भावना को शब्द-व्यापार क्‍यों नहीं जान लेता । नियोजकता तो उप्तमें स्वभावतः ही 
है, उत्तके लिए संकैत-ग्रह (शज्िति-ग्रह) का क्या उपयोग ? संक्रेत-ग्रह शब्द-भावंना 
(प्रेरणा।) की सामग्री है--ऐसा कहना सर्वेथा अयुक्त है, क्योंकि संकेत-ग्रह आदि सामग्रो 
का उपयोग अर्थ॑-प्रतीति के उत्पादन में होता है, अथे को प्रतोति हो जाने पर पुरुष 
अपनें-आप प्रवृत्त हो जाता है ॥ १२४॥ “इदं कुरु/-ऐसा वाक्य सुनने से प्रेरणा या 
अध्येषणा (प्रार्थना) आदि की ही प्रतीति होती है, अन्यथा श्रोता को अपने में विनियु« 
क्तत्व का भान नहीं होगा । विनियुक्त होने का अर्थ होता है-व्यापरित करना (क्रिप्ती) 
व्यापार ( कार्य ) में जोड़ देगा । कार्य-व्यापृततावस्था को जान कर ही प्रायोजक्र 
व्यक्ति किसी को कहीं नियुक्त करता है, किरतु उक्त अवस्था वाक्य श्रवण 
के समय विद्यमान नहीं, अपितु भाविनी है, अतः उसका उस समय स्वरूपेण 





4. 
क नबी 


श्लोक: ४ ] प्रमाण सिद्िः ३१४ 


वातिकालद्टारः 
रणे हि सर्व॑ तदेव घ्विद्धमिति न नियोग: स्यात्‌ सफलः । 
यथा प्रयोजकस्तत्र बाध्यमानप्रती तिकः । प्रयोज्योडवि तथैव स्पाच्छव्दो बृद्धघथ वाचकः ॥।१२५॥ 
यथैव हि प्रयोजकस्य प्रयोज्येत स्वव्यापारशुन्यमात्मानं प्रतियता प्रयोजक प्रती ति- 
बाध्यमाना निरालम्बना तथा प्रयोज्यप्रतीतिरपि तेनेव स्वव्यापाराविष्टमात्मानमप्रति- 
यता बाध्यते । शब्दात्‌ तस्य सा प्रतीतिरिति चेत्‌ , नास्त्येतत्‌ । सोडईषि शब्दों बुद चर्थे- 
भेव ख्यापयति । एवं मया प्रतिपादितमेव॑ मया प्रतिपन्नसिति द्वयोरप्यध्यवसायात्‌ । 
अथवा एवं तावत्‌ प्रतिपन्‍नं मयास्य त्वभिप्रायो भवतु मा वा भूत्‌। तथा भवत्वेवर्मर्थो 
मा वा भृुत्‌ मया तावदेवं प्रतिपन्‍तम्‌ । अत एवाह-वक़तृब्याप।रविषयो । 
'वकतृग्यापारविषय? इति यत्र वक्‍तास्ति । 'बुद्धी प्रकाशते” इति यत्र स नास्ति। 
अथवा तदुकक्‍तेरेव तत्र बवतास्तीति गम्पताम्‌ , यज्जातीयो यत इति न्यायात्‌ । अथवा 


तदविशेषात सर्वमेवापौरुषेयम्‌ । पुरुषकृतेर्वा धनान्‍नवं चेदू, अब्राप्पती न्द्रियत्वात्‌ पुरुषकते: 
सा न बाधिक्रेति कुत एतत्‌ । 


अथवा अपौरुषे यमेव तद्गचनं पुएषस्य तु मया कृतमेतदिति भ्रान्ति:। तथाहि-- 
अ्रत्यन्तनष्ठो यो ग्रन्थ: प्रतिभात्येव कस्पचित्‌ । मया क्ृृत इति प्राप्ताभिमानस्य क्षतस्मृते: ॥१२६।॥। 
वातिकालद्ूा र-व्याख्या 

साक्षात्कार नहीं हो सकता। स्वरूपतः साक्षात्कार मानने पर उस अवस्था को सिद्ध 
मानना होगा, फलतः सिद्धार्थ की सिद्धि करने के लिए किसी की नियुक्ति नहीं की 
जा सकती, नियोग सफल नहीं होगा-जैसे सिद्धाथ में प्रयोजकता को प्रतीति बाधित 
होती है, प्रश्रोज्य शब्द भी बाह्मर्थ का वाचक न होकर बुद्धिगत अर्थ का ही -वाचक 
होता है ॥ १२५॥। प्रयोज्य पुरुष जब अपने को निष्क्रिय देखता है, तब सक्रिप्रत्व- 
विषयिणी प्रयोजक की प्रतीति का बाघ हो जाता है। केवल इतना ही नहीं, अपिजु 
प्रयोज्य-प्रतीति भी बाधित हो जाती है। लिझ्ञादि शब्दों के द्वारा प्रतिपादित प्रतीति 
भी चरुद्धितत विषय को हीं स्थापित करती है, क्योंकि जसे प्रयोजक को अध्यवसाप्र 
होता है -एवं मया प्रतिपादितम्‌ ।” बसे ही प्रयोज्य का भी “एवं मया प्रतिपन्नप्‌!-- 
ऐसा निश्चय होता है। अथवा प्रयोज्य पुरुष को ऐसी ही स्फूर्ति होती है कि “मैंते तो ऐसा 
ही समझा है, इसका अभिप्राय ऐसा ही है, या नहीं ।” “इसक्रा अर्थ ऐसा हो या नहों, 
मैंने ऐसा ही समझ रखा है ।” अतएव छब्द-प्रमाण क्रे विषय में कहा गया है कि वक्ता 
पुरुष की विवक्षा का विषय जो बुद्धि में प्रकाशित होता है, उसी में ही शब्द की प्रमा- 
णता मानी जाती है, अर्थतत्त्व के साथ शब्द का कोई सम्बन्ध नहीं होता ( श्र० बा० 
१।४ ) | “वकतृव्यापारविषय: --यह वहाँ के लिए कहा गया हैं, जहाँ वक्ता पुरुष है 
और “बुद्धो प्रकाशते'--यह वहाँ के लिए कहा गया है, जहाँ वक्ता पुरुष नहीं । अथवा 
जहाँ पुषष की उक्ति का उल्लेख है, वहाँ वक्ता की सत्ता पघिद्ध होती है, क्तोंकि जो 
जिसका वाक्य है, वही उसका वक्ता माना जाता है । अथवा वेदिक वचनों के समान 
होने के कारण समस्त लोौकिक वाक्य अपौरुषेय क्यों नहीं ? भारतादि-वाक्‍्यों में पुरुष- 
कृतित्व यदि अपौरुषे यत्व का बाधक है, तब नियोगादि वाक्‍यों में अतोन्द्रिय (अनागत) 
अर्थ का प्रतिपादन पौरुषेंय का बाधक क्यों नहीं ? अथवा तियोगार्थक लिडादि शब्द 
अपोरुषेय ही है, प्रभाकरशादि महापुरुषों को तो अ्रान्ति है कि “मया कृतम्‌'' 
क्योंकि जो ग्रन्थ अत्यन्त नष्ट हो गया है और किसी पुरुष को प्रतिभात हो गया । 


|; 








३६: सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकर्म्‌ | परिच्छेद: १ : 


वातिकालद्ूर 
कवयो5पि जन्मान्तरानुभुतमेव ग्रन्थं कवित्वेनोत्प्रेक्षषन्त इति । कुत एतत्‌। तथा 
च सर्वमपौध्षयम्‌ व्यथंकत्वमापि तथा भवतीति व्यर्थमपोरुषेयत्व॑ तत्र । 
समानमत्र वेदेडपि तत्रापि व्यरथ॑तेष्यते । अन्याथंकल्पनायाञऊुच समानमुभयं भवेत्‌ ॥॥६२७॥। 
वेदावेदयोव्य्॑थंताउपौरुषेबताकल्पना च समानव । अन्यार्थंकल्पनायां न व्यथतेति 


चेत्‌ । 
- सत्त्याथंकल्पना तत्र पौरुषेय्येव कल्पंतास । असत्यार्थावभासस्तु प्रथमो यः स वेदतः ॥१२५॥ 


अत आह--/वकत॒व्यापार” विषय इत्यादि । वेदार्थ प्राथमिक परित्यज्य योइथों 
बुद्धिव्यापार विषयस्तत्र प्रामाण्यं पुरुषबुद्धेरेव नाथथतत्त्वनिबन्धनं॑ न शब्दस्येति व्यस्त- 


पदसम्बन्ध: । 
तथा हि त॑ परित्यज्य वेदार्थ प्रथमं नरः । प्रमाणशुद्धमन्‍न्याथ कल्पयेत्‌ तन्मतिः प्रमा ॥१२९॥ 


सो5पि वेदार्थ एवेति न प्रमागमिहास्ति वः | वेदाधिपत्यतो जातेरिति चेत्‌ प्रथमो न किम्‌।।१३०॥ 
तप्यापि च॒ तदर्थत्वे व्यर्थों वेद: कथनन सः: | तथा च सति सन्देहेडपौरुषेये न मानता।। १६१॥ 
वेदेथत तत्वस्य प्राथमिकस्याभावात्‌ 'चित्रथा यजित पशुकाम! इति व्यर्थकत्वात्‌ | 
वातिकालक्ूा र-व्या ख्या 
उसंके विषय में जो प्रुरुष समझने लगता है कि “मया क्ृतोध्यम्‌”। वह पुरुष 
की निरी भ्रान्ति है | वस्तुस्थिति यह है कि वह ग्रन्थ कभी उसने पढ़ा था, उसका 
स्मरण किसी कारण नष्ट हो गया भौर वह उसे अपनी कृति समझने लग गया ॥१२६॥ 
कविगण भी जन्मान्तरानुभूत ग्रन्थ की उत्प्रेक्षा किया करते हैं। ऐसा क्यों ? इसका 
एक मात्र रहस्य यही है कि सभी ग्रन्थ अपौरुषेय हैं, पुरुष की नूतन रचना कोई नहीं। 
इसीलिए वहाँ अपौरुषेथत्व की कल्पना व्यर्थ भी है। यह बात वेदों में भी समान 
है, क्योंकि उसमें भी व्यर्थता मानी जाती है । यदि अन्याथ (सत्यार्थ) की यहाँ कल्पना 
की जाती है, तब छोकफिक ग्रन्थों में भी सत्याथंता की कल्पना करनी होगी ॥१२७॥ 
वेदों और लौकिक शास्त्रों में व्यर्थंता और अपोरुषेयत्व की कल्पना यदि समान है, तब॑ 
अन्यार्थ (सत्याथं) की कल्पना में व्यर्थता क्यों ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि यदि 
सत्याथंकता की कल्पना करनी है, तब पौध्षेयी सत्यार्थता का ही कल्पना की जाय, 
अपोरुषेयी सत्यार्थ-कल्पना व्यर्थ है | अर्थात्‌ सत्याथंता की कल्पना पुरुष की है और 
जो असत्याथ का अवभास होता है, वह वेद से ही पहले हुआ ।। १२८॥ अतएब प्रमाण- 
वातिककार ने कहा है--“वकक्‍्त व्यापा रविषय” इत्यादि | प्राथमिक वेदार्थे का परित्याग 
करके जो अथे व॒द्धि-व्यापार का विषय है, उसी में परुष-बद्धि की प्रमाणता मानी जाती 
है, अर्थतत्त्वावबोधकत्वेन शब्द का प्रामाण्य नहीं, क्योंकि शब्द का न तो अथतत्त्व के 
साथ सम्बन्ध होता है और न शब्द उसका बोधक--इस प्रकार उक्त इलोक का विभज्य 
विनियोग कर लेना चाहिए । आशय यह है कि वेद से प्रथमत: ज्ञात अर्थ का परित्याग 
करके पुरुष जो शुद्ध अन्य (सत्य) अर्थ की कल्पना करता है, वही प्रमा है। पीरुषेय 
बद्धि में प्रतिभात भर्थ वेदार्थ ही है--इस तथ्य में कोई प्रमाण नहीं । कथित पोरुषेय 
बद्धि वेद के प्रभाव से ही यदि उत्पन्न मानी जाती है, तब पहले ही क्‍यों नहीं उत्पन्न 
हो गई ? कथित ब॒द्धि को ही यदि वेद जन्म देता है, तब वह व्यर्थे क्‍यों नहीं ? इरा 
प्रकार साथ्थकता क्रा सन्देह होने के कारण ठरपौरुषेष वेद में प्रमाणता स्थिर . नहीं 


होती ॥१२६-१३१ ॥। 
शब्दमात्र का जब अ्थतत्त्व के साथ कोई सम्ब व वहीं, दब “गैचत्रया यजेत् - 


श्लोक: ४ ] प्रमाणसिद्धि: ३७ 


वातिकालद्टारः 

कर्मव गुण्यव॒त्‌ तत्रेति चेत्‌ , न प्रमाणाभावात्‌ | अन्यार्थकल्पना तु पुरुषप्रयत्नाद्‌ भवन्ती 
पुरुषक्ृतेव । तथा चोक्‍्तं--'सा किमशवब्दलिज्ा स्वयं कथच्चिदनुस्मरतो न भवत्ति ।! 
सर्व एव च वेदांदात्मानं नियुक्‍तं मन्यते पूर्वानुसारेण । नियोगश्र शब्दभावनारूप: | 
यदि स वाक्‍्याथ्थे: । तथा सत्ति देवदत्त: पचेदिति कत्तुंरनभिधानात्‌ 'कत्त करणयोस्तुअ 
तीये'ति तृतीया प्राप्नोति। कत्रभिधानें तु 'अनभिहिताधिकारात्‌ तिडवोक्तत्वान्न 
भवति । कि च पचतीति कर्त्तापि प्रतीयते । व्यापारसामर्थ्यात्‌ कर्त्ुराक्षेपादेव॑ प्रतीति- 
रिति चेतु, न । 

क्रमप्रतीतिरेवं स्थात्‌ प्रथमं भावनागतिः । तत्तामर्थ्यात्‌ प्रनस्तस्माद्‌ यतः कर्त्ता प्रतीयते ॥१३२॥। 


न च क्रमप्रतीतिसुपलम्यते । द्विवचनबहुवचने च न प्राप्नुतः एकत्वाद व्यापारस्य । 
अथ का रकभेदाद व्यापारभेदो भविष्यतीति चेत्‌ , क्रियते कटो देवदत्तयज्ञदत्ताम्यामिति 
वातिकालछूा र-व्याख्या 
पशुकाम:” (त्त० सं० २।४।६।१) यहाँ पर॑ जो चित्रानामक याग में पशुरूप फल की _ 
साधनता प्रतिप।दित की गई है, वह व्यं्थं है। चित्रा याग करने पर यदि फलक नहीं 
होता, तब कर्मातुष्ठान में कुछ वगुण्य (त्रुटि) रह गया होगा--ऐसा नहीं कह सकते, 
क्योंकि प्री तत्परता और सावधानी से सम्पादित कर्म में वेएुण्य कभी हो ही नहीं 
सकता । फिर भी उक्त वाक्य में जो सत्यार्थत्व की कल्पना की जाती है, वह पौरुषेयी 
ही है; जैसा कि कहा गया है--वह (सत्यार्थ कल्पना) जब वेदिक छाब्द के सामथ्य से 
सिद्ध नहीं होती, तब क्या स्वयं पुरुष के द्वारा अपने स्मरण से सत्यार्थेता की कल्पना 
नहीं हो सकती ? सभी पुरुष वेद के द्वारा अपने को किसी न किसी काये में विनियुक्त 
समझते हैं, जेसा कि पहले कहा जा चुका है । प्रभाकर का तियोग कुमारिल भट्ट की 
शाब्दी भावना है | यद्वदि वह विधि-प्रत्यय का वाच्यार्थ है, तब लकार वाच्याथ कर्ता 
नहीं होगा, फलत: अनुक्त कर्त्ता में ततीया विभकित प्राप्त होगी--'देवदत्त: पचेत्‌!-- 
ऐसा न होकर 'देवदत्तेन पचेत्‌!'- ऐसा प्रयोग प्राप्त होगा, क्योंकि 'अनभिहिते” (पा० 
सू० २।३।१) इस अधिकार सत्र के प्राज्भण में पठित “'कत्‌ करणयो: तृतीया” (पा० स्‌० 
२।१।३२) इस सत्र के द्वारा अनभिभिहि या अनुक्त कत्‌ वाचक पद के उत्तर तृतीया 
विभकक्‍्ित होती है, प्रथमा नहीं । जब प्रत्यय के द्वारा कर्त्ता का अभिधान होता है, तब 
अनभिहिताधिका र की सीमा में न आने के कारण “देवदत्तः पचेत्‌” ऐसा ही प्रयोग 
सम्पन्न हो जाता है । दूसरी बात यह भी है कि 'पचरत्ति'-यहाँ पर कर्ता भी प्रतीत 
होता है, अतः कर्त्ता लकार का वाच्य वयों नहीं ? लछलकार जिस भावनारूप कृति का 
अभिधायक है, वह कर्त्ता के अनुपपनन्‍न होकर उसका आशक्षेप कर लेती है, अतः कर्त्ता की 
प्रतीति असंगत नहीं-ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि तब तो भावना, कृति या व्यापार 
और कर्ता की क्रमश: प्रतीति होनी चाहिए अर्थात्‌ पहले भावन्तारूप मुख्याथ्थ की उप- 
स्थिति उसके पश्चात कर्ता रूप लाक्षणिक अर्थ की प्रतीति, क्प्रोंकि भावना के सामथ्य 
से ही कर्ता का भान होता है, साक्षात्‌ नहीं ॥१३२॥ लिडादि प्रत्ययों के द्वारा भावना 
और कर्त्ता की ऋमिक्र प्रतीति उपलब्ध नहीं होती, क्योंकि “शब्दबुद्धिकमंणां विरस्य 
व्यापाराभावात्‌”'-- इस न्याय से लिडादि शब्द प्रथमतः भावता का अभिधान एवं कुछ 
ठहर कर कर्ता का अभिधान करे-यह झम्भव नहीं । दूसरी बात यह भी है कि 
'भावना' क्रिया है, द्रव्य नहीं, अतः उसमें द्विव और बहुत्व संख्या सम्भव न होने के 











१८ संभाष्य प्रमाणवात्तिकम्‌ | परिच्छेद: ! 


वातिकालक्लू रः 
महदसमंजसत्वं स्थात्‌ । तथा हि--- 
एकत्वात्‌ कम्मंणः प्राप्तं क्रियेकत्व तथा भिदः । कत्तु मेंद इतीत्थच्च किद्धृत्तंव्यं विचक्षण: ॥॥१३३॥ 
नतु धात्वर्थस्याभेदादेकवचनं देवदत्तयज्ञदत्ताम्यामास्यते। स च घात्वर्थो न 
निथोगः । नियोगस्य प्रत्ययार्थत्वातू । स च घात्वर्थातिरिक्त:। कर्तुसाध्यस्तस्थ कत्तु - 
भेदाद भेद इति तत. कटं कुरुत इति भवति। धात्वर्थस्तु शुद्धो न कारकभेदाद भेदी। 
तदसत्‌ । 
सम्बन्धाद्‌ यदि तद्भेदो धात्वर्थस्प्राप्पसौ भवेत्‌ । 
सो5पि निवंत्त्य एव(त:) तदभेदेनेव भिद्यताम्‌ ॥॥१३४।। 
अस्माकन्तु-- 
विवक्षाप रतन्त्रत्वाद्‌ भेदामेदव्यवस्थिते: । लाभिधानात्‌ कारकस्य सवंभेतत्‌ समज्जसम्‌ ॥॥१३५॥ 
क्रिया हि कर्त्तु: कर्म णगशच भेदेन विवक्ष्यते । सा यदि लकारेणाभिधीयते न' कर्ना 
तदा कत्तरि तृतीया भवति । यदाभिधीयते तदा प्रथमार्थत्वात्‌ प्रथणमा भवति। “क्रियते 
महात्मना” 'करोति महात्मे” ति। 
यदा भेदविवक्षाध्य भावनायेसय ज्ञायते । लकारेणाधभिधानञ्च तृतीया कर्त्तुरीप्स्यताम्‌ ॥१३६॥ 
वातिकालडू र-व्या रूपा 
कारण 'यजेयाताम्‌” और “यजेरन्‌' इस प्रकार द्विवचत और बहुबचन नहीं हो सकेंगे। 
कत्तारूप कारक के भेद से व्यापार में भेद मानकर यदि एकत्व और द्वित्व का समर्थन 
किया जाता है, तब जहाँ देवदत्त और यज्ञदत्त दो व्यत्रितयों के द्वारा चटाई बनाई जा 
रही है, वहाँ ''क्रियते कटो देवदत्तयज्ञदत्ता भ्याम्‌”--ऐसा अधघटित प्रयोग प्राप्त होगा, 
क्योंकि क्रिया ( चटाई बुननना ) एक है, अतः "क्रियते” इस प्रकार एकवचन 
होना चाहिए, किन्तु कर्त्ता देवदत्त और यज्ञदत्त दो हैं, अत: 'क्रियेत--ऐवा प्रयोग 
प्राप्त होता है, ऐसी अवस्था में प्रयोक्ता किकत्तंव्य-विमूढ होकर रह जाता है ॥१३३॥ 
... शक्का--आस उपवेशने' आदि धातुओं का आसनादि अथीे अभिन्‍न है, अतः 'देव- 
दत्तयज्ञदत्ता भ्यामास्थते'-- इस प्रकार एकवचन का प्रयोग होगा । नियोग धात्वर्थ नहीं, 
अपितु छिड्दि प्रत्यय का अर्थे है, अतः वह घात्वर्थ स्षे अतिरिक्त है। कर्त्ता के द्वारा 
नियोग साध्य है, अतः कर्त्ता के भेद से नियोग का भेद हो जाता है, अतः “कट कुरुत:-- 
ऐसा प्रयोग सम्पन्न हो जाता है। धात्वर्थ विशुद्ध है, कारक के भेद से भिन्‍न नहीं 
होता । ँ 
.._ समाधान--कर्त्ता के प्रम्बन्ध से यदि श्रत्ययार्थरूप नियोग का भेद हो जाता है, 
तब उसके सम्बन्ध से धात्वर्थ का भी भेद हो जायगा, क्योंकि यागादिरूप धात्वर्थ कर्त्ता 
के द्वारा निवंत्य (सराधनीय) होता है ॥१३४॥ हमारे मतानुसार भेदाभेद की व्यवस्था 
विवक्षा के अधीन है, कारक का आधान लटादि लकारों के &वारा किया जाता है।॥।५३५॥ 
अर्थात्‌ क्रिया का सम्बन्ध कभी कर्त्ता के साथ कभी कर्म के साथ विवक्षित होता है। 
क्रिया यदि लकार के द्वारा अभिहित होती है, कर्त्ता के साथ सम्बन्धित नहीं होती, तब 
कर्त्ता में तृतीया विभक्ति होती है । जब लकार के द्वारा कर्त्ता अभिद्वित होता है, तब 
कर्त्ता में प्रथमा विभक्ति होती है। प्रथम कल्प का उदाहरण है--'क्रियते महात्मता” और 
द्वितीय कल्प का 'करोति महात्मा” जब भावतार्थ की भेद-विवक्षा होती है और लकार 
के द्वारा भावना का अभिधान होता है, तब कर्त्ता में तृतीया होती है। जब कि. भेद- 
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ब्क्र न्ममय 


वातिकालड्डार: 

यदा भेदविवक्षास्य कर्त्ता लेनाभिधीयते । तेनैवोक्तेस्त्तीयास्ति न कर्तुरिति गम्यताम्‌ ॥॥१३७॥॥ 
यदा तु कत्त ग्यापारस्तिपा प्रतिपाथते तदा स एव च भावना। तथा चाह-- 
भावार्था कमंशव्दा: | भावनं भावो ण्यन्तस्य प्रत्ययः ।' तथा च सति भावनवातप्ो। 
भावना च कत्त व्यापार: । स चोदित: कर्त्रा स्वव्यापारे प्रवत्तंते। त्तियोगस्य च तच्छेष- 
त्वादप्रधानव्वादवाक्याथेत्वम्‌ । नियोगविशिष्टत्वाच्च भावनायास्तथा प्रतिपादने निय- 
मेन प्रवत्तते । कथञ्चासौ स्वव्यापारं प्रतिपन्‍्नेन प्रवत्तंते। अन्यथा स्वव्यापार एवं 

तस्थ न चोदितो भवेत्‌ | तदेतदसत्‌ । 
व्यापार एप मम किमवश्यमिति मन्‍यते | फल बिनेव नेवं चेत्‌ साफलये घिगमः कुतः ॥१३५॥। 
यद्यवद्यमेष मम व्यापार इति मतिस्तदयुक्तम्‌ । न हि फलमपश्यन्ममेदं कत्तेव्य- 


मिति कश्चित्‌ प्रत्येति । सफलत्वे प्रवत्तते। सफलत्वं नावगम्यंत्त इति प्रतिपादितम । 
कि च-- 


यजते पचतीत्यत्र भावना न प्रतीयते । यज्यर्थादतिरेकेण तपस्या वाक्यार्थंता कुतः॥॥१३९। 
पाक करोति यागच यदि भेंद: प्रतीयते । एवं सत्यनवस्था स्थादसमञजसताकरी ॥॥१४०॥ 
वातिकालछ्ा र-व्याख्या 
विवक्षा ओर कर्त्ता लकार के द्वारा अभिहित होता है, तब अनुक्त न होनें के कारण 
कर्ता में तृतीया नहीं होती ॥| १३६, १३७॥ 
+--जब कर्त्ता का व्यापार 'तिप! प्रत्यय के द्वारा प्रतिपादित होता है, व 
भावना कहलाता है, जेसा कि महषि जेमिनि ने कहा है--“भाव्रार्था कर्मेशब्दा:, तेम्य 
क्रिया प्रतीयेत्‌” (ज० सू० २।१।१) । ण्यन्त भू” धातु से” “अच्‌ प्रत्यव करने पर भाव 
शा5ऊद बता है। 'भात्र' शब्द का अर्थ है--'भावना”। भावना कर्त्ता का व्यापार है। कर्ता 
(यत्रमान) नियोग के द्वारा प्रेरित होकर अपने भावनारूप व्यापार में प्रवृत्त होता है। 
नियेग तो कर्त्ता का शेष (अज्ज) होने के कारण अप्रधान है, अतः मुख्यत॒या वाक्ध्राथ 
ढ्ी सकता । नियोग-विशिष्ट भावना का प्रतिपादन करने पर पुरुष तियम्तः 
यागाद के अनुष्ठान में प्रवत्त होता है | जो व्यक्ति 'ममेदं कार्पम'--इस श्रक्रार अपना 
जिसे कतंव्य जान लिया है, वह उसमें प्रवतत्त क्‍यों न होगा ? अन्यथा उस पुरुष का 
अ४ना व्यापार (कत्तंव्य) ही सिद्ध न होगा । 
समाधान--निष्रोग को पुरुष अपना व्यापार (कतंव्य) क्‍यों मानता है ? जब कि 
नियोग के फल का ज्ञान नहीं । निष्फल अर्थ में पुरुष को प्रवृत्ति नहीं होती, नियोग के 
फल का अधिगम नडीं, तब नियोग को सिद्धि में पुषष को प्रवृत्ति नहीं हो सकती 
॥१३८।॥ आशय यह है कि निग्रोग के विषश्र में जो पुरुष का निरचय होता है कि 
अवश्यमिदं कत्तंव्यम्‌', वह युक्ति-युक्तत नहीं, क्योंकि कोई भी व्यक्रित जिस काय का 
कोई फल नहीं देखता, उसमें उपक्री कत्तउप्रता-बुद्धि नहीं होती। प्रवृत्ति के विषय में 
सफलता का ज्ञान आवश्यक है | दूसरी बात यह भी है कि 'पजति', 'पचत्तिः--इत्यादि 
स्थलों पर भावना प्रतीत नहीं होती, अतः यागादि अर्थों को छोड़कर भावना में वाक्या- 
थंता क्योंकर सिद्ध होगी ॥१३९॥ 'पाक करोति'--यहाँ ज॑से कोई भावना प्रतीत नहीं 
होती, वेसे 'यागं करोतिः--यहाँ पर कोई भावना क्‍यों, यदि “पाक करोति” और 
“यागं करोति”--इन प्रयोगों में भेद माना जाता है और द्वितीप्र प्रयोग में भावनारूप 
अर्थ का अधिक भान मानता जाता है, तब उत्तरोत्तर अधिक भावनाओं की कल्पना में 
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वार्तिकालद्धारः 
करोति भागं स्वव्यापारं निष्पादयति यागनिरष्पात्ति निर्वत्तंयति | व्यपदेशा एते 
यथाक्रथचिद भेदपु रस्स रा: । नतेम्यो5स्ति पदाथंतत्त्वव्यवस्था । शिवापुत्रकस्य शरीर- 
मिंति न भेदव्यवहारा भेदमन्तरेणापि दृ व्यन्ते । 
यथा ह्विजप्ष्य व्यापारों याग इत्यपि गीयते । ततः परा पुनदृष्टा करोतीति नहि क्रिया ॥१४॥|॥ 
यंजि क्रियापि द्रव्यस्थ विशेषादपरा न हि। सामानाधिकरण्येन देवदत्ततया गति: ॥६४२॥ 
| ननु चर्क्ति करोति देवदत्त: पचति यजतीति प्रश्नोत्तरदशंनात्‌ । करोतीति 
निश्चिते सति यज्यादिषु सन्देहादन्यत्त्वं प्रसिद्धमिव | तथा चाह--न च शरीरमेव बृद्धि- 
स्तत्सिद्धावपि बुद्धिविकल्पे संशयात्‌ । तदेतदयुक्तम्‌ । 
वातिकालड्ूा र-व्याख्या 
अनव था दोष प्रसक्त होता है ॥१४०॥ अर्थात्‌ 'यजञते' का अर्थ होगा--'यागं करोति'। 
'यागं करोति' का अर्थ होगा-यागक्ृति निष्पादयति । यागर्क़रात निष्पादयति का अर्थ 
करना होगा--यागक्तति निष्पात्त निष्यादयति, इत्यादि निष्पादता (भावना) की एक 
ऐसी लम्बी परम्परा माननी होगी, जो कभो अवस्थित या समाप्त न हो। निष्पत्ति 
पदार्थ का भेद न होने पर भी “निष्पत्तेनिष्पत्ति:--शैत्ता प्रयोग उसी प्रकार औपचारिक 
मानना होगा, जंसे--'राहो: शिर:”, 'शिलापुत्रकस्य शरीरप्‌' इत्यादि । 
[कुमारिल भट्ट ने धात्वर्थ से मिल करोति-ढूप सामान्य क्रिया को भावना 


कहा है-- हक; 
धात्वर्थव्यतिरेकेण ययेषा न लभ्यते । 


ै तथापि सर्वंसामान्यरूपेगान्यावगम्यते ॥ (तं० वा० पृ० ३5२) 
अर्थात्‌ याग, दान, होमादिरूप धात्वर्थों से भिन्‍त कोई सामान्य क्रित्रा सम्भव नहीं, 
जिसका अभिवान आउख्यात (तिपादि) प्रत्ययों के द्वारा किय्रा जाय और उसको “भावना” 
नाम दिया जाय, तथापि 'यागं करोति, दानं करोति, होम करोति/--इस प्रकार क्रिया 
विशेषों में अनुस्यूत करोत्यर्थरूप क्रियासामान्य के अनुभव का अपलाप नहीं किया जा 
सक्रता, वही भावना है |] । | 

कथि कौमारिल मत की अ।लोचना की जाती है कि जैसे द्विजगणों (त्रर्वाणक) 
का यागादि सामान्य व्यापार (कतंव्य) प्रतिपादित है, उससे भिन्‍न कोई करोत्यथंरूप 
सामान्य -्रिया प्रसिद्ध नहीं ॥१४१॥ जसे विशेष द्र॒थ्यों से भिन्‍न कोई सामान्‍य द्रव्य 
नहीं, नीलादि विशेष रूपों से भिन्‍त कोई सामान्य कूप नहीं ? उसो प्रक्रार यागादिरूप 
विशेष क्रियाओं से भिन्‍न कोई सामान्य क्रिया नहीं । उसी विशेष क्रिग्रा का व्यवहार 
देवदत्तादि के साथ किया जाता है ॥ १४२ ।। 

शच्भा--देवदत्तः कि करोति ?” इस प्रकार के उत्तर में कहा जाता है--देवदत्तः 

पचति, यजति इत्यादि । यहाँ सामःन्य क्रिया का निश्चय होने पर विशेष . क्रिया का 
निश्चय न होने से प्रदत किया गया । उस प्रश्न के उत्तर में विशेष क्रिया का ही निर्देश 
किया गया--प्रचति इत्यादि | फलत:ः निश्चित सामान्य क्रिया से भिन्‍न सन्दिग्ध विशेष 
क्रिया माननी होगी । बुद्धि (ज्ञान) के विषय में प्रशन्‍्त उठने पर शरीरादि से भिन्‍मत 
उसकी सिद्धि की जाती है कि-शरीर ही बुद्धि नहीं, क्योंकि सुषुष्ति या मृतावस्था में. 
दरीर के रहने पर भी बुद्धि नहीं रहती । उसी प्रकार सामान्य क्रिया से भिन्‍त क्रिया 
की स्थापना दोनों क्रियाओं का भेद सिद्ध करती है । विशेष क्रिया से भिन्‍न सामान्य 
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वातिकालद्ूार 
करोत्यथेयजत्यथौ' विभिन्नौ यदि तत्त्वतः | अन्यत्‌ संदिग्धमन्यस्य कथने दु्घंटः क्रम: ॥॥६४३॥। 


यदि हि करोति क्रिया अमग्या यज्यादिकाया:। तदा करोतीति निश्चिते कथमन्यन्न 
देहे प्रइन: । अनिश्चित एव प्रद्नस्य युक्तत्वात्‌ । सामान्यरूपोथ करोत्यर्थों विशेषरूपो 

यज्यादिरिति चेत्‌ । 
सामानन्‍्येन विशेषेण विना किचित्‌ प्र तीयते । सामान्याक्षिप्यमाणस्य नहि नामाप्रतीतता ॥।१४४।॥। 

केवलसामान्यप्रतीतो हि विशेषांशे सनन्‍्देह इत्युक्तम । 

अथ सामान्येन विदरोष आलक्षिप्यतते | तथा सति सो$पि प्रतीत एवं कथं संशय: ॥ 
न हि प्रतीतत्वादपर आक्षेपः । अथ प्रतीत एवासौ तथा5पि प्रतीतता विशेषरूपेण नास्ति 
सामास्येनाक्षेपात्‌। ननु तदेव सामान्यमाक्षेपक्र तदेवाक्षेप्पमिति कथमेतत्‌ | न च सामा- 
न्‍्यादपरं सामानन्‍्यताक्षेप्पम्‌ । तथा सति ततोष्प्यपरं ततोप्पपरमित्यनवस्था । 

नन सामान्यप्रत्यक्षाद विशेषा प्रत्यक्षात्‌ विशेषस्मतेश्च संशयो युक्त एव । न अनु- 
पलम्भादभाव एवं य॒क्गतः सामान्येनानुपलम्भप्रमाणवादिन:। अन्यथोपलब्धिलक्षणप्रा« 


वातिकालछ्टा र-व्या ख्या 

क्रिया ही वह भावना है, जिसका प्रतिपादन 'त्तिप! प्रत्यय से होता है । 

समाधान--कथित तक युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि यदि करोत्यर्थरूप सामान्य क्रिया 
और यजत्ति आदि घातुओं का. अर्थरूप विशेष क्रिया का तत्त्वतः भेद माना जाताउहै 
तब सामान्‍य क्रिया के निश्चय से उससे भिन्‍न विशेष क्रिया में सन्देहाँदि का उपपादत्त 
नितान्‍्त दुर्घट है ॥१४३॥ विशेष क्रिया भनिश्चित है, अतः उसके विषय में प्रक्‍तत 
करना चाहिए, किन्तु प्रश्न किया जाता है सामान्य क्रिया का--'/कि करोति ?” अनि+ 
श्चित विशेष क्रिया के विषय में ही प्रघत करना उचित है । यदि कहा जाय कि सामान्य 
क्रिया का विशेष रूप है-+यजति आदि, अतः विशेष क्रिया का व्रइन सामान्‍य क्रिया का 
ही प्रश्न है--ऐसा कहता उचित नहीं, क्योंकि यज्यादिरूप विशेष रूप के बिना हों 
सामान्य रूप ही प्रतीत होता है । यदि सामान्य से विद्येष का आक्षेप किया जाता है; 
तब विशेष भी प्रतीत ही हो जाता है, उसकी अप्रतीयमानता नहीं बनती ॥ १४४ 
पहले कहा तो यह गया कि केवल सामान्‍य क्रिया की प्रतीति होने पर विशेष किया के 
विषय में प्रहन किया गया.। यदि सामान्य क्रिया के द्वारा विशेष क्रिया का आशक्षेप हो 
जाता है, तब वह भी प्रतीत (निश्चित) ही हो जाता है, अतं: उसका संशय: क्योंकर 
होगा ? आक्षेप करने का अर्थ है-प्रतीत होना । यदि कहा जाय कि विशेष क्रिया के: 
प्रतीत होने पर भी विशेषरूपेण प्रतीतता नहीं, अपितु सामान्यप्रक्रारक विशेष विशे- 
ष्यक ही प्रतीति-होती है । सामान्य ही आक्षेपंक और सामान्य ही भआक्षेप्प--यह कैसे 
बनेगा ? यदि कहा जाय कि आश्षेपक से आक्षेप्पभूत सामान्य भिन्‍न है, तब उत्तरोत्तर 
आक्षेप्य-परम्परा में भेद की अनवस्था होती है ह 

शद्भधा--सा मा न्‍्य-प्रत्यक्ष, विशेषा प्रत्यक्ष और विशेष-स्मृति से संशय का होना: 
युक्तियुक्त है, जेसा कि न्‍्यायसूत्रकार ने कहा है--“समानानेकघर्मोपर्पत्तेविप्रतिपत्तरुप३- 
लब्ध्यनुपलब्ध्यव्यवस्थातथ्र विशेषापेक्षो विमशे: संशय:” (न्या० सू० १॥१।२३०-))४ 


अर्थात्‌ समान पदार्थों के ऊध्वे त्वादि सामान्‍्य-धर्मों के ज्ञान, विशेष घर्म (स्थाणत्वादित 
के अज्ञान एवं विशेष धर्मों के स्मरण से-संशय होता है । 


समाधान--जो वादी अनुपलम्भमात्र को अभाव का गमक. सानता है. उसके मत 
श् 


प ल्‍ ह थे 
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वार्तिकालड्टार 
प्तानुपलम्भादभावो नानुपलब्धिमात्रात्‌ । तथा5प्यनुपलब्धेरेव संशयो व्यर्थमेतत्‌ सामा- 
न्यप्रत्यक्षादिति । 
यदि सामानन्‍्यप्रत्यक्षतायामपि उपलब्धिलक्षणप्र।प्तानुपलब्धिनं सामान्यसंशय:। 

आत्मोपलम्भलक्षणप्राप्तानपलब्धिरेव न सम्भवति सामान्यप्रत्यक्षतायाम्‌ । एवर्न्ताह 

सेवानूपलब्धिलक्षणप्राप्तस्यानुपलब्धि: संशयहेतुरिति प्राप्तम्‌ । विशेषस्मृतिरिति 

व्य्थम | न हि विशेषस्मतिव्यतिरेकेणापर: संशयः । उभयांशावलम्बि[स्मृति)रूपत्वा- 

दस्य । दृश्यते (कान्य)कुब्जादिषु सामान्यप्रत्यक्षतामन्तरेणापि प्रथमतरमेव स्मरणात्‌ 

संशय: । तदेव यज्यादिकमनियमेन प्रतीयमानं सामान्यतो हृष्टादनुमानात्‌ सामान्यम्‌। 

आह चात्र-- 

अठद्गपपरावृत्तवस्तुमात्रप्रसाधनात्‌ । सामान्‍्यविषयप्रोकतं लिज़ भेदा प्रतिष्ठितेः ।|६४५॥। 

भेदानवधारणमात्रमेव सामान्यपरिच्छेद:। क्वचिद्‌ बुद्धिरेव तदाकारविविक्ता 
भावाभावसाघारण त्वात्‌ संशयहेतु: । तथा तथाभुतानपलब्धिरेव संशयहेतु: । बुद्धिरुपा 
उपलम्यमानपदाथ रूपा वा । 
वार्तिकालझ्टार-व्या ख्या 

में विशेष क्रिया के अभाव का ही निश्चय होगा, संशय नहीं । यद्यपि उपलब्धि-लक्षण- 
प्राप्त (आपादान-यो ग्य) पदार्थ की अनुपलब्धि से अभाव-निश्चय होता है, अनुपलब्धि- 
मात्र से नहीं | तथापि अनुपलब्धिमात्र से संशय हो जाता है, उसके लिए सामान्य- 
प्रत्यक्ष को हेतु मानना व्यर्थ है। यदि सामान्य-प्रत्यक्ष के रहने पर भी उपलब्धिलक्षण- 
प्राप्त (योग्य) अनुपलब्धि न होने से सामान्‍य क्रिया का संशय है। सामान्य क्रिया की 
प्रत्यक्षता में अपनी (सामान्य क्रिया की ) योग्यानुपलब्धि सम्भव नहीं। तब वही 
क्रयोग्यानुपलब्धि संशय की हेतु हो सकती है, संशय के लक्षण में विशेषश्मृति का: 
अंभिधान व्यथ है, क्योंकि विशेष धर्मों का स्मरण ही तो संशय है, उसको छोड़कर 
अन्य कोई संशय का स्वरूप नहीं होता | स्थाणुत्व और पुरुषत्वादि उभय कोटियों का 
विषय करनेवाला स्मरण ही संशय माना गया है। यह अनुभवसिद्ध है कि. कानन्‍्य- 
कुब्जा दि देश में सामान्‍्य-प्रत्यक्षता के बिना भी प्रथमतर स्मरण से संशय होता है। 
वही 'यजि”' आदि विशेष क्रिया ही अनियमतः प्रततीयप्रान एवं सामान्यतों दृष्टसंज्ञक 
अनुमान के द्वारा अवग॒त होकर सामान्‍य क्रिया कहलाती है, ज॑सा कि प्राचीन आचार्यों 
ने कहा है-- 
॥ अतद्गूपपरावृत्तवस्तुमात्रप्रसाधनात्‌ । 
सामान्यविषयं प्रोकतं लिज्ढं भेदाप्रतिष्ठिते:॥ (उद्धृत, तत्त्वध्ं० पृ० ४०६) 


[ अर्थात्‌ यद्यपि सामान्य नाम की वस्तु कोई नहीं, तथापि अतद्गूप-परावत्त (विज्ञातीय- 
व्यावृत्त) स्वलक्षणतत्त्व ही सामान्यलक्षण के रूप में प्रतीत होता है । लिज्ञ प्रमाण: उसी 
को विषय करता है]॥१४५।। अतएव भेद का निश्चय न होना ही सामाध्य-निश्चय माता 
जाता है। स्वप्नादि में ऊध्वेत्वादि सामान्य आकार के न रहने पर भी केवल अस्पष्टाकार 
बृद्धि ही संगय-जनिका होती है । उसी प्रकार स्थाणुत्वादि विशेषाकार की अनुपलब्धि 
ही संशय की होती है, जेसा कि कथितसूत्र में न्‍्यायदशनकार ने कहा है--“अनु पलब्ध- 
व्यवस्थात: संदय:” (न्यायसू० १।१।२३) | बुद्धचन्त रविषयिणी अथवा सम्मुग्धाकारवि> 


षथिणी बुद्धि संशयोत्पादिनी होती है। 


एलौकः ४ ] प्रमाणसिद्धिः ४३ 
7 7 757 नस 
ननु समानाकारानुभवाभावे हृश्यते संशयः स्थाणुर्वा पुरुषो वेति । ऊध्वेतासामा- 
न्यमुपलम्यते । यद्यस्ति तदा दयाकारा बद्धिस्पलम्यते । 
ने भेदाद्‌ भिन्‍नमस्त्यत्र सामान्‍य बृद्धिभिदतः । बद्धाकारस्य भेदेन पदार्थस्य विभिन्‍नता ॥१४६।। 
अथोपलम्यत एव पुरुषस्थाणस्वरूपपरिहारेण द्रदेशमध्वंतामात्रमन्‍्यथा स्थाण- 


पुरुषाकारान्तर्गंतानुभवे न तत्र सन्देह उत्पद्येत | तस्मात तत्परिहारेणावभासनमेव 
तदुव्यतिरेक एतावन्मात्रलक्षणत्वाद्‌ व्यतिरेकस्प । तन्न यकक्‍्तम-- 


तन्मात्रव्यतिरेकश्चेत्‌ किन्नादूरेइबभा पनम्‌ । दूरेब्वभासमानस्य प्रत्तिधानेइतिभासनम्‌ ।॥१४७॥। 

यत्‌ खलु दृरदेशनिवेशिदशायामवभासते । तत्पन्निधानविधानाधीनं सुतरामव- 
भाषवत्‌ | पदार्थान्तरत्वे च सामान्यस्य तदेव प्रतिभासने । कथमत्रास्पष्टप्रतिभासव्यव- 
हारः। न खलु नीलपदार्थ प्रतिभासने5स्पष्टशुक्लप्रतिभा सव्यवहा रः । 

नन्‌ भवत्पश्नेईपि केयमस्पष्टता नाम । अस्पष्टप्र तिभासता नाम । अस्पष्टप्रति- 
भासता हि कदाचिदत्रतिभासता कदाचिदन्यप्रतिभासता । कदाचित्त तत्प्रतिभासतेति। 
तस्यव प्रतिभासश्वेदस्पष्टप्रतिभासता। अस्पष्टता कथ नाम स्वरूपेणावभासने ॥१४८॥। 


वातिकालद्ूा र-व्या ख्या 
शद्भा--समान आकारवाले स्थाण और पुरुषादि का अनुभव न होने पर भी 
संशय की उत्पत्ति देखी जाती है--“स्थाणुर्वा पुरुषो वा” | जिन पदार्थों की ऊध्वेता 
उपलब्ध होती है, वे दोनों (स्थाणु और पुरुष ) वहाँ विद्यमान हैं, तब॒'स्थाणुपुरुषौ' -- 
इस प्रक्रार दो आकारवाली बुद्धि होनी चाहिए | कथित दोनों भेदों (विशेषों) से भिन्न 
कोई सामान्य नाम की वस्तु नहीं होनी । ब॒द्धिगत आकारों के भेद से पदार्थों का भेद 
माना जाता है ॥ १४६ ॥ 
यदि कहा जाय कि पुरुष और स्थाणुरूप विशेषों को छोड़कर दूर से एक सामा- 
न्याकार उपलब्ध होता है, उसे ऊर्ध्वाकार कहते हैं। यदि ऊध्वेतारूप सामान्याकार का 
भान न हो, तब संशय ही नहीं हो सकता । इसलिए स्थाणुत्वादि का भान न होकर 
जो ऊध्वेत्वरूप सामान्याकार की प्रतीति होती है, इसी से सामान्य का विशेष से 
व्यतिरेक ( भेद ) सिद्ध होता है । भेद का यही लक्षण है कि जिप्रकै बिना जिसको 
प्रतीति होती है, वह उप्तसे भिन्‍न होता है । 
समाधान--यदि दूर से दिखनेमात्र से सामान्याकार भिन्न हैं, तब वह पमीप-से 
क्यों नहीं दिखता ? दूर से जो वस्तु अस्पष्ट दिखती है, वह समीप से तो अत्यन्त स्पष्ट 
और स्वच्छ दिखा करती है ।॥।१४४७॥ दूर से जो वस्तु नहीं दिखती, वह भी समीप से 
दिखने लग जाती है। दूर से दिखती वस्तु समीप से अदृश्य कभी नहीं होती, .प्रत्युत वह 
भलीभाति दिखने लग जाती है | सामान्य पदार्थ यदि विद्येष से भिन्‍न है, तब विश्वेषा- 
कार के स्पष्ट होनें पर वह सामान्याकार अस्पष्ट या धूमिल क्यों होता है ? नील और 
शुक्ल दो पदार्थ परस्पर भिन्‍्त हैं, नील के स्पष्ट प्रतिभास होने पर शुक्ल कभो अस्पष्ट 
नहीं होता । 
ह शक्का--आपके मतानुसार जो विशेषाकार ( पुरुषत्वादि ) का अस्पष्ट प्रतिभास 
(भान) माना जाता है, वह अस्पष्ट प्रतिभासता क्‍या है ? इस प्रएन के उत्तर में यही 
कहना होगा कि वस्तुतत्व का कदाचित्‌ अप्रतिभाषता, कदाचिदन्यप्रतिभासता और 
कदाचित्‌ प्रतिभासता ही अस्पष्ट प्रतिभासता है । यदि वस्तुतत््व को कदाचिद्‌ भासता 
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४४ सभाष्य॑ प्रमाणवारत्तिकम्‌ | परिच्छेद! ॥ 





वातिकालछ्ार: 

अन्यस्य प्रतिभासो5पि तस्येवास्पष्टता कुतः । 

अप्रतिभासं विना भाव: कर्थ स्यात्‌ प्रतिभासने ॥१४६॥ 
बुद्धिरिव तथा भूता यद्यस्पष्टावभासिता | बुद्धिस्वरूपनिभसेनार्थस्थास्पष्टभासिता ॥१५०॥ 


तदेतदसत्‌ । 
-बुद्धिरिवातदाका रा तत उत्पद्यते यदा | तदा$स्पष्ठप्र तीभासव्यवहारों जगन्मतः ॥॥१५१॥ 


अथ तदेव सामान्यन्तथा सति वर्णसंस्थानप्रत्तिभासनं न स्थात्‌ । न खलु सामान्‍य 
वर्णसंस्थानवद्‌ द्रव्याश्रितत्वात्‌ तयो: । अथ द्रव्यग॒तं वर्णसंस्थानं तथा सति ततोत्पन्न- 
सामान्‍्यमनवभासनात्‌ । वर्णसंस्थानयोरेव प्रतिभासनम्‌, तयोशच साधारणत्वात्‌ स्थाणु- 
.पुरुषयोः सन्देह. इति यूक्तम्‌ | तदप्यसत्‌ । यतः-- 
स वर्णोष्न्येन रूपेण संघ्थानं कथमन्यथा । तत्प्रतीयत इत्थच भ्रान्ता बुद्धि: प्रतीयते ॥१५२॥। 
ू यदि वर्णपंस्थानमन्यथा प्रतिभाति भ्रान्तिरिव सा । कर्थं सामान्यप्रत्यक्षता। 
अथावयवी तत्र प्रतिभाति न सामान्‍य नापि वर्णसंस्थानमिति चेत्‌ । 
संस्थानवर्णरूपाभ्यां व्यतिरिकावभासनम्‌ । कुतो द्रव्यस्य किन्तस्मादपरौ: प्रतिभासते ॥१५३॥। 
इयामतादि रूपं हि वर्णादिकमवरभासते । बन च तत्रान्य देव द्रव्यमवभासते। 
कं वार्तिकालडूट र-व्या ख्या 
ही अस्पष्ट प्रतिभासता है, तब छसे अस्पष्टता क्योंकर कह सकते हैं, जब स्वरूपेण 
उसका अवभास होता है ॥१४८॥ अन्य वस्तु का प्रतिभास भी उस वस्तु की अस्पष्टता 
क्यों ) अग्रतिभास के बिना भाव पदार्थ का स्वरूप ही क्या होगा ? और छसका प्रति: 
-भांस भी कसे होगा  ॥१४९॥। बेसी बुद्धि को ही पदार्थ की अस्पष्टावभासिता कहना 
नितात्त असम्भव है, क्योंकि जब बुद्धि का स्परूपत: निर्भास हो, तब पदार्थ की 
अस्पष्टावभासिता कभी रह ही नहीं सकती |। १५० ॥ 
समाधान--किसी पदार्थ से जन्य बृद्धि जब तदाकार नहीं हो पाती, तब अस्पष्ट 
प्रतिभासता का व्यवहार जगत्‌ में किया जाता है ॥१५१।॥ 
शद्भा--अतदाका र बुद्धि ही सामान्‍य तत्त्व है। 'सामान्य का न कोई वर्ण (रूप) 
होता है ओर न संस्थान (आकार), रूप और भाकार तो द्रव्य के ही आश्रित होता है, 
तब कथित बूद्धि को सामान्य क्योंकर मान सकेंगे ? इस प्रदइन का उत्तर यह है कि वर्फ 
और संस्थान से रहित होने के कारण ही सामान्य का अवभास नहीं होता, कैवल वर्ण 
और संस्थान का ही प्रतिभास होता है, वे दोनों साधारण धर्म हैं, अतः स्थाणु और 
पुरुष का सन्देह हो जाना छचित ही है । 
समाधान--यदि रूप ओर आकार की प्रतीति अन्यथा ही होती है, तब॑ उस 


प्रतीति को भ्रमात्मक ही मानना होगा ॥ १५२॥ वर्ण और संस्थान से रहित होने-के 
कारण सामान्‍य तत्त्व का प्रत्यक्ष क्योंकर होगा ? यदि कहा जाय कि वहाँ नतो 


सामान्य वस्तु का भान होता है, न वर्ण ( रूप ) का और न संस्थान (आकार) का, 
किन्तु अवयबी का प्रतिभास होता है। तो वैसा कहना युक्ति-युक्त न होगा, क्योंकि 
संस्थान और वर्ण से रहित द्रव्य का प्रतिभास क्योंकर होगा ॥१५३॥ वस्तु-स्थिति: यह 
'है कि श्यामतादि रूप वर्णादि ही प्रतिभासित होता है, उससे भिन्‍त कोई. द्रव्य अब- 
भासित नहीं होता । वही वर्णादि ही द्रव्य है--ऐपा नहीं कह सकते, क्योंकि वर्ण 
(नोछांदिं रूप) और संस्थान (कपालछादि का संयोग) दोनों ही गुण हैं, द्रव्य नहीं ।. 


#१०< है 
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वात्तिकालद्धार 


तद्व्यतिरेकेणापरस्य द्रव्यस्थाप्रतिभासनात | तदेव द्रव्यमिति चेत , न। गुणल्वात्‌ 
संस्थानवर्णयो: । 


अथ वर्ण॑संस्थानवद द्रव्यमू, न तद्ध्यतिरकेणान्य था प्रतिभासनाभावात्‌ । न खलु 
स्पष्टास्पष्टवर्णसंस्थानव्यत्तिरेकेणापरं द्रव्यमुपलम्यते । अस्पष्टवणसंस्थानस्य च तद- 
परसामग्रीप्रभवज्ञानेन बाध्यमानत्वात्‌ | नेदमेवम्भुतमिति स्पष्टाकारंप्रत्ययोदये सति 
भवतीति | तदनुपलब्धिरेव च तद्ठविपयंयोपलब्धिरूपा बाधकम्‌। नेदमिति (कल्पत्ता) 
प्रत्ययस्यानुत्पत्तेनेंव मिति चेतूु, न, उत्पद्यत एवं सो5पि नेदमिति प्रत्ययः:। तथा «हि 
तद्॒ण॑मेतत्संस्थानं न भवतीति तद्व्यतिरिक्तसंस्थानबाघकम्‌पज्ञायत एव ज्ञानप्‌। व्यति- 
रिक्तस्य न बांधकमिति चेत्‌। यत एवावग्यतिरिक्तसंस्थानबाधकमत एव व्यतिरिकि 
संस्थानं भविष्यत्ति | तदसत्‌ । 
याद्शस्य प्रतीति: प्राग्‌ बाधनं तादुशस्य चेत्‌ | अन्यथा न प्रतीतिश्च किमन्यदबशिष्यते ॥१५४।॥ 
याद्दवं संस्थान द्रव्य॑ वा वर्णाध्यतिरिक्‍तं प्रतिपन्‍तम्‌ । यदि ताहशस्य बाधा 
वातिकालद्ूा र-व्याख्या 
वर्ण भौर संस्थान का आश्रय द्रव्य है-यह भी कहना उचित नहीं, क्योंकि 
वर्णादि से अतिरिक्त द्रव्य का अन्यथा प्रतिभासन नहीं होता । दूर से देखने पर वर्ण 
ओर संप्थान अस्पष्ट और समीप से स्पष्ठ हो सकते हैं, किन्तु उनसे व्यतिरिक्त द्रव्य 
उपलब्ध नहीं होता । अस्पष्ट वर्ण और संस्थान का  स्पष्टवर्णादि को प्रतिभासक अन्य 
की सामग्री से प्रभूत ज्ञान के द्वारा बाध होता है--नेदमेवम्भूतम्‌ (यह पुरुष नहीं, स्थाणु 
है) । स्थाणुत्व की उपलः्ब्ध साक्षातः पुरुषत्व का बाधक नहीं, अपितु स्थाणुत्व की 
उपलब्धि से पश्चाउ्भ विनी पुरुषत्व की अनुपलब्धि पुरुषत्व को बाधक होती है । 
शद्भुए--दूर से सामान्यतः प्रतीयमान पुरुषत्व का समीपतः प्रतीय पान स्थाणुत्व 
के द्वारा बाघ नहीं हो सकता, क्योंकि जेसे प्रतीयसान रजत का बाधक होता है--नेंदं 
रजतम्‌--इस प्रकार की प्रतीति। बसे ही परुरुषत्व की बाधक हो सकती थी -नायं 
पुरुष: ऐसी प्रतीति, वह यहाँ होती नहीं, अतः पुरुषत्व का बाध क्योंकर होगा ? 
समाधान--उक्त स्थल पर 'नेदम्‌! इस प्रकार का प्रत्यय उत्पन्न हो जाता है 
अत: पुरुषत्व का बाघ अवश्य हो जायगा । 'तद वर्णम्‌ , एतत्‌ संस्थान न भव ति/--इसे 
प्रकार वर्ण से अव्यतिरिक्त संस्थान का बाधक ज्ञान उतन्‍न हो ही जाता है । 
शंका--अव्यतिरिक्त का बाधक होने पर भी व्यतिरिक्त (वर्ण से भिन्‍न) संस्थान 
का बाधक नहीं और अव्यतिरिकत संस्थान का बाधक है, फलतः वर्ण से भिन्‍न संस्थान 
सिद्ध हो जाता है। 
समाधान--जो वस्तु जिस रूप में प्रसक्त या प्रतोयमान होती है, उसका उस रूप 
में ही बाधक प्रत्यय के द्वारां बाघ किया जाता है। अर्थात्‌ जेसा भी संस्थान या द्रव्य 
वर्ण से भिन्‍न प्रतीत होता है, उसका ही यदि बाध हो जाता है, तबः ओर क्या होष॑ रह 
जाता है ॥ १५४॥ वहाँ दो विभक्त पदार्थ तो प्रधीत:होते नहीं कि एक का बाघ कर देते 
पर दूसरा पदार्थ अबाधित रहं जाता है । 
शंका--संस्थानादि यदि वर्ण से भिन्‍न है, तभी संस्थान्नादि की प्राष्ति होने से 
"बर्ण की प्राप्ति नहीं हो सकती, अतः प्राप्त वर्ण से अप्राप्त द्रव्य को भिन्‍न मानना होगा 
अतः दूर से इवेत वर्ण की प्रतीति होते पर भी आकाण ओ ९ द्रव्य . का ग्रहण नहीं होता, 
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वातिकालछ्ा रः 
किमपरमवशिष्यते । न खलु योगविभागो विद्यते। येन तत्रेकस्य बाधनप्रपरस्य नेति 
ब्यवस्थाविभागः ॥अथापि शस्यातु । 
तस्य वर्णस्य न ॒प्राष्तिः संस्थानद्रव्ययोस्तदा । 
ततः प्राप्तेः पर द्रव्यन्तच्च प्रागिति वित्तिमत्‌ ॥१५५।। 
यच्च पूर्वोत्त रभावेन वेद्यते यच्च न तथा । तयोविरुद्धधर्माध्या सयो गो न यक्ततः | 
प्रभदतो हि सकल एवमेव साधनीयो परस्य भेदसाधनस्थाभावात्‌ । तदसत्‌-- 
तदन्यद्‌ यदि तत्त्वेन प्रत्यक्षे किन्‍त भासते | पूर्वा परे वा उभयोद श्यते सम्भव: कदा ॥१५६॥ 
यदि तत्‌ परमार्थतो भिन्‍न॑ वर्णसंस्थानं द्रव्यात्‌ संस्थान वा वर्णात्‌ कथ॑ पूव॑त्र 
परत्र वा प्रत्यक्षे न प्रतिभाति। प्रत्येकमप्रतिभापने समदायस्य तद॒ब्यतिरिक्तस्याभावात 
तत्र प्रतिभासनमिति महन्मोहसा मथ्य॑म । न च दयो: समवधानमिति कुतः समुदाय:। 
अनुसन्धानश्र न प्रत्यक्षादिति । तदभावादनूमानमपि नास्तीति कुतो व्यतिरेकश्रतीति:। 
तस्मान्न साधारणं नाम किच्वित्‌ | सर्वेस्य स्वात्मनि व्यवस्थितत्वात्‌ विशेषतव। 
तस्मान्न क्रिपा करोतीति साधारणरूपा यजता दिक्रिपा विशेष।णां सामान्यम्‌ । ततो न 
भावना कतृ व्यापाररूपा तद्द्यतिरेकेणाविभावनात्‌ । न च धांत्वर्थोषपि द्रव्यव्यतिरेके- 
णास्ति। द्रव्यमेव पृर्वापरीभूतमन्वयव्यतिरेकेण कल्फ्तिग्यतिरेकिस्वभाव मभेदे5पि भेद- 
वातिकालछ्छा र-व्या ख्या 
संशय होकर रह जाता है--गोर्वा ? अह्वो वा ? ॥१५४५॥ जो दो पदार्थ क्रमशः पूर्वो- 
त्तरभाव से प्रतीत होते हैं, उनमें भेद और जो नियमत: एक साथ प्रतीत होते हैं, उनका 
अभेद मानना तकसंगत है। पदार्थों का श्रभेद सवंत्र इसी प्रकार सिद्ध किया जाता है, 
अन्य कोई उपाय भेद का साधक नहीं । फलत: दूर से केवल वर्ण की एवं समीप से 
संस्थान भोर द्रव्य की उपलब्धि से यह तथ्य घ्िद्ध होता है कि वर्ण, संस्थान और 
'द्रव्य--ये तीनों परस्पर भिन्‍न होते हैं । 
समाधान--वर्ण से यदि संस्थानादि तत्त्वतः भिन्‍त हैं, तब प्रत्यक्ष ज्ञान में बे 
क्रमशः अवभासित न होकर युगपत्‌ ही क्‍यों उपलब्ध होते हैं? ॥॥१५६॥।। अर्थात यदि 
वर्ण और संस्थान परमार्थतः द्रव्य से भिन्‍न हैं, एवं संस्थान वर्ण से भिन्‍न है, तब वे 
क्रमशः प्रत्यक्ष ज्ञान में प्रतीत क्‍यों नहीं होते ? वर्ण, संस्थान और द्रव्य में से प्रत्येक का 
पुथक्‌ प्रतिभास नहीं होता, उनसे भिन्‍न समुदाय नहीं और नियमतः यगपत्‌ अवभासित 
हैं, फिर भी अभिन्‍न नहीं--यह तो एक महान आश्चर्य और मोह है। दोनों का जब 
समवधान नहीं, तब समुदाय कसे होगा ? व्यतिरिक्त वर्णादि के अनुसन्धान (सम्बन्ध) 
का प्रत्यक्ष नहीं, उसके बिना अनुमान भी प्रवृत्त नहीं होता, व्यतिरेक की सिद्धि किससे 


होगी ? 
इस प्रकार विशेष से भिन्‍त सामान्य नाम की कोई वल्तु नहीं। प्रत्येक पदाथे 


अपने में व्यवस्थित और विशिष्ट ही है। अतः धात्वर्थेरूप यागादि विशेष क्रियाओं से 
भिन्‍न कोई सामान्य क्रिया ('क्रञ्र धातु का अर्थ) नहीं, जिसे भावना कहा जाय ४ 


अतः कतृ व्यापाररूप भावना कोई भिन्‍न वस्तु सिद्ध नहीं होती। धात्वर्थं भी द्रव्य से 
व्यतिरिक्त नहीं | पुर्व-पूृ्वं देशों से विभागपुर्वंक छत्तरोत्तर देशों से संयुक्त रथादि द्रव्य 
के लिए ही 'रथो गच्छति” आदि शब्दों का औपचारिक प्रयोग हो जाता है। क्रिया 
और क्रियाबान द्रव्य का कोई भेद न रहने पर भेद का आरोप करके वंता व्यवहार- 


इलोक: ४ ] प्रमाणसिद्धि! ४७ 





वातिकालझ्टार: न " 
वदुपचयक्रिपातो भिन्‍न॑ क्रिया च ततो भिन्‍्नेति व्यवहारमात्रमेतत्‌ । नेय॑ वस्तुतत्त्वव्यव- 
स्थिति: । स्वव्यापारधात्वथो च नियोगक।ले भाविनौ प्रतीयेते। ततः कथन्तदालम्बना 
प्रतीति: पूवंवासनाबलादुपजायमाना न निरालम्बनेंत्युक्तम्‌ । 
अथापि स्यात--प्रत्यक्षस्प्र हि वत्त मानविषयत्वाद्‌ भाविभतविषये नालम्बनत्वं 
शब्दस्य तु तदह्दिषयत्वेडपि न तत्त्वन्‌। तदाह 'चोदने'त्यादि | तदसत्‌-- 
अद्ृश्यमान: सोध्प्यास्तीत्येतद्‌ व्यवर्तितं कथम्‌ । अनुमाने तु सम्बन्ध इति तत्र तथा स्थिति:॥१५७।॥। 
सर्वा हि परोक्षविषया प्रतीतिरथेसम्बन्धादेवाविसंवादिनी यथा अनुमानप्रतीति: । 
न हि यो येनासम्बद्धस्तदभावे तस्य भावनियम: । निरालम्बता तु तत्स्वरूपाभावादेव । 
न ह्यविद्यमानस्य स्वरूपग्रहणमित्यूक्तम्‌ । न च भाविना सह सम्बन्धनियमः | अनुमानें 
'छूऋह | .हछ ए.. हा &छूवॉतिकालडी रख्याज्या 
मात्र हो जाता है। यह कोई वस्तुतत्त्व की व्यवस्था नहीं । जिस समय यागादि में पुरुष 
की नियुक्ति को जाती है--“यजेत स्वगंकाम:” । उस समय न तो पुरुष का अपना 
व्यापार होता है और न धात्वर्थरूप याग, अपितु दोनों ही भावी (भविष्य के गर्भ में) 
होते हैं। तब उनको त्रिषय करनेवाली प्रतीति निरालम्बत क्प्रों नहीं ? वस्तुतः घट- 
पटादि की समस्त प्रतीति निरलाम्बन ( निविषयक) है । पुरुष पुद्गल के अपने अनादि 
संस्कारों के आधार पर ही कथित प्रतीतियाँ होती रहती हैं, |जंसा कि श्री धर्मकीति 
ने कहा है-- 
अनादिवासनोद्भुतविकल्पपरिनिष्ठितः । 
शब्दार्थस्त्रविधो धर्मी भावाभावोभयाश्रयः ॥| (शब्द २०५) ] 
शंका--प्रत्यक्ष प्रमाण केवल वर्तमान पदार्थ का ही ग्राहक होता है, अतः नियोग 
एवं भावनादि भावी पदार्थों को विषय नहीं कर सकता, किन्तु शब्दप्रमाण से प्रतीति 
भावी पदार्थ को भी विषय कर लेती है, अत: उस प्रतीति में तत्व (निरालम्बन तत्त्व) 
नहीं कह सकते । [जसा कि शबरस्वामी ने कहा है--“चोदना हि भूत भवन्‍्तं भवि- 
ष्यन्तं सक्ष्मं व्यवहितं विप्रक्ृष्टमित्येवे जातीयकमर्थ शक्‍नोत्यवगमयितुम ।” ( शाबर 
पृष्ठ १३) यहाँ “चोदना” पंदतात्पयें बताते हुए कुमारिलभट्ट ने कहा है--““चोदनेत्य- 
ब्रुवीच्चात्र शब्दमात्रविवक्षया” (इलोक वा० पृ० ३५) । अर्थात्‌ छब्द मात्र का यह 
स्वभाव और सामथ्यें है कि अतीत, अनागत, विप्रकृष्ट और व्यवहित पदार्थ को प्रतीति 
को जन्म दे सकता है] । 
समाधान--अदहृव्य मान्‌ू भ्तीत और अनागतादि पदाथ है--ऐसा निश्चय शब्द 
के द्वारा केसे होगा ? अनुमान तो अद्ृरय अग्न्यादि के व्याध्तिरूप सम्बन्ध को लेकर 
उसकी प्रतीति करता है किन्तु शब्द उसका बाधक क्योंकर होगा ? ॥१५७॥ अर्थात्‌ 
सभी ही परोक्ष प्रतीति विषय वस्तु के सम्बन्ध को लेकर ही अविसंवादिनी होती है, 
जैसा कि अनुमान प्रतीति । जो पदार्थ जिससे सम्बन्धित नहीं होता, उसके भाव से 
अग्न्यादि का भाव सिद्ध नहीं होता । निरालम्ब्नना प्रतीति तो विषयवस्तु का स्परं 
नहीं करती, क्‍यों कि अविद्यमानं नियोगादि के स्वरूप का ग्रहण नहीं हो सकता>“यह 
कहा जा चुका है | भावी पदार्थ के साथ कोई सम्बन्ध नियम नहीं होता। अनुमान में 
तो कारण (मेघोननति आदि) के द्वारा वर्षादि कार्य का ज्ञान होता है, जघा कि प्रत्यक्ष- 
स्थल पर देखा जाता है । अग्निहोत्रादि में स्वर्गादि फलों की कारणतु। कहीं देखी ही 








रद सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छैदः ९: 





वोतिकालऊझूारः 
तु कारणात्‌ कार्य प्रतीयंते | तथा परत्र दर्शनात्‌। न च फलकारणता गरिनिहोत्रादेरुप 


छब्धा | नापि तदकरणे प्रत्य वायनिश्चय: | 
अधात्मनः सामथ्यंमवगच्छुन्‌ यागकरणतामात्मन: प्रतिपद्यमानो यागे प्रंव- 


त्तिष्यते । 

कारणत्वं यदा स्वर्ग तस्य न प्रतिपद्यते । यागस्य देशितोउप्येष कस्मात्‌ तत्र श्रवत्तेते ।॥१५५॥। 
अत एवं 'भावनानियोगधात्वर्थानां परस्परसम्ब॒न्ध: फलाभिसम्बन्धो वा विधि- 

वक्यार्थ! इति न यूक्तम्‌ । स्वस्थ भावित्वेन ज्ञानेनाग्रहणान्निरालम्बनतंव बुद्धे:। भतो 

दृष्यविकल्प्यार्थंकी करणात्‌ प्रवत्तते । स एव चान्यापोह इति | न करिचत प्रेक्षापृवंकारी 


वेदात्‌ प्रवत्तंत इत्यलमतिप्रसद्भन । 
तस्मांद 'वकक्‍तव्यापारविषयो यो5रथों बद्धों प्रकाशतेउध्यारोपितः | प्रामाण्यन्तत्र 


दब्दस्य नाथंतत्त्वनिबन्धनम्‌ ।” (२।२) 
न खल्वध्यःरोपेण सत्त्यार्थविषयेण भवितव्य॑ प्रतिबन्धमन्तरेणेति व्यवस्थितमेतत्‌। 
२. व्यवहा रिकत्वेन प्रमाणता-- 
यदि ता अर्थक्रियास्थितिरविसंवादनम्‌ । अथ प्रत्यभिज्ञा दिप्रत्ययादि 'स एवा- 
.. वातिकालद्दार-ब्याख्या 
नहीं जाती और न अग्निहोत्रादि कर्मो के न करनें पर कहीं प्रत्यवाय ( पाप ) हो श्रत 
है, जिससे उसकी नित्यकमंता सिद्ध हो जाती 
शंका-पुरुष अपने में योग्यता और सामथ्ये को देखकर अपने में यागादि के 
कृतृ त्व का निश्च पर कर लेगा और उसके आधार पर कर्मानृष्ठान में प्रवत्त हो जायगा। 
संग्राधान--जब कि यागादि में स्वर्गादि फलों की कारणता प्रतिपन्‍न (निश्चित) 
हीं होती, तब यागादि में कत्तंग्यता का बार-बार उपदेश होने पर भी उसके अन- 
षठान में क्‍योंकर प्रवृत्त होगा ? ॥१५5।॥ अंतएवं “भावना”, “तियोग? और धात्वथे का 
परत्पर सम्बन्ध अथवा इनक्रा फल के साथ प्रम्बन्ध ही विधिवाक्य का अर्थ है-ऐप्ा 
कहना युक्ति-यूक्त नहीं, क्योंकि कथित सम्बन्ध भावी है, अत: उसका ज्ञान निरालम्बन- 
मात्र है । दृश्य वस्तु की विकल्पना और विषयार्थ को एकता का आरोप करके वंसे ही 
पुरुष प्रवृत्त हो जाता है, जेसे शुक्ति में रजत की कल्पना और रजत का .पुरःस्थित 
पदार्थ से एकीकरण आरोपित करके रजतार्थी प्रवृत्त होता है। रजतादि का शुकत्यादि 
से भिन्‍न न होना ही अन्यापोह है । इसी के भाधार पर पुरुषों की प्रवृत्ति हुआ करती 
है, वेद के द्वारा किसी प्रेक्षाप॒वंक कार्य करनेवाले ( बुद्धिमान्‌ ) व्यक्ति की प्रवृत्ति नहीं. 
होती । [ इस अन्यापोह का ज्ञान न होने के कारण वेदिकगण भ्रान्त है--ऐसा! शान्त- 
रक्षित कहते हैं-- । 
अन्यापोहापरिज्ञानादेवमेते कुदृष्टय:ः । 
स्वयं नष्टा दुरात्मानो नाशयन्ति पुरानपि ॥ ( तत्त्व० १००२ ) 
: फलत: शब्द का प्रामाण्य बाह्यार्थ' के प्रतिपादन में नहीं, अपितु जो पदांर्थ 
अनादि वासनाओं के द्वारा कल्पित अन्यापोहात्मक है, उसी में शब्द का तात्पयें प्य- 
वसित होता है । कल्पना या अध्यारोप-प्रतीति कभी सत्यार्थंविषयिणी नहीं होती-- 


यह अत्यन्त प्रसिद्ध सवंतनन्‍्त्र सिद्धान्त है । 
२>-#यावहा रिकत्वेन प्रमाणता-- - 


एलोकः ५ ] प्रमाणसिद्धिः ४९ 


ग्रद्दीतग्रहण।ननेट्ट सांबतं धीप्रमाणता । 
गश्त्तेस्तत्प्रधानत्वाद्‌ हेशोपादेयवस्तुनि ॥ ५ ॥ 
'सोध्यं घट:”, 'यम्द्राक्षम्‌ , तं॑ स्पृशामिः--इत्यादि स्थलों पर प्रत्यक्षदर्शन के 
अनन्तर उसी विषय का एकत्व-स्थिरत्वादि कल्पनाओं से संवलित द्वितीय ज्ञान. प्रमाण 
नहीं माना जाता, क्योंकि वह गृहीत विषय का ही ग्राहक होता है, अनधिगत अर्थ का 
प्रकाशक नहीं होता । यद्यपि त्वशिन्द्रिय कपने हारा अगुहीत घटादि का ग्राहक है, 
तथापि इन्द्रियादि को प्रमाण न मानकर ज्ञान को हीं प्रमाण माना जाता है, क्योंकि 
प्राणी क्री प्रवृत्ति (उपादेय पदार्थ के ग्रहण एवं हेयार्थ के परित्याग) के उत्पादन में ज्ञान 
की ही प्रधानता देखी जाती है ॥ ५॥। 





वारतिकालद्ूार: 
यमि त्यादि ज्ञात्वा प्रवत्त त्ानोडविसंवादभापिति प्रमाण स्थात्‌ 
तत्रापूर्वार्थ विज्ञानं निश्चितं वाधवरजितम्‌ । अद्दुष्टका रणारबव्धं प्रमाणं लोकसम्मतम्‌ ॥१५६।॥। 

अवयव्यादिविषयत्व॑ संवादकत्वात प्रशाणमिति । अथालोचनाज्ञानसामर्थ्यादसों 
विकल्प उत्पद्यग्मानो न प्रमाणम्‌ । अवयविनि चावयवविज्ञानसासर्थ्यात्‌ । तथा सति 
तदप्यालोचनाज्ञानं चल्षु:सन्निकर्षादि (सामर्थ्यादि)ति न स्यात्‌ प्रमाणम्‌॥ तत्र यदि 
कारणपरम्परान्विष्यते चक्षरादीनां प्रसद्भध:। अथानन्तरं विकल्पस्येव प्रामाण्यप्रसद्भ: । 
अन्रोच्यते--गृहीतग्रहणानेष्टमिति । 

वातिकालद्ूा र-व्याख्या 

प्रत्यभिज्ञा-प्रमाण ता+- 

यदि अथ॑क्रिया की स्थिति को अविसंवाद पदार्थ माना जाता है, तब प्रत्यभिज्ञा 
ज्ञान को भी प्रमाण मानना होगा, क्योंकि 'स एवायम्‌”-- इस प्रकार के ज्ञान से प्रवतें- 
मात पुरुष भी अविसंवादन (अपनी प्रव॒त्ति की सफलता) का लाभ करता है। प्रत्य- 
भिज्ञा ज्ञान भी अज्ञानाथंविषयक, अबाधितविषयक एवं अदुष्ट कारण से जनित होने 
के कारण लोक में प्रमाण माना जाता है ॥|१५६॥ 'सो<्यं घट: इत्यादि ज्ञान घटादिरूप 
अवगय्रवी पदार्थे को विषय करते हैं, इनके आधारय पर प्रवतंमान पुरुष घटादि का लाभ 
करता है, अतः उक्त ज्ञान संवादी होने के कारण प्रमाण माना जाता है। यदि कहा 
जाय कि पहले 'अयं घटठः:'--इस प्रकार का आलोचनात्मक निविकल्प प्रत्यक्ष होता है, * 
उसके अनन्तर सामान्य विषयक सविकल्प ज्ञान छत्पन्त होता है--'सोड्यं घटः॥ अतः 
यह ज्ञान प्रमाण नहीं । तो बेसा नहीं कह सकते, क्योंकि अवयवी (टघादि) के सस्निकर्ष : 
से जनित घट-ज्ञान तद्गति तत्प्रकारक होने से प्रमाण रूप ही है। आलोचन-ज्ञान-सा मथ्यें 
से जनित होने के कारण यह ज्ञान यदि अप्रमाण है, तब आलोचन-ज्ञान भी चक्ष्‌ःसल्लिब 
कषे-सामथ्य से जनित होने के कारण अप्रमाण हो जायगा। विकल्प ज्ञान का जनकः 
निविकल्पक और उसका जनक है--चक्ष्‌ःसन्निकर्ष । इस प्रकार इन्द्रियार्थे-सन्निकर्ष से 
जनित 'सो5यम्‌” ऐसा सविकल्प ज्ञान प्रमाण क्‍यों न होगा ? 
प्रत्यभिज्ञा ज्ञान की अप्रामाणिकता-- 

प्रत्यभिज्ञा ज्ञान को जो तत्पदार्थे ओर इदंपदार्थ की एकता का बोधक होने से 
भ्रमाण माना जाता है, वह युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि इतर प्रमाण से अगृहीत (अपू्े) 

७ | 


ध्रू० सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेंदः १ 
वातिकालछ्भार 
स एवायमिति प्रत्यय उत्पद्यमानो नेकत्वे प्रमाणम्‌। अपूवस्य एकत्वस्याग्रहणात्‌ । 
दृष्टर्यव तस्य प्रतिपत्ते: | एकत्वं हि पूर्वेण सह गह्यमाणमसेकतां विवादविषग्रतां स्वीक- 
रोति। वत्त मानतामात्रस्यकत्वे सिद्साधनमेव । तच्च पूर्व पूवप्रत्ययेन गही तत्वान्नापरम्‌ । 
पूव॑प्रत्ययेन चासो त्रुट्यदवस्थ एवापूवेतया च गुृह्यते | ततः पुनरनुसन्धीयमानं यथाभतं 
गृहीतं तथा भूतमेव वानुसन्धातव्यम्‌ । गृहीतत्वेन च ग्रहण स्मरणमेतदिति गहीतग्राहि- 
त्वादप्रमाणमपरस्मरणवत्‌ । संवादस्त्वथेक्रियाकरणात्‌ । न चेकत्वसाध्यार्थ क्रिया । वस्तु 
सामथ्यंमात्रादुत्पत्ते: | तस्मात्‌ स एवायमिति प्रत्ययद्ययमेवतत्‌ | अथकता प्रतीयते पूर्वेण 
सह अपरस्य । तदयुक्तम्‌ू-- 
प्व॑मध्यक्षतो5वित्तो तेनैकत्वेडस्ति न प्रमा । एकत्वमप्रतीतेन प्रतीतभिति साहसम ॥।१६०।। 
तेन सांवतमेकत्वं पवंप्॒वंविकल्पत: | प्रामाण्य॑ं प्रत्ययस्यास्य सांवृतस्यथ न विद्यते ॥१६१॥। 
घटादिविषयो यो5पि प्रत्ययः सरसादिके । तत्प्रत्ययंग हीतेडर्थे समुदायविकल्पनात ।॥१६२॥ 
समुदायात्‌ परस्त्वेको नेव केनचिदीक्ष्यते । अनादिवासनाद!ढ्चात्‌ परस्याग्रहवैशसम्‌ ॥॥१६३।। 
वातिकालझ्का र-व्या ख्या 
एकत्वरूप अथ्थे का वह ग्राहक ही नहीं । केवल पूर्वहृष्ट घटादि का ही ग्राहक होता 
है ' पूवंगहित ओर वतमानगृदीत घट की एकता में तो विवाद रह जाता है। केवल 
वर्तमान-गृहीत घट को एकता का ग्रहण तो सिद्ध-साधन ( गृहीत-ग्रहण ) है, क्योंकि 
पू्वकाल में गृहीत “अयं घट:'--इस्र ज्ञान के द्वारा विषयीकृत एक्त्व ही वतंमान ज्ञान के 
द्वारा गृहीत हो रहा है, अयूहीत नहीं। “अय॑ं घट:--इस प्रकार पूर्वोत्पन्न प्रत्यय 
( अभिज्ञा ज्ञान ) के द्वारा गृहीत घट अनतुसन्धीयमान, अतएवं अपूर्व (अनधिगत तया) 
गृहीत होता है और वर्तमानकाल में पुन: अनुसन्धीयमान अर्थात्‌ यथाभुत्त गहीत हुआ 
था, तथाभूुत गृहीत होना चाहिए । गहीतत्वेन गहीत होने के कारण वह घट स्मर्यमाण 
है। वह ज्ञान गृहीत-ग्रहण होने के कारण स्मरण, अतएव बेसा ही अप्रमाण है, ज॑ंसा कि 
पटादि का स्मरण । अथक्रियाकारी (अपने प्रयोजन का साधक) होने के कारण संवादक 
माना जाता है * पूर्वोत्त रोत्पन्न दोनों ज्ञानों के विषय की एकता वहाँ अथंक्रियाकारी 
(सत्‌) नहीं, क्योंकि उक्त ज्ञान केवल (एकत्व-रहित) वस्तुमात्र के सामथ्यं से जनित 
है। फलतः 'स एवायम्‌”--इस प्रकार का वहाँ एक ज्ञान उत्पन्न नहीं होता, अपितु 
अय॑ घट:--यह ज्ञान प्रत्यक्षात्मक और 'सः--यह स्मरणात्मक हैं। इस श्रकार वहाँ 
दोःज्ञान होते हैं, एक नहीं । यह जो कहा जाता है कि प्रत्यभिज्ञा ज्ञान के द्वारा पूर्वोन 
त्तगृहीत पदार्थों की एकता प्रतीत होती है, वह कहना युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि पूर्व॑ 
प्रत्यक्ष-काल में उत्तरभावी ज्ञान उत्पन्त ही नहीं हुआ था और उत्तर ज्ञान-काल में 
पूर्व ज्ञान नष्ट हो गया, अतः अप्रत्तीत अर्थ के साथ प्रतीयमान की एकता उद्घोषित 
करना बड़े साहस का कार्य है ॥| १६०।॥ अतः पूबे-पूर्वं विकल्प-गृहीत पदार्थों की एकता 
संवृतिमात्र कल्पित है । एकत्वग्राही सांवृत ज्ञान प्रमाण ही नहीं है ॥१६१।॥ जेसे घटादि 
नाम की अवयवी वस्तु कोई नहीं, केवछ रूप-रसादि गुणों और कपालादि अबयवों के 
समदाय को घट कह दिया जाता है ॥|१६२।॥ उस सम॒दाय से भिन्‍न “एकोज्यं घट: 
ऐसी प्रतोत्ति की विषयवस्तु वास्तविक नहीं, अनादि संस्कारों के आधार पण कल्पित 
घटादि आक्रार और उनमें एक्रत्व की सांवृतिक सत्ता बाह्यार्थवादी व्यक्तियों के आग्रह' 


को मिटाने के लिए मानी जाती है॥ १६३ ॥। 


श्लोकः ६ ] प्रमाणसिद्धि: ५१ 
विषयाकारभेदाच्च घियोडथघिगमभेदत! । 


भाषादेवस्य तड्ावे स्वरूपस्य स्वतो गति! ॥ ६॥ क्‍ 
घी (ज्ञान) में उद्भुत विषयाकारों के भेद पे -अधिगम (अर्थ-प्रतीति या प्रमात्व) 
का भेद एवं उसके भावाभाव पर ग्रमात्व का भावाभाव निर्भर है, अतः विषयाकारों 


के.द्वारा ही प्रमात्व की उत्पत्ति होती है, प्रमात्व स्वतः नहीं, स्वत: तो केवल ज्ञान के 
स्वरूप की ही अवगति होती है ॥ ६ ॥ 


_ वातिकालछ्धारः 
कथरन्ताह धिय: प्रामाण्यं यदि पूर्वापरादिकस्य नक्रा प्रतिपत्ति:। अन्नोच्यते-हेयोपा- 
देयविषये प्रवत्तंक हि प्रमाणमुच्यते । तत्र च प्रवत्तने घीरेव प्रधानम्‌ । यद्यपि नाम भाव्यर्थो 
न प्रतिपन्‍नस्तथापि तन्न प्रवत्तेनात्‌ प्रमाणम्‌ , यथानुमानस्याग्रहणेडपि प्रामाण्यम्‌। न 
ह्यतुमानेन वस्तुस्वरूपस्वीकार इति श्रतिपादथिष्यते। न च चक्ष्रादिकात्‌ प्रवत्तंते ज्ञान- 
मन्तरेण विकल्पमन्तरेणा5पि बृद्धचाभ्यासात्‌ प्रवत्तेते। ततो हेयोपादेयविषये धोरेव 
पूविका प्रवत्तेनात्‌ प्रमाणं न विकल्पादय: । यत्र तु नाम्यासस्तत्रानुमानमेव प्रत्यभिज्ञाना- 
दयोउ्तो नातिप्रसज्भ: | एवन्तावत्‌ फला्ितां व्यवहारिकत्वेन प्रमाणत्वं प्रतिपादितम्‌ । 
३. अधिगमफलविषयविभागका रितया प्रमाणता++- 
इदानीमधिगमफलविषयविभागका रितया प्रतिपाद्रते--विषयाकारस्भेदाच्चेति । 
अपि च | घिय एव प्राभाण्यं नान्‍यस्य | यत: विषयाक्रारभेदादधिगमस्य प्रमाण- 
फलस्य भेद: । न ब्रवत्तेंनात्‌ प्रमाणम्‌ , अपि तु प्रतिपक्तिकरणात्‌ | प्रतिपत्तों हि ज्ञातायां 
प्रवत्तंतां वा न वा | तथाप्पर्थदथाभावव्यवस्थापनात्‌ प्रमाणम्‌। व्यवस्थापितेष्थें यदि _ 
न प्रवत्तंते । नाय॑ प्रमाणस्य दोष: । प्रापकत्वात्‌ प्रमाणमिति चेत्‌ , न, प्रापणयोग्यत्वात्‌ 
वातिकालछ्ूा र-व्या ख्या 
शच्धू[--/सो5यं घट:”--इस प्रक्रार की बुद्धि यदि पू्वंगहोत की एकता पश्चाद्‌ 
गृहीत विषय के साथ अधिगत नहीं होती, तब उसमें प्रामाण्य क्योंकर सिद्ध होगा ? 
समाधान--उसो ज्ञान को प्रमाण कहा जाता है, जो उपादेय (अभीष्ट) विषय में 
प्रवर्तक और हेय (त्थाज्य) विषय से निवर्तंक हो । कथित प्रधुत्ति और निवृत्ति में बुद्धि 
की ही प्रधानता रहती है | यद्यपि यागादिरूप भावी पदार्थ ज्ञान-काल में विद्यमान 
नहीं, तथापि उसमें भ्रवर्तंक होने के कारण यागादिनिष्ठ इष्ट-साधना ज्ञान को वेसे ही 
प्रमाण माना जाता है, जैसे अनुमान को । अनुमान ज्ञान केवल प्रवतंक होता है, अग्न्यादि 
वस्तु का ग्राहक नहीं होता--यह अनुमान-परिच्छेद में कहा जायगा । चक्ष्रादि के द्वारा 
जहाँ प्रवृत्ति होती है, वहाँ केवल अभ्यास के आधार पर ही प्रवृत्ति हो जाती है, न तो 
वहाँ किसी प्रकार का ज्ञान छत्पन्न होता है और न किसी प्रकार की एकत्वादि-कल्पना, 
तब प्रवृत्ति में बुद्धि (ज्ञान) की प्रधानता क्‍यों ? इस प्रइन का उत्तर यह है कि जहाँ. 
पूर्वाभ्यास नहीं होता, वहाँ अनुमान और प्रत्यभिज्ञादि के द्वारा विकल्पोत्पाद प्रवर्तेक 
माना जाता है। इस प्रकार व्यावहारिकत्वेन प्रमाणता का प्रतिपादन किया गया । 
३. प्रमाणफल-भेदात्‌ प्रमाणता--- 
यह सावंभौम सिद्धान्त है कि साधन और साध्य (फल) का आधार एक हो; 
होता है । घटादिप्रक्राशत्वरूप फल ( प्रमा ) की आधार बुद्धि हैं, अतः बुद्धि में ही 
प्रसासाधनतारूप प्रमाणता न्याय-प्राप्त है । बुद्धिगधत विषयाकारुूप साधन के भेद से 





५२ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद: १ 





वारतिकालछ्धा र 
प्रमाणस्य । तदेव प्राप्तावसत्यां कथं ज्ञायते, रूपविशेषदर्शनात । अव्यभिचारिणो रूपस्य 


कर्थं परिच्छित्तिः & 
समाप्तस्तहि बाह्याथंव्यवहा र: । अव्यभिचा रित्वाज्ज्ञानें हि स्वरूपसंवेदन मात्र मेव 


परिस्फुटम्‌ू । तथा च कुतो बाह्यारथपरसन्तानादिप्रतीति: । एतच्चोत्तरत्र वक्ष्याम:। 
विषयाकार इवाकारो>स्य विषयाकार ज्ञानम्‌ । तस्य भेदो विषयाकारभेद:। विषये वा 
आकारभेदो विषयाका रभेद: । आकरणमाकार: | उल्लेख इत्यर्थ: । विषयसद्ृशता विष- 
योन्मुखता च | तद्भोदाद धियोषईधिगमभेद: नीलस्य संवित्तिस्तदाकारस्य चेति। अर्था- 
धिगमश्न प्रमाणफलं स्वरूपाधिगमो वा | तथा चाह--प्रमाणाधीनो हि प्रमेयाधिगम: ॥' 
सच विषयाकार आत्मभुतो ज्ञानस्य । ततो ज्ञानमेव प्रमाणम्‌ । 

न यथाकारो ज्ञानात्मभतस्तथाधिगमो5पि । ततो ज्ञानमेव फलमिति प्राप्तम । 


सत्यमेतत । 
प्रमाणत:ः फल न्नान्यत्‌ प्रमाणं न फलात परम । एवं प्रकारा सर्वा च क्रियाकारकयो: स्थिति: ॥१६४। 


एतच्चोत्तरत्र प्रतिपादयिष्यते । यथा चक्ष॒रादयों न भवन्ति प्रमाणन्तथा55कारो 
5पि मा भूत्‌ | यथा कारका अपि संवेदनस्थ चक्षुरादयो न प्रमाणन्तथाकारोड्पीति। 


वातिकालडू: र-व्याख्या 


विषयाधिगमरूप फल का भेद होता है, अत: विषयाधिग्रमरूप प्रभा की करण होने के 
कारण ही बुद्धि को प्रमाण कहा जाता है, ब्रवतेक होने से नहीं । प्रभा ज्ञान के हो जाने 
पर पुरुष प्रवत्त हो या नहीं, बुद्धि में अर्थतथात्व की व्यवस्थापकता आ जाने से प्रमा- 
णता सुस्थिर हो जातो है । विषयवस्तु के व्यवस्थापित हो जाने पर पुरुष यदि श्रवृत्त 
नहीं होता, तब यह भ्रमण का दोष नहीं | प्रमाण में विषय की शध्रापकता अनिवायें 
नहीं, अपितु प्रापण-योग्यतः अपेक्षित है। विषय की शआप्ति न होते पर प्रापणयोग्यता 
का ज्ञान केसे होगा ? विषयाव्यभिचारित्वात्मक विशेषरूप के दर्शन से ज्ञान के 


अव्यभिचारित्व स्वरूप का निइिचय कंसे ? 

यदि अव्यभिचा रित्व ज्ञान का ही स्वरूप है, तब बाह्य विषय की क्या आवश्य- 

कता ? अर्थात्‌ बाह्य विषय की प्राप्ति हो जाने पर ज्ञान की विषयावग्यभिचारितारूप 

प्रमाणता का निर्चय होता है, किन्तु विषय्राव्यभिचारिता यदि ज्ञान का ही स्वरूप हैं 
ज्ञान स्वप्रकाश है, उसके स्वरूप का ज्ञान स्वत: ही हो जाता है, छसके लिए विषय का 
र होना आवश्यक नहीं, यह आगे चलकर कहा जायगा। ज्ञानगत प्रमाणता का 
प्रयोजक ज्ञानगत विषयाकार है| वह विषय का प्रतिविम्व नहीं. अपितु विषयाकार के 
समान वह आकार है, जो अनादि वासनाओं द्वारा प्रादुर्भत होता है । “आकार! शब्द 
का अथ आकरण या उल्लेख है | ज्ञान का विषयाकार में परिणत या विषय के सहश 
होना। विषयाकार के भेद से अधिगम (विषय-प्रतीति) का भेद होता है | अर्थाधिगम 
ही प्रमाण का फल (प्रमा) है । उसे ही स्वरूपाधिगम या. प्रमेयाधिगम कहते हैं--'प्रमा* 
णाधीना हि प्रमेयाधिगम:” | वह विषयाकार ज्ञान का अपना स्वरूप है, अत: ज्ञान 


ही प्रमाण है । 


शद्भा--जेसे विषयाकार ज्ञान का स्वरूप है, वसे ही विषयाधिगम भी, अतः ज्ञान : 


ही प्रमाण ( प्रमा का साधन ) और ज्ञान ही फल (प्रमा) सिद्ध होता है, किन्तु वही 


साधन और वही साध्य--एऐसा क्योंकर होग। ? 
. समाधान--यह सत्य है कि प्रमाण से भिन्‍न फल (प्रमा) नहीं औण फेल से भिन्‍न 


श्लोकः ६ ] प्रमाणसिद्धिः ५३ 





वातिकालद्धारः 

आह--भावादेवास्य तदख्द्भावे । 

तखड्रावे आकारभावे । अस्याधिगमस्य फलस्थ भावादेव । न खलू चल्षुरादिभावे- 
5स्प फलस्य भाव एवं । आकारस्य त्‌ भावे भाव एवाव्यतिरेकादिति साधकतमत्वम्‌ । 
'साधकतमच् करणम' | अव्यवधाने च साधकतमत्वमिति प्रतिपादयिष्यते । 

थर्न्ताह चक्षपा पश्यति रूपमिति । कारणें कार्य्योपचा रादेवमुच्यते । “चोरग्रामो 

दग्ध” इति यथा । तस्मात ज्ञानमेव प्रमाणम्‌ । 

नन प्रापकमेतज्ज्ञानमिति कथ॑ ज्ञातव्यम । न तावत प्रत्यक्षपः । न खल्‌ स्वसंवे- 
दनप्रत्यक्षं प्रमाणाप्रमाणविभागमपदर्शंयति | सर्वज्ञानेष स्वसंवेदनस्य॑ं भावात्‌। नच 
तदुत्पत्तिकाल एव संवादीतरज्ञानविभागसवबेदनें प्रवत्त मान: कद्चिद्‌ विप्रलम्यते | नापि 
सन्देहवान्‌ स्यात्‌ । 

अथाबाधितत्वलक्षणं प्रामाण्यं स्वत एव प्रसिध्यति। तदर्थापत्त्या प्रसाध्यमानं 


वातिकालद्टा र-व्याख्या 
प्रमाण नहीं । इसी प्रक्रार विज्ञानवाद में समस्त क्रिया और कारक की स्थिति है 
॥१६४।। इस पर आगे चलकर विशेष प्रकाश डाला जायगा । 


शच्धा--ज से चक्ष और चक्ष का सन्निकषं प्रमाण नहीं, वसे ही ज्ञानगत विषया- 
कार को भी प्रमाण नहीं मानना चाहिए । जैसे ज्ञान के जनक होने पर भी चक्षुरादि को 
प्रमाण नहीं माना जाता, देसे ही विषयाकार भी अप्रमाण क्‍यों न माना जाय ? 

समाधान--उक्त शब्द का समाधान करते हुए वातिककार ने कहा है--“भावा- 
देवास्य तखद्भावे” । तखद्भावे का अर्थ है-आकारभावे। विषयाकार के रहने पर हो 
विषयाधिगति का भाव होता है--इस पर अव्यतिरेक से विषयाकार में साधक्रतम- 
त्वरूप करणता ध्वनित की गई है, जेसे कि मह॒षि पाणिनि ने कहा है-“साधकतमं 
कारणं करणम्‌” ( पा० सू० १।४।॥४२) | साधकतमत्व (अतिशयेन साधकत्व) वह एक 
विशेषता या योग्यता है, जिसके आधार पर सामान्य कारण को करण कहा जाता है। 
यहाँ कार्य के अव्यवहित पूर्वकाल में रहकर कार्य-जनकता ही साधकतमता है। [ न्याय- 
वातिककार आचार्य उद्योतकर ने 'साधकतम' छाब्द का अर्थ करते हुए कहा है--'क 
खल साधकतमश्ब्दार्थ: ? (१) भावाभावयोस्तद्वत्ता। (२) यद्वान्‌ वा प्रमिमीते । 
(३) सतोर्वाउक्रतृ त्वं यदभावात्‌ । (४) संयोगवच्चरमभा[विता वा । (५) प्रतिपत्तेरा- 
ननन्‍्तय वा। (६) असाधारणकारणता वा। (७) प्रमाकारणसंयोगविशेषकत्व॑ वा” 
(न्या० वा० १११।१) ] इस विषय का विस्तार से वर्णन आगे किया जायगा । 

यदि चक्ष प्रमाण नहीं, तब उसको करणता का व्यवहार “चक्ष॒षा पद्यति रूपम्‌!- 
ऐसा क्योंकर होगा ? इस प्रइन का उत्तर है-“कारणे कार्योपचारात्‌ ।” अर्थात्‌ जसे चोर 
गाँव में अग्नि लगाते हैं और अग्नि गाँव जला डालती है! यहाँ अग्ति लगाने के कारुणी- 
भूत चोरों में अग्निरूप कार्य का व्यवहार हो जाता है-“चौरेग्रोमो दग्ध:” | उसी प्रका* 
“चक्षुषा रूप॑ं पदयति/-- ऐसा उपचार हो जाता है। प्रमाण सर्देव ज्ञान ही होता है । 

शच्चा---विषय-प्राप्ति से पहले यह केसे जाना जा सकता है कि यह ज्ञान्त प्रापक 
है । प्रत्यक्षत: नहीं जाना जा सकता, क्योंकि स्वसंवेदनरूप प्रत्यक्ष प्रमाणाप्रमाण का 
विभाग नहीं करता । स्वसंवेदन तो सभी ज्ञानों का होता है। संवादी ज्ञान ओर तदितर 
ज्ञान का विभाग स्त्रसंवेदन में प्रतीत नहीं होता और न सन्देह होता है । 
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वातिकालद्धा रः 
परोक्षज्ञानवा दिनां कथं स्वतः सिद्ध्यति । यथार्थापत्त्या ज्ञानप्नत्ता सिद्धयति । तस्या-. 
थ॒पित्त्या ज्ञानस्य नापरेण प्रामाण्यं ज्ञायते | स्वत एव तु प्रमाणता | अप्रामाण्यन्तु बाध- 
कज्ञानात्‌ | बाधकज्ञानस्य च स्वत एव प्रामाण्यम । -: 
किच । कारणादुत्पद्यते विज्ञानम्‌ , प्रामाण्यन्तु तस्य स्वत एवं। तदण्यपवादेन 
बाधकज्ञानेनाबाधितत्वलक्षणमपोद्यते । अन्नोच्यते-- 
यदि स्वतः प्रमाणत्व॑ निजकारणभावतः। तथोत्पन्नस्य तस्यथाम्य॑बधिकैर्नान्यथा क्रिया ॥१६५।। 
अथात्मा ज्ञानरूपत्वात्‌ प्रमाणं स्वत- उच्यते | बाधकानां सहस्न 5पि तस्याप्यस्ति न विक्रिया १६६॥। 

दुष्टका रणसद्भावादप्रामाण्यं भवेद्‌ यदि । गुणवत्कारणासजद्भात्‌ प्रामाण्यंन किमिष्यते ॥१5७॥। 

दोषाभावत एवास्य श्रामाण्यं यदि सम्मतम्‌ । अप्रामाण्यं गुणाभावात्‌ कस्मादस्य न गम्यते ॥8६८॥। 

न च प्रमाणेतरतः कश्निदात्मेक्ष्यते पर: । प्रमाणत्वाप्रमाणत्वं येन तस्यान्यतो भवेत्‌ 4१६६॥। 

बोधात्मकः स चेदिष्ट: स्वापावस्थागमादिषु । स्वसंवेदसभावो5स्य कदाचिन्नापगच्छति ।१७०।। 

वारतिकालझ्ला र-व्याख्या 

यदि कहा जाय कि अवाघितत्त्वरूप प्रामाण्य स्वत: सिद्ध होता है, तो वसा नहीं 
कह सकते, क्योंकि “यदि ज्ञानमग्नमार्ण स्याद, रजतज्ञानवद्‌ बाधित स्यात्‌ , न बाध्यते- 
5तः प्रमाणम”--इस प्रकार अबाधितत्वरूप प्रामाण्य की सिद्धि जब अर्थापत्ति प्रमाण से 
की जाती है, तब वह स्वत: कसे ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि--जसे अर्थापत्ति के 
द्वारा ज्ञान की सत्ता सिद्ध होती है, वसे उस ज्ञान का प्रामाण्य अन्य प्रमाण से अवगत 
नहीं होता, अत: स्वतःप्रमाणता पर्यवसित होती है । अप्रामाण्य बाधक ज्ञान से बाधित 
होता है। उस बाधक ज्ञान में प्रामाण्य भी स्वत:सिद्ध है। ज्ञान जिस सामग्री से उत्पन्न 
होता है, प्रामाण्य भी उस्ती से उत्पन्न होता है, जेसा कि कुमारिल भट्ट ने कहा है-- 

ह आत्मलाभे च भावानां कारणापेक्षता भवेत्‌ । 

ह लब्धात्मनां स्वकार्यषु श्रवृत्ति: स्वयमेव तु ॥ (इलोक पृ० ४५) 
अर्थात्‌ ज्ञान अपनी उत्पत्ति के लिए इन्द्रियादि की अपेक्षा करता है, किन्तु 
बोधकत्वादि कार्य के लिए उसकी स्वतः प्रवृत्ति होती है । 

समाधान--यदि ज्ञानगत प्रामाण्य ज्ञान के निजी कारणों से ही उत्पन्न 
होता है, तब उसका अन्य वाधक ज्ञानों के द्वारा बाध नहीं होना चाहिए ॥१६५॥ 
वेदान्त-सम्मंत आत्मा ज्ञानस्वरूप होने से स्वत! प्रमाण है, उसक्रा बाध तो हजारों 
बांधकों के द्वारा नहीं हो सकता ।।१६६॥ दुष्ट कारणों के सद्भाव में यदि अप्रामाण्य 
माना जाता है, तब गुणयुक्त कारणों के आसज्भ (सम्बन्ध) से प्रामाण्य क्‍यों नहीं माना 
जाता? [इलोकवारतिककार ने संशय और विपयेयरूप अप्रामाण्य को सिद्धि दुष्ट 
कारण के सख्द्राव में कही है--“वस्तुत्वाद द्विविधस्यात्र सम्भवो दुष्टकारणात्‌” (इलो ० _ 
वा० पृ० ४६) | इस पर विनिगमनाभाव का उपालम्भ दिया गया है ]॥१६७।। 
“स्वत्त एव हि तत्रापि दोषाज्ञानात्‌ प्रमाणता” ( इछो० वा० पृ० ४८ ) इसके 
अनुसार यदि ज्ञान में दोषाभाव के कारण प्रमाणता मानी जाती है, तब गुणाभाव' 
से ज्ञान में अप्रामाण्य क्यों नहीं माना जाता? ॥१द६८।॥ प्रमाण और अभप्रमाण 
से भिन्‍न कोई आत्मा दिखाई नहीं दिखता कि प्रमाणत्व और अप्रमाणत्व उससे भिन्‍न 
सिद्ध होते ॥१६९।। यदि वह (आत्मा) बोधस्वरूप अभीष्ट है, तब सुषुष्ति और मोक्ष में 
भी स्वसंवेदनानुभव की निवृत्ति नहीं हो सकेगी ॥१७०॥ सुषुप्ति आदि में तो कुछ भी 
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* वातिकालद्टारः 
न वेद्यते तदा किच्चिदात्मास्तीति कथम्मतः । बोधेतरव्यवस्था तु दूराद दूरतरं गता ॥।॥१७१।॥ 
तस्मादुत्पच्यते ज्ञानं प्रमाणमितरत्‌ तथा । कारणादेव तद्भूदं॑ न स्वतस्तस्य मानता ॥|१७२॥ 
समानाकारस:उ्भावान्त तु तत्त्वेन निश्वयः। अबाधितत्वं सवस्य प्रथमन्तेन न प्रमा ॥8७३।। 
पश्चाद वाधस्तु सन्दिग्धो निश्चयस्तस्य सोहन्यतः । प्रत्यक्षतोइनुमानाद्वा प्रमाणमपर न हि ॥१७४॥ 
संवादप्रत्ययः सोषन्यविषये यदि वत्तंते। तेन पूर्वस्य मानत्वमतीतस्येक्ष्ष्ते कथम्‌ ॥१७५।॥। 
साधनप्रत्ययस्यापि सन्देहविषयत्वतः ! साधनत्वं॑ कथन्तस्य प्रमाणत्वाप्रतीतितः: ॥१७६॥। 
बोधात्मकत्वान्मानं चेत्‌ प्रसकक्‍ता सर्वमानता ! अवाधिता्थंबोधो5पि प्रथमन्न प्रसिध्यति ॥१७७॥। 
अथाथकारितां ज्ञात्वा तदर्थस्य प्रमात्ववित्‌। प्रमाणं प्रागसिद्धं यत्‌ तस्य वित्ति: कथन्ततः ॥ १७८॥। 


स्प दिततु-- 
यदि प्रमाणं प्राकसिद्ध क्रिया स्थात्‌ तस्य योगवित । 
थे क्रियातस्तज्ज्ञानं प्रमाणमिति ग्रह्मते ॥१७६॥। 


यत्रवार्थ क्रिया तन्न प्रमाणमथ तन्मतम्‌ । अथेक्रियादयो दुष्टास्तेष्प्रभाणाद्‌ मतादपि ॥१८०॥। 


वातिकालद्ूा र-व्याख्या ह 
जान नहीं होता, तब वहाँ आत्मा की सत्ता केसे सिद्ध होगी ?2। फलत: बोधाबोघ की: 
व्यवस्था सर्वेथा अनुपपन्न हो जाती है॥ १७१॥। अत: प्रमाणाप्रमाणभूत ज्ञान अपनी-अपनी 
सामग्री से उत्पन्न होता है, स्वत: कोई भी नहीं, तब स्वत:प्रमाणता नहीं सिद्ध होती 
१७२॥ उत्पत्ति अवस्था में प्रा ओर अप्रमा दोनों ज्ञान समान आकार के होते हैं 
उस समय तत्त्वेन या अबाधितत्वेन निश्चय नहीं होता, अतः पहले प्रमात्व की सिद्धि 
नहीं हो सकती ॥१७३॥ पदचात्‌ (भविष्य में) किसी ज्ञान का बाध नहीं होगा--ऐसा 
नियम सम्भव नहीं, क्योंकि प्रत्यक्ष या अनुमान के द्वारा प्रमाणता या अप्रमाणता का 
निश्चय नहीं हो सकता ॥१७४।॥ रही संवाद-प्रतीति की बात, वह भी प्रमाणता की: 
निर्णायक नहीं हो सकती, क्योंकि उसके द्वारा क्तीत ( विगत ) ज्ञान की प्रमाणता' 
क्योंकर ज्ञात हो सकेगी ? ॥१७५॥ [चक्षुरादि साधन-सामग्री की दुष्टता और अदुष्टता 
पर भिथ्यात्व और सत्यत्व की निर्भरता दबरस्वामी नें बताई है--“चक्षुरादिभिरुपहतं 
मनो भवति, इन्द्रियं वा तिमिरादिभिः:, सौक्ष्म्यादिभिर्बाह्यो वा विषयः । ततो मभिथ्या- 
ज्ञानम , अनुपहतेषु हि सम्यग्जञानम्‌” (शाबर० १।१।५)। इसकी शआालोचना है कि]: 
साधन-प्रत्यय भी सन्दिग्ध है, निर्णायक नहीं हो सकता प्रमाणता की प्रतीति न होने 
पर प्रमाण-साधनत्व का निश्चय क्योंकर होगा ? ॥ १७६॥ [श्रीकुमारिल भट्ट ने कहाँ 
है--“तस्मादुबाधा त्मकत्वेन प्राप्ता ब्रुद्धेः प्रमाणता” (इलो० वा० पृू० ४६) | उस पर 
दोषाभिधान किया जाता है--] यदि ज्ञान में बोघात्मकत्वेन प्रमाणता मानी जाती है,.. 
तब भिथ्या ज्ञानों में भी प्रमाणता अतिप्रसक्त होती है, क्योंकि बोधात्मकता तो उनमें 
भी है | अबाधिताथ्थ -बोधकता ज्ञानोत्पत्ति के समय सिद्ध नहीं, अतः ज्ञान में स्वत 
प्रमांणता क्योंकर सिद्ध होगी ? ॥१७७॥ यदि प्रतीयमान वस्तु की अथेक्रिया-कारिता 
का ज्ञान हो जानें पर उसके ज्ञान में प्रमात्व का संवेदन माना जाय, तब जो प्रमाण 
हले सिद्ध ही नहीं, उसका संवेदन कैसे होगा ? ॥ १७८॥ यदि प्रमाण पहले सिद्ध है, 
तब उसके विषय की अथेक्रिया-कारिता यक्तियक्त (संगत) हो सकती है ओर उस अथे- 
क्रिया-कारिता के आधार पर ज्ञानगत प्रमाणता गृहीत हो सकती है ॥१७६॥ 

जहाँ अर्थ क्रिया देखी जाती है, वहाँ ही प्रामाण्य होता है। किन्तु स्वप्नादि में 


सभाष्य प्रसाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 
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वातिकालक्का रः 
ततो नाथंक्रिया सा चेदन्यतो5पि कथम्मता | ततः कदाचिदप्राप्तेः स्तान्यत्रापि समीक्ष्यते |।६८१॥। 
यतो न प्राप्तिसंदेह: तत्‌ प्रमाणम्मतं यदि । सन्देहस्य निवृत्तिहि समानाकारतः कुतः ॥१५२॥।। 
अभ्यासाल्लक्ष्यते पश्चादाकार: सविलक्षण: | ततः प्राप्त्मविनाभाव एप सोडन्यो5न्यसश्रयः ।।१८३।। 
तद्दुष्टावेत्र दृष्टेष संवित्सामथ्यंभाविन: | स्मरणाद्‌ व्यवहारश्चेदनुमानात्‌ तथा सति ॥१५४। 
तच्चानुमानमध्यक्षादध्यक्ष मनुमानत: । इतरेतराश्रयादेव॑ नास्त्यन्यत रसंस्थितिः ॥॥१५४॥। 
स्वभावालम्बताकार॒परिच्छेदि हि प्रत्यक्ष तृणस्यथापि न कुब्जोकरणे समर्थंम्‌ । 
न॒पूर्वापरयोस्तेन सम्बन्ध: परिगृह्मयते । देशकालान्तरव्याप्त्या सद्भतियोंग उच्यते ॥१५६।। 
देशकालान्त रव्याप्तेरध्यक्ष ग्रहण क्षमं । यदि सर्वेस्थ सर्वार्थ दर्शितंव प्रसज्यते ॥१८७।॥। 
सहभावस्तयोव्यप्त्या न तस्मादनुमोदय: । कादाचित्कतया तस्य सर्वेत्रास्त्वनुमाथवा ।१८८,। 


इदानीमेवमाका रमेतदस्तीति वेद्यताम । अप्यक्षतो न देशाचन्तरस्थग्रहणन्ततः  ॥85९॥। 
वातिकालद्ा र-व्या ख्या 
अथंक्रिया अप्रमाण ज्ञान से भी मानी जाती है ॥१८०॥ स्वप्नादि में अध्रमाण ज्ञान से 
बसी अर्थक्रिया नहीं होती | तब स्वप्न में अर्थक्रिया क्यों मानी गई--““बालकस्येव मत्र- 
णम्‌” (प्र० वा० अलं० पृ० ३९१) | यदि स्वप्न में कदाचित्‌ ही अथेक्रिया होती 
कदाचित्‌ उसकी प्राप्ति नहीं होती- ऐसा कहा जाय तो वह युक्तिसंगत नहीं, क्योंकि 
कदाचित्‌ अर्थक्रिया की अप्राप्ति (अनुपलब्धि) प्रमाण ज्ञान से भी होती है ॥१८१॥ 
जहाँ अर्थ क्रिया की प्राप्ति में सन्देह न हो, वह ज्ञान यदि प्रमाण माना जाता है, तब 
प्रन्‍्न उठता है कि केवल समानाकारता के दर्शन से सन्देह की निवृत्ति क्योंकर होगी ? 
॥१5२॥ प्रथम बार न सही, वार-बार के दर्शन से विलक्षणाकारता परिलक्षित हो 
जाती है, उससे सनन्‍्देह नहीं रहता | इसका तात्पर्य तो यही निकला कि अथंक्रिया की 
प्राप्ति होने पर प्रमाणता और प्रमाणता का निश्चय होनें पर अर्थक्रिया-स्थिति, फिर 
तो अन्योउन्याश्रय दोष प्रसक्त होता है ॥ १८३॥ यदि सब कहीं अथंक्तिया का दर्शन न 
होने पर परिदृष्ठ कतिपय स्थलों पर समुदभुत अनुभवों से जनित संस्मरणों के द्वारा 
अल्यत्र अथक्रिया का अनुमान करके प्रवृत्ति मानी जाती है, तब प्रत्यक्ष और अनु मान-- 
इन दोनों की अध्योडन्याश्रयता की स्थिति में अन्यतर की संस्थिति कसे होगी ? 


॥ १८४-१८४५॥ 
बौद्ध-सम्मत स्वभाव (स्वलक्षण) मात्र को विषय करनेवाला प्रत्यक्ष तो किसी 

काम का नहीं, एक खड़े तिनके को भी टेढा नहीं कर सकता। किसी विषय के पूव- 
भावी (ज्ञान) ओर छत्तरभावी (अथेक्रिया) क्षणों का सम्बन्ध कथित प्रत्यक्ष के द्वारा 
गृहीत नहीं हो सकता, विभिन्‍न देशों और कालों में व्याप्त दो पदार्थों की संगति का 
नाम योग है । इस योग की सिद्धि निविकल्पकावगाही प्रत्यक्ष से केसे होगी ? ॥ १५६॥ 
देशान्तर और कालान्‍्तर की व्याप्ति के ग्रहण में यदि बौद्ध-प्रत्यक्ष सक्षम हैं, तब सभी 
प्राणियों में सवंदर्शिता प्रसक्त होती है ॥१८७।। देशान्तर और कालानन्‍्तर में व्याप्त 
धम और अग्तनि-ज॑से पदार्थों का सहचार-दशंन जिस प्रत्यक्ष से नहीं हो सकता, उसके 
बल पर अनुमान का उदय क्योंकण होगा ? कादाचित्फ सहचार-दशन से यदि अनुमान 
का उदय माना जाता है, तो सवंत्र अनुमान की प्रवृत्ति माननी पड़ेगी ॥१८८।॥ “इदा- 
नीम , एवमाकारम्‌, एतदस्ति”-.इस प्रकार वर्तमानकाल, देश और वस्तुक्षणों का 
प्रत्यक्ष होने पर भी देशान्तरादि में अवस्थित वस्तुक्षणों का ग्रहण प्रत्यक्ष से नहीं ही 
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वातिकालद्टारः 
अग्रृहीते च देशादों तद्व्याप्तिग्‌ ह्मते कथम्‌। तस्याग्रहे नानुमानं चैतदत्यन्तसाहसम्‌ ॥१९०॥ 
अनुमानान्तराक्षेपादनवस्थावता रत: | ग्रक्ृताञ्रतिपत्ति: स्यात्‌ तस्य तस्येत्यपेक्षणात्‌ ॥१६१॥। 
तस्मातू स्वतः प्रमाणत्वमुत्सगण व्यवस्थितम्‌ । बाधकारणदुष्टत्वज्ञानाभ्यान्तदपोद्यते ॥१६२॥ 
प्रमाणमविसंवादाद बाधक चेन्‍त्र विद्यते | प्रमाणमेत्र तद व्यक्त तद्धि बाधकतोउन्यूथा ॥१६३॥। 


अन्रोच्यते-- 
बाधकाभावमात्रेण न प्रमाणत्वनिश्चय: । प्राप्तिकाले च यो बाधः तस्यथाभाव: पुरः कुतः ॥१६७॥ 
प्रमाणाज्ज्ञायतां प्राप्ते: प्राप्ता साथ्थेक्रियास्थितिः। 
सा च स्वरूपसंवेद्ज्ञानात्‌ पश्चाद्‌ विभाव्यते ॥॥१९६५॥ 
प्राक तु तत्रानुमानस्य प्रवृत्ति्भाववस्तुनि । ततो5नवस्था सैव स्यथात्‌ प्रमाणत्वगति: कुतः ॥१९६६॥ 
न प्रत्यक्षानुपरानाभ्यामपरं मानमिष्यते ॥|१९७॥ 
किज्व--स्वरूपस्य स्वतो गति:। स्वतो हि स्वृरूपस्यव गतिने पररूपस्य । 
वातिकालचदूदार-व्याख्या 
सकता, छत: वस्तुक्षणों की व्याप्ति का ग्रहण क्योंक्र होगा ? व्याप्ति का ग्रहण न 
होने पर भी अनुमान का सख्भाव समानता बहुत बड़ा दुःसाहस है [ शाब्दिक मर्यादा और 
भाव-भज्डि को दृष्टिकोण में रखते हुए “तस्थाग्रहे नानुमानम्‌”--इसके स्थान पर “तद- 
ग्रहेडनुमानं च” ऐसा पाठ उचित प्रतीत होता है ॥१८९-१९०॥ अगुहोत देशादि का 
अनुमान से उपस्थान मानने पर अनुमान-परम्परा-प्रयुक्त अनवस्था दोष प्रसक्त होता 
है, प्रकृत अर्थ की प्रतिपत्ति नहीं हो पाती ॥ १६१॥ फलत:ः स्वत:प्रमाणत्व उत्सगंतः 
(स्वभावतः) व्यवस्थित हो जाता है, उसका बाघ तभी होगा, जब कि परचात्‌ उसका 
कोई बाधक प्रत्यय छत्पन्न हो या उसकी कारण-सामग्री में दोष का निषचय हो जाय 
[जैसा कि श्री कुमारिल भट्ट ने (इलो० वा० पृ० ४६ पर) कहा है*- 
तस्मादुबोधात्मकत्वेन प्राप्ता बुद्धे: प्रमाणता । 
अर्थान्यथा त्वहेतृत्थदो षज्ञानाद पोद्यते || 
यहाँ धर्थान्यथात्व का अर्थ है--बाधकप्रत्यय] ॥१६२॥ जिस प्रामाण्य का विसंवाद न 
होने के कारण बाध नहीं होता, वह सदेव व्यवस्थित रहता है और अप्रामाण्य का 
संशय भी नहीं होता । [जसा कि इलोकवातिक में (पृ० ४८ पर) कहा है--“दोषज्ञाने 
त्वनत्पन्चे न शद्धुश्या निष्प्रमाणता” ] ॥१६३॥। 
 समाधान--केवल बाधकाभाव के आधार पर प्रमाणत्व का निद३चय नहों हो 
सकता, क्योंकि बाध का निवचय वस्तु की प्राप्ति के समय होता है, उसका अभाव 
पहले (ज्ञान-काल में) ही केसे होगा ? ॥१६४।॥! प्रमाण से वस्तु का ज्ञानमात्र होता है ॥ 
प्रवतमान पुरुष को जब विषयवधघ्तु का लाभ हो जाता हैं, तब्र अर्थक्रिया-स्थिति 
(संवाद) उत्पन्त होती है । पश्चात्‌ स्वसंवेदन रूप प्रत्यक्ष के समय वह अथक्तिया-स्थिति 
सुस्पषष्ट होती है॥ १६५ ॥ पहले तो स्वलक्षण-प्रत्यक्ष होने पर प्राप्प जलादि 
वस्तु का अनुमान होता है । अनुमान प्रमाण के द्वारा प्रमाणता का ग्रहण मानने पर 
अनमानगत प्रमाणता का ज्ञात अन्य अनुमान के द/रा--इस प्रकार अनुसान-परम्परा 
का अनसरण और अनवस्था दोष से छटकारा नहीं हो सकता, प्रणाणत्व का निरचय 
तो दूर रहा ॥१९६॥ प्रत्यक्ष और अनुमान से कोई तीसशा प्रमाण सिद्ध नहीं होता, 
जिससे प्रामाण्य का ग्रहण हो जाता ॥ १९७॥। 
पल 
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प्रामाण्यं व्यवहारेण शास्त्र मोहनिवतनम्‌ । 
अज्ञाताश्प्रकाशों वा स्वरूपाधिगते! परम ।। ७ ॥ 
झग्नि-ज्ञान में प्रामाण्य (प्रमात्ठ) तभी सिद्ध होगा, जब कि दाह-पाकादि- 
व्यवहार की कसौरी पर अग्नित तत्व खरा उतर जाए | लौकिक व्यवहारों के अविषयी- 
भूत स्वर्गापवर्गादि पदार्थों का मोह (अज्ञात) श्ञास्त्रोपदेश के द्वारा निवर्तित होता है। 
अथवा प्रमाण का लक्षण है--'भज्ञाताथ्थं प्रकाश” | “प्रकाश” पद का अथ्थ है--ज्ञान? । 
वह ज्ञान प्रमाण है, जिसका विषय अज्ञात हो | स्वरूप (स्वलक्षण) का ज्ञान हो जाने 
के पश्चात्‌ जो सामान्य लक्षण का अनुमान ज्ञान होता है वह भी अज्ञात स्वलक्षण 


विषयक होने पे ही प्रमाण होता है !। ७॥ 
ै वातिकालडूारः हर 
साक्षाद गतिहि प्रत्यक्ष साक्षात्कतरणं च स्वरूपस्थ न पररूपस्य प्राप्तिकालविशेषणस्य | 


प्रमाणता च प्राप्यपदार्थाव्यभिचारिता । न च प्राप्यपदार्थाग्रहणे तत्सम्बन्धग्रहणम्‌ । न 
च तथानवसीयमान प्रसाणमित्यवसितं भवति | पुरोवरत्तिरूपासद्िता तु सर्वेज्ञानानाम- 
विशिष्ठटा । न चयो भाविरूपसम्बन्धपरिग्रह:। नापि भाविनार्थक्रियाज्ञानेन पूर्विरूप- 
सम्बन्धपरिग्रह: | ततः स्वरूपसंवेदना त्मत्वान्‍्न प्रत्येक॑ सम्बन्धपरिग्रह:, नापि समुदाय- 
सम्भव: । क्रमेण साधनार्थेक्रियाग्रहणयोर्भावात्‌ । तदुत्तरकालभावि तु स्मरणं यथानुभवं 
प्रवत्त मान मसंबद्धमेव दयं विकल्पयणति । यथानुभवपरित्यागात्तु तदुपप्लुतमेवेति न ततः 
सम्बन्धप्रतिपत्ति: | ततस्तत्सम्बन्धाग्रहणात्‌ पश्चादपि हृष्टसाधर्म्यात्‌ कर्थं प्रतिपत्ति रनृ- 
मानादिति न प्रामाण्यप्रतिपत्त्यूपाय इति 'स्वरूपस्येव स्वतो गतिने? प्रामाण्पस्य। अथ 
प्रमाण्यं स्वरूपमेव भावप्रत्ययवाच्यस्य ततोज्व्य तिरेकात्‌ । तदयुक्तम्‌-- 
न ज्ञान रूप प्रामाण्यं प्राप्यकूपसमन्वयि, |  स्वरूपमात्रग्रहणे तदग्राह्यमितीरितम्‌ ॥॥१६५॥। 
्गाडिखछ् यू (८ बातिकालदूार-व्याख्या 
दूसरी बात ग्ह भी है कि वातिककार ने अत्यन्त स्पष्ट छाब्दों में कह दिया है 
कि “'स्वरूपस्य स्वतो गतिः । प्रामाण्यं व्यवहारेण ।” अर्थात्‌ अत्येक ज्ञान कै अपने स्वरूप 
का ही स्वत: मानस प्रत्यक्ष होता है, अर्थाव्यभिचारित्वरूप प्रामाण्य का नहीं, क्योंकि 
'स्वतो गति:” शब्द का अर्थ है--'साक्षात्‌ गति, अ्त्यक्ष' या 'साक्षात्कतरण”। “'स्वरू- 
पस्य”--यह सावधारण है--'स्वरूपस्येव” | एवकार प्रामाण्यरूप पररूप का व्यवच्छेदक 
है , उसका ग्रहण विषयवस्तु की प्राप्ति के समय होता है, पहले नहीं | प्रमाणता का 
अथ है--प्राप्य विषय की अव्यभिचारिता | प्राप्य पदार्थे का अग्रहण होने पर उसके 
अव्यभिचा रित्वरूप सम्बन्ध का ग्रहण नहीं हो सकता । जब तक ज्ञान में प्राप्य विषय 
का अव्यपिचार गहीत नहीं होता, तब तक छस ज्ञान को प्रमाण नहीं कह सकते। 
पुरत: (सामने) अवस्थित पदार्थ की आसछ्िता ( सम्बन्ध) तो प्रमा-अप्रमा सभी ज्ञानों 
में समान है। न तो भावीरूप (प्राप्याथ की अव्यभिचारिता) पहले गृहीत हो सकती है 
और न अर्थक्रिया-कारिता का सम्बन्ध पूर्वावभासित अर्थ के साथ अवगत हो सकता है । 
इन दोनों रूपों में से न तो प्रत्येक का निविचय स्वरूप-संवेदन-काल में हो सकता है ओर 
न दोनों रूपों के समुदाय का, क्योंकि प्रामाण्य के साधनीभूत अर्थाध्यभिचारिता और 
श्रथ॑क्रिया-स्थिति का ग्रहण क्रमशः ही होता है, युगपद्‌ नहीं। इस्लीलिए उसके उत्तर 
काल में होनेवाला स्मरण ज्ञान भी अपने जनक अनुभव के अनुरूप कथित दोनों पदार्थों 
के असम्त्रद्धरूप में विकल्पित करता है, फलत: स्मरण उपप्लुत (असम्बद्धावगाही) होने 
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वातिकालद्धा रः 
न हि ज्ञानस्वरूपमेव प्रामाण्पं 'प्राप्परूपप्तम्बन्धेन!ः तत्त्वग्यवस्थापनात | तस्य 
चाग्रहणमिति प्रतिपादितमेव । ततो5प्रवृत्तिनिवृत्तिकं स्वस्वरूपसंवेदनमात्रमेव न भेदवा- 
दावतारु: | तस्मान्न प्रेक्षावच्धि: क्वचित्‌ प्रवत्तितव्यं न निर्वत्तितव्यं वा कुतश्रित्‌। 
कथन्तहिं प्रामाण्यमप्रमाणतो निवृत्तं व्यवस्थाप्यते, 'प्रामाण्यं व्यवहारेण' । सांव्य- 
वहारिकमेतदिति प्रतिपादितम्‌ । संग्यवहा रश्न विचायंमाणो विशीयत एवं । तत्र य्येता- 
वता परितोष: तदा न किशच्चित्‌ कत्तंव्यमिति मुक्तिरेव संसारात्‌ तस्यात्यन्तम भावात्‌ ।. 
अथ व्यवहारप्रसिद्ध: संसार: । तथा सति प्रमाणेतरविभागषोष्प्यस्त्येवेति प्रमाणत्वप्रति- 
पादनाय यत्न आस्थेय: । 
किच्च सांग्यवहा रिक प्रामाण्पं प्रतिपादयता परमार्थत एकमेव स्वसंवेदन प्रत्यक्ष- 
मित्युक्तं भवति । 
तथा हि यदि मानत्वमध्यक्षादनुमानतः । सिद्धिमृच्छत्यसन्देहं व्यवहारपद वृथा ॥१६६९॥। 
यदि प्रत्यक्षतोइनुमानतो वा परिस्फुटा प्रमाणत्वसिद्धि: किमथथंमुच्यते व्यवहारे- 
वातिकालद्टा र-व्या ख्या 
के कारण ज्ञान के साथ अर्थाव्यभि चारिता का सम्बन्ध प्रकाशित नहीं कर सकता, अतः 
पश्चात्‌ उत्पन्न दुष्ट-साधम्यंक अनुमान के द्वारा भी उसकी भ्रतिपत्ति नहीं हो सकती, 
तब वह प्रामाण्य-प्रतिपत्ति का जनक क्योंकर होगा ? वातिककार का उद्घोष अत्यन्त 
सत्य है कि ज्ञान के स्वरूप की ही स्वतः भ्रतिपत्ति होती है, तद्‌गत प्रामाण्य की नहीं । 
शच्छा--प्रामाण्य ज्ञानस्वरूप है, क्योंकि 'प्रमाणस्य भाव: प्रामाण्यम'-यहाँ 
भावार्थ में 'प्रमाण' शब्द से प्र प्रत्यय हुआ है । भाव का अर्थ स्वरूप ही है, अतः 
स्वरूप का स्वतः ग्रहण मानने पर प्रामाण्य का भी स्वतः ग्रहण सिद्ध हो जाता है । 
समाधान--उक्त शड्भा उचित नहीं, क्योंकि प्रामाण्य कभी ज्ञानस्वरूप नहीं हो 
सकता, अपितु ज्ञानगत प्राप्यार्थ का अव्यभिचारित्व प्रामाण्य कहलाता है, अत: ज्ञान- 
स्वरूप का स्वतः ग्रहण होने पर भी श्रामाण्य का स्वतः ग्रहण नहीं हो सकता ॥|१६५॥ 
तत्त्व-व्यवस्थापक धर्म को प्रामाण्प्र ऋहते हैं | ज्ञानगत प्राप्यार्थ का अव्यभिचारित्व धम 
ही तत्त्व-व्यवस्थापक होने से प्रामाण्य पदार्थ माना जाता है। ज्ञान के स्वरूप का स्वतः 
ग्रहण होने पर भी प्रामाण्य का स्वतः ग्रहण नहीं होता--यह कई बार कहा जा चुका 
है। ज्ञान के स्वरूप का संवेदन न भ्रवुत्ति का जनक्र होता है और न निवृत्ति का । ज॑से 
प्रमा ज्ञान से प्रवृत्ति की सफलता और अभ्रमा ज्ञान से प्रवृत्ति की निष्फलछता होती है, 
वेसे स्वरूपसंवेदन से प्रवृत्ति में कोई अन्तर नहीं आता । स्वरूपसंवदन यदि प्रमाण है, 
तब बुद्धिमान्‌ पुरुष को न कहीं प्रव॒ृत्त होना चाहिए और न कहीं से निवृत्त । 
यदि ऐसा है, तब प्रामाण्य धर्म की अश्नमाण ज्ञान से निवृत्ति क्योंकर हो सकेगी 7 
इस्त प्रश्न का उत्तर है--“प्रामाण्यं व्यवहारेण” । यह प्रामाण्य सांग्यवहारिक है-यह 
कहा जा चुका है । संव्यवहार तो विचार करने पर विशीर्ण हो ही जाता है, जेसा 
वातिकका र ने आ्यागे चलकर कहा है-- 
इंद॑ वस्तुबलायातं यद्वदन्ति विपश्चित: । 
यथा यथा«<र्थाश्चिन्त्यन्ते विशीोयेन्‍्ते तथा तथा ॥ 
यदि संसार अपने-आप विशीय॑म्ााण पदार्थ है, तब तो इप्से मुक्ति पाने के लिए 
कुछ करना-धरना नहीं, यदि सांग्यवहारिक जगत्‌ सत्‌ है, तब प्रमाण-अप्रमाण आदि 
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वारतिकालद्भार: 

णेति | तस्माद्‌ व्यवहारमात्रप्रसिद्धानुमानाश्रयेण प्रसिद्ध सम्बन्धमा श्रित्य तदेत दर्थ क्रिया- 
साधनमिति दशनेंन स्पृश्यादिसाधनस्य प्रतिपत्ता प्रवत्तंते। पश्चादम्यासानुमानमन्तरे- 
णापि प्रतिभासमात्रादेव वृत्तिरिति प्रत्यक्षमपि प्रवत्तंकत्वात्‌ प्रमाणम्‌ । अत छच्यते- 


'प्रामाण्यं व्यवहा रेणे'ति । हे 
ननु दर्शनेन रूपमेवोपलम्यते न स्पृश्यम्‌ । तथा वत्तमानमेव न भावि प्राप्यम्‌ । 


तथा स्वदृश्यत्वमेव न परदृश्यत्वमपि, तत्‌ कथमन्यदरेंनेडन्यप्राप्त्या प्रमाणम्‌ | छक्तमत्र 


'स्वरूपस्य स्वतो गतिरि'ति। किच्व-- 
व्यवहा रत एकत्वात्‌ प्रमाणत्वव्यवस्थिति: । देशादभेदःदेकत्बं द्रव्यस्य व्यपदिश्यते ॥२००॥॥ 


उक्तमेतत--'प्रामाण्यं व्यवहा रेणे!ति । ततो व्यवहारप्रसिद्धमवयविन एकत्व॑ 
समाश्रित्य यदेव हृष्टं तदेव प्राप्तमिति व्यवसायात्‌ प्रमाणताव्यवहा रः । स चेक्रत्वाध्यव- 
सायो देशकालादभेदात्‌ । तदभेदो5पि तत्सामथ्येस्थ सामग्रीजननात्‌ । एवं भाविभुतयो- 
रपि तदेकसन्तानपतितत्वेन समानाथे क्रियातइ्चेकत्वाभिमान:। ततः श्रवृत्तिस्ततोडर्थ- 
क्रियासिद्धों प्रमाणत्वव्यवस्थिति: । तस्माद्‌ व्यवहारेणव प्रमाणत्वव्यवस्थिति: । 

वातिकालडूर-व्या ख्या 

विभाग भी मानना होगा ओर प्रमाणत्व का निदुष्ट लक्षण करना होगा । 

दूसरी बात यह भी है कि सांव्यवहा रिक प्रामाण्य के उपपादन का अर्थ होगा-- 
एकमात्र स्वसंवेदन प्रत्यक्ष प्रमाण का अमभ्युपगम, क्योंकि प्रत्यक्ष प्रमाण ही सर्वंथा 
अबाधित स्वलक्षण सतत्त्व का ग्राहक परमार्थ सत्‌ पदार्थ है। ध्यावहार््कि दृष्टि से 
अनुमान प्रमाण है | यदि श्रमाणता भअ्त्यक्ष और अन्नुमान--इच दो में ही पयंवसित है, 
तब “प्रामाण्यं व्यवहारेण”--ऐसा कहना निःसन्देह व्यथं है ॥ १६६॥ अर्थात्‌ 
यदि प्रत्यक्ष या अनुमान के आधार पर प्रमाण्य की सिद्धि अत्यन्त विस्पष्ट 
है, तब “व्यवहारिण”--ऐसा क्यों कहा जाता है ? अत्तः व्यवहारमात्र के द्वारा श्रसिद्ध 
अनुमान के द्वारा प्रश्चिद्ध व्याप्तिरूप सम्बन्ध का आश्रयण करु अर्थक्रियाकारित्व की 
सिद्धि की जाती है | दर्शन के द्वारा स्पृश्य ( आ्राप्प ) जछादि की सिद्धि कर जलावगा- 
हनादि के लिए प्रथमतः प्रवृत्ति होती है । पश्चात्‌ अभ्यास हो जाने पर अनुमान के 
बिना भी प्रत्यक्षम्तात्र से श्रवुत्ति होती रहती है । फलत: प्रत्यक्ष भी प्रवतंक होने से प्रमाण 
है--इस तथ्य को ध्यान में रख कर कह! गया है--"प्रामाण्यं व्यवहारेण ।” 

शंका--'इदं जलम्‌'-इस प्रकार के ज्ञान से केवल जल के रूप का हो दर्शन होता 
है, स्पृशष्य जल का लाभ नहीं होता । प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा जल!दि के जिस स्वलक्षण 
तत्त्व का भान होता है, वह स्वदुश्यमात्र है, परदुश्य नहीं। अन्य ( रूप ) के दर्शन से 
अन्य (स्पृश्य जल) की प्राप्ति होती है, अत: जल-दर्शन शभ्रमाण क्योंकर होगा ? 

समाधान--0क्त प्रश्न का उत्तर दिया जा चुका है--' 'स्वरूपस्थ स्वतो गति:।?” 

अर्थात्‌ दुश्य जल ही स्पृश्य जल है, व्यावहारिक दृष्टि से दृश्य और प्राप्प की एकता 
है, अतः जलज्ञान की प्रमाणता व्यवस्थित हो जाती है। जिस द्रव्य पर्याय के देश और 
काल में अभेद होता है, वह द्रव्य अभिन्न माना जाता हे ॥२०० ॥ यह भी कहा जा 
चुका है कि “““प्रामाण्यं व्यवहारेण” | अपने अवयवों के आश्वित जलादि अवयवी पदार्थ 
एक है, अत: जिस जल कां दशन होता है, वही प्राप्त होता है, ऐसी व्यवहारिक एकता 
के निदिचय में प्रमाणता का व्यवहार चला आ रहा है | जलादि द्रव्यों की एकता का 
व्यवहार उनके देशादि के अभेद पर आधृत है | देश-कालादि का अभेद उसकी सर्प्थ 


श्लोकः ७ ] प्रमाणसद्धि। ६१ 


वातिकालद्धारः 

नन्वर्थक्रियाप्रापकत्वात्‌ प्रमाणम्‌ । प्रामाण्यच्च किमथेक्रियाज्ञापफकमथ कारकम्‌ | 
न तावत कारकात्‌ प्रमाणं करणं हि तदा स्यात्‌ । अथ ज्ञापकत्वात्‌ प्रमाणमुच्यते, तदप्य- 
युक्तम्‌ । 
ज्ञापकं न तदर्थस्य क्रियातंदेहभावत: । कादाचित्काथंक्रियेति तस्या ज्ञापकता कुतः ॥२०१॥ 

साधनज्ञानमन्तरेणापि अथंक्तरियोपलब्घा | तत्‌ कथं तत्कारणमथ्थक्रियाया:। तद- 
न्तरेणापि भाविना तत्कारणं स्यात्‌ कार्य सय । नापि ज्ञापक दृष्टेष्प्यर्थ क॒दा चिदथ क्रिया5- 
भावात्‌। न च तज्ज्ञानमप्रमाणमर्थाशून्यत्वातु। अतः कारकत्वज्ञापकत्वाभावे कर्थ॑ 
प्रमाणं प्रापकमथर्थेक्रिय।या: । अन्नोच्यते-- 
उपेये नाम सन्देहस्तावता न प्रमा न सा | निश्चितत्वादुपायस्य प्रमाइसौ क़िन्न तावता ॥॥२०२॥। 

न खलूपेयसन्देहपरिजिहीर्षा । स्वेत्रोपायनिद्चयमात्रेण वृत्ते: | तत उपायनिश्चये 
सति कृषी बला दिवत्‌ प्रामाणिक्राः प्रवत्तेन्ताम्‌ । तदसत्‌ । यत:-- 
उपेयाथितया सब: प्रवत्तंगनिवत्तंने । करोति पुरुषस्तस्य सन्देहश्चेत्‌ कथं प्रमा ॥२०३॥ 


वातिकालचद्ा र-व्या ख्या 
सामग्री के द्वारा सम्पादित होता है। इस प्रक्रार भावी प्राप्प जल और उसकी भावी 
जलावगाहनादि अथी क्निया में एकत्व का अभिमान लोकप्रसिद्ध है, क्योंकि दुष्ट जल 
की सन्‍्तति में ही वह प्राप्प जललक्षण है, जिस की अ्थेक्तिया अनुभूत होती है । फलत: 
व्यवहार के द्वारा ही प्रमाणत्व व्यवस्थित होता है। 
शंका--अथ क्रियाकारो ज्ञान को जो प्रमाण कहा जाता है, वहाँ अथेक्रियाकारित्व 

का अर्थ क्या अर्थ क्रिया-झनकत्व है ? या अशधेक्रिया-ज्ञापकत्व ? प्रथम [कल्प उचित 
नहीं, क्योंकि प्रमा-क्रारणरूप प्रमाण प्रश्न को जन्म नहीं दिया करता, अन्यथा सरुमरीचि 
में जलज्ञान से भी अर्थक्तिया की उत्पत्ति होनी चाहिए। द्वितीय कल्प भी संगत नहीं, 
क्योंकि अर्थक्रिया के सन्देह प्रात्र से ज्ञान में अर्थक्रियाज्ञापकता नहीं आती। अव्य- 
भिचारित पदार्थ ही ज्ञापक होता है, कादाचित्क अधथक्रियाकारी ज्ञान को उसका 
ज्ञापक नहीं मान सकते ॥ २०१ ॥ जबकि साधनीभूत ज्ञान के बिना भी अथेक्रिया 
( दाह-पाकादि ) उपलब्ध होते हैं, तब ज्ञान अथेक्रिया का जनक क्योंकर होगा ? भावी 
अथेक्रिया का ज्ञान अभी नहीं, वह जब है हो नहीं, तब भावी अथं-क्रिपा ज्ञान का जनक 
कंसे हो सकेगा ? ज्ञान अथक्िग्राज्ञान का ज्ञापफ इसलिए भी नहीं हो सकता कि 
वह्नादि पदार्थों का दशंन हो जानें पर भी कदाचित्‌ दाहादि कार्य नहीं होता । 
वह वह्ति-दशव्र अप्रमाण है--ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि विषथ-रहित नहीं । इस 
प्रकार कारकत्व ( जनकत्व ) और ज्ञापकत्व दोनों कलपों के असंगत हो जाने पर प्रमाण 
को अथेक्रिया का प्रापक केसे कहा जा सकता है ? 

यदि कहा जाय कि अन्नादि की उत्पत्ति रूप उपेय पदार्थ में सन्देह रहने पर भी 
क्ृषिकरम में अन्नसाधनता का निदचय कया प्रमाज्ञान नहीं होता ? अन्न-प्राप्ति की 
उपायता ( साधनता ) के नि३चयमात्र से किसान खेती में प्रवृत्त हो जाते हैं ॥ २०२ ॥ 
अर्थात्‌ किसी कार में प्रवत्त होने के लिए उपेय पदार्थ के सन्देह की परिजिहोर्षा 
आवश्यक नहीं, अपितु उपाषता (अथे-साधनता) के निशचयमात्र से प्रवृत्ति हो जाती 
है, अतः खेती में किसानों के समान अर्थ क्रिया में सन्देह होनें पर भी प्रवृत्ति हो जायगी । 

तो वैसा नहीं कह सकते, क्योंकि अज्नादि उपेय पदार्थों की प्राप्ति एवं अनुपेय 


६२ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ | परिच्छेद: १ 


वातिकालडूा रः 
यदर्थ मिष्यते प्रमाणन्तत्रोपेये सन्देहात्‌ प्रमाणमिति कंषा वाचोथुक्ति: ? ननु प्रमा- 

णेनार्थों ज्ञापयितध्यो नत्वथेक्रिया कत्तंव्या । अर्थेक्रिया हि कुतद्चित सामग्रीविशेषात्‌ 
पश्चाद भवन्तीति कथ ज्ञापयितुं शक््या | तदप्यसत्‌ । 
यद्थे एष प्रारम्भस्तदनिष्पत्तिरेव चेत्‌ । असिद्धः साध्यप्तम्बन्ध: कर्थं साधक उच्यताम्‌ ।।२०४।॥। 

अमृतः प्रमाणादभिमताथे सिद्धिमासादयेयमिति प्रमाणतान्वेषणपर: प्रेक्ष।वान्‌. 
नानन्‍यथा । व्यसनमेव त्वन्यथा भवेत्‌ । अ्थेश्च प्रकाशितो यदि नाथंक्रियाकारी कुतस्त- 
स्यथानर्थात्‌ तेमिरिकोपलब्धकेशा दे विशेष: । 

अथ कदाचित तत्रार्थक्रिया भवति न तंथमिरिकादौ। एवन्तहि तदर्थी कथ॑ प्रव- 
त्तते । न खलु सन्देहात्‌ प्रवत्तमान: प्रमाणात्‌ प्रवृत्तो भवति। प्रमाणं हि निर्चायकं न 
सन्देहक्ृत्‌ । अथेक्रियाकारिणि निरचयर३चेत्‌ | अथेक्रियानिइचये कथ्थं तथा निश्चय: । अथ 
तेन प्रमाणेनार्थशाधनवस्तु दर्शितम्‌ । अथे क्रिया तु यदि कुतर्चित वेकल्यान्न भवति। न 


प्रमाणस्यासां दोष: | तदष्ययुक्तम्‌-- 
भज्ञापकत्वं मानस्य न दोषो यदि दृश्यते । न तस्यास्त्यपरो दोष इति सब प्रमा भवेत्‌ ॥२०५॥। 


वातिकाल छा र-व्या ख्या 
(अनिष्ट) अर्थ का त्याग करने के लिए सभी पुरुषों की प्रवृत्ति और निवृत्ति हुआ करती 
है । यदि उपेयादि में सन्देह रहता है, तब उसका ज्ञान श्रमा क्‍्योंकर होगा ? ॥२०३॥ 
जिस प्रमेय के लिए प्रमाण की आवश्यकता है, वह प्रमेय पदार्थ सन्दिग्ध रहे और प्रमाण 
की प्रमाणता व्यवस्थित हो जाय-+ऐसा कंसे हो सकता है ? 
यदि कहा जाय कि प्रमाण के द्वारा विषयवस्तु ज्ञापित की जाती है, अथे क्रिया 
की उत्पत्ति नहीं की जाती । वह तो अपनी निश्चित सामग्री से उत्पन्न होती है, वह 
भी ज्ञान के पदचात्‌ भविष्य में, अतः पूर्व॑भावी प्रमाण उसका ज्ञापक क्योंकर हो सकेगा ? 
तो वह भी नहीं कह सकते, क्योंकि जिस अर्थ के लिए प्रमाण की आवश्यक्रता 
होती है, उसकी यदि निष्पत्ति नहीं होती, तब साध्य के साथ जिस हेतु का व्याप्तिरूप 
सम्बन्ध प्रसिद्ध नहीं, ऐसा हेतु साधक क्योंकर कहा जा सकेगा? ॥२०४॥ अर्थात्‌ 
अमुक प्रमाण के द्वारा मैं अभिमत पदार्थ की सिद्धि करू--इस प्रकार के उद्देश्य से 
प्रमाण का अन्वेषण किया करता है, बिना प्रयोजन के नहीं, अन्यथा (बिना किसी प्रयो- 
जन के) प्रमाणान्वेषण करना एक व्यसन (खोटी आदत) समझा जायगा। अभिमत 
पदार्थ यदि प्रकाशित होकर अथंक्रिया का जनक नहीं होता, तब तेमिरिक व्यक्ति के 
द्वारा दृत्यमान केशोण्डक से उस पदार्थ की क्या विशेषता ? यदि कहा जाय कि त॑मि- 
रिक-दृष्ट केशोण्डक तो अत्यन्त निरथेक होता है, किन्तु आपात-प्रकाशित पदार्थ कभी- 
कभी अधथेक्तियाकारी भी हो जाता है। तब प्रइन उठता है कि बिना निश्चय के अर्थार्थी 
की प्रवृत्ति कैसे होती है ? सन्देह-जनित प्रवृत्ति को श्रमाण-जनित नहीं कहा जाता, 
क्योंकि संदयात्मक ज्ञान प्रमाण नहीं होता । प्रमाण ज्ञान सदंव निश्चय का जनक होता 
है । अरथक्रियाकारी पदार्थ का निश्चय होता है-एऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि अर्थ क्रिया 
का निद्चय न होने पर अथेक्रिया-कारी पदार्थ का निश्चय क्योंकर होगा ? 
शंका--प्रमाण तो दाहादिरूप अर्थ क्रिया के साधनीभुत अग्नियदार्थे को ज्ञापित 
या प्रदर्शित कर देता है | यदि किसी न्यूनता या प्रतिवन्धक के कारण अशथेक्रिया नहीं 


होती तो इसमें प्रमाण का क्या दोष ? 


एलोक: ७ ] प्रमाणसिद्धि! ६ रे 





वातिकालद्टार: 
प्रमीयते येन परिच्छियते समीहितो5्थस्तत॒ प्रमाणम्‌ । न चाज्ञापकस्य परिच्छेद- 
दक्तिरित्यप्रमाणम्‌ । तस्मादन्यथा प्रतिपद्यते-- 
अथेक्रियास्वरूपस्य निश्चितस्यावबोधनात्‌ । ह्लानं प्रमाणं तादात्म्ये तदृत्पत्तिप्रभावतः ॥२०६॥। 
यत्‌ खल्वर्थेक्रियाज्ञानं तदर्थेक्रियात्मत्वादर्थेक्रियाड्रमयति । तदर्थक्रियायान्तदेव 
साधनज्ञानम्‌ । पूर्वेकन्तु साधनज्ञानं यदि स्थिरतयाउसाववधृतो5्थेस्तदा । पूर्वको हि 
स्वभावों भाविनं प्राप्तिकालेडबश्यं भावयतीति तत्प्राप्ति: | तत उत्तर: स्वभाव: पूर्वकस्य 
स्वभाव एवं वस्तुतः । ततस्तत्रापि तादात्म्यमेव । 
अथवा तदवद्यम्भावि कार्य कारणमेव तेन व्याप्तत्वात्‌ कारणस्य | यच्च व्यति- 
' रिक्‍त॑ व्यापक तत्‌ कारणमेव तेन विना तदभावात्‌ । अनुत्पन्न॑ं कथं कारण म्‌। उत्पन्त- 
मपि कथमिति समानो दोष: । 
नन्वस्मिन सतीदं भवति । अस्थोतध्पादादिदयुत्पद्यते । एतदत्र व्याप्रियते । एतदनेन 
वातिकालद्धा र-व्या ख्या 
समाधान--अर्थ क्रिया का री पदार्थ के ज्ञापक ज्ञान को प्रमाण कहते हैं, जो वैसा 
नहीं होता, उसे ज्ञापक ही नहों माना जाता, अत: प्रमाण की अज्ञापकता यदि दोष 
नहीं, तब उसका अभश्य कोई दोष नहीं, सभी ज्ञान प्रमा हो जायेंगे ॥२०५॥ “प्रमीयत्ते 
येन, तत प्रमाणम्‌”--इस व्युत्पत्ति के अनुप्तार परिच्छेदक ( निश्चायक ) शक्ति से: 
समन्वित पदार्थ को प्रमाण कहते हैं। अज्ञापक में परिच्छेद शक्ति ही नहीं होती, अतः 
वह अप्रमाण है, अप्रमाण से अन्यथा प्रतिपत्ति ( अन्यथार्याति या भ्रम ) होती है, 
प्रमा नहीं । 
[सब ज्ञापक हेतु तीन प्रकार के होते हैं--““अनुपलब्धि, स्वभाव और कार्य” 
(न्या० विन्दु० २।११) । इनमें शिशपादि स्वभावहेतु अपने वुक्षात्मक साध्य से तादा- 
त्म्यापनन होने के कारण उसका ज्ञापक होता है और धूमादिकायें हेतु अपने अग्निरूष 
साध्य से उत्पन्न होकर साध्य का ज्ञापक माना जाता है] यहाँ प्रमाणभूत ज्ञान ज्ञापक 
और अथत्रिया ज्ञाप्य है । अतः प्रमाण ज्ञान तादात्म्य (अथेक्तियारूपता) या तदुत्पत्ति- 
क्ता (अर्थ क्रिया-जन्यता) के आधार पर अथेक्रिया का ज्ञापक होता है ॥२०६॥ अर्थात्‌ 
जो अथ॑क्रिया का ज्ञान है, वह अशथेक्रिया तादात्म्यापनन्‍त होने के कारण अथेक्रिया का 
ज्ञापक है। अत: अर्थक्निया में उसी का ज्ञान साधन (ज्ञापक) होता है । उससे पूर्वोत्पन्न 
पदार्थ विषयक ज्ञान प्रमाण तब होगा, जबकि उस पदार्थ की स्थिरता निश्चित हो । 
पूर्वोत्पन्न प्रमाण ज्ञानरूप स्वभाव हेतु भाविनी अथेक्तिया को वस्तु-प्राप्ति के समय 
अवश्य ही सिद्ध (ज्ञापित) करता है, वही प्राप्ति है। इसका निष्कर्ष यह निकला कि 
उत्तरभावी स्वभाव हेतु पूर्वोत्पग्न पदार्थे-ज्ञान का स्वभाव ही है वस्तुतः, अतः उनमें भी 
तादात्म्य ही है| 
अथवा कार्य और कारण का तादात्म्य होता है, भावी अशथेक्रियारूप कार्य 
प्रमाण ज्ञानरूप कारण का स्वरूप ही है, क्योंकि कारण काये से व्याप्त होता है । जो 
कार्य से भिन्‍न कार्य का व्यापक होता है, वही कारण होता है, क्योंकि उसके बिना 
कार्य की निष्पत्ति ही नहीं होती । अनुत्पन्त कार्य कारणस्वरूप क्योंकर होगा ? इस 
प्रइन के उत्तर में पूछा जा सकता है कि उत्पन्त कार्य भी कारण स्वरूप क्योंकर होगा ? 
शद्भु-- सत्ता, उत्पत्ति और व्यापार के माध्यम से कार्य-कारणभाव का व्यवहार 





६४ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः ९ 





वातिकालद्ूा रः 
क्रियत इति कार्यकारणभावमवगच्छन्ति लौकिका: | न च भाविनः सत्ता नाप्युत्पादो न 
च व्यापारो नापि कारणं तेनाविद्यमानत्वात्‌ तदानीम । अत्रोच्यते-- 
सत्तोत्पादादयो भावस्वभावत्वान्न परात्मका:। 


अस्मिन्‌ सतीति नंवास्मादपराथेस्थ सम्भव: ॥|२०७।। 
एत्पादों हि न सत्तास्वभावादपर: | कारणान्तरभाविनी चेत्‌ सत्तोत्पाद: किमन- 


न्तरभाविन्येव सत्तोत्पाद: । एवं चेत सुप्तस्य चिरमुत्यथितस्थ ये विकल्पास्तेषां पूर्वा म्या- 
सादुत्पादो न स्थात्‌ । अनन्तरभावित्वाभावात्‌ | शरीरादि च कारणं नेति प्रतिपादथि- 
ष्यास: | न च वय्रापार: परः स्वभाजशात्‌ , ततः स्वरूपात्‌ स्वर्पप्तिति प्राप्तम्‌। न च 
कार्यकाले कारणं प्रवेकमपि स्वझृूपं कालस्य पु्वंकस्थाविन्ाभावितामान्रन्तु भाविन्यपि 


विद्यतेश्वश्यम्भा विकायस्य । कारणस्यापि । ततो भाग्यपि कारणम्‌ । 
अथ हृष्टं भूतं वा यत्‌॒तत्र व्यापक सत्कारणन्तथा पुर्वंभावि तदेव कारणंन 


'पावीति चेत्‌ , अतन्रोच्यते -- न्‍ किम 
न दृष्टस्य स्वहूपेण व्यापकत्वं प्रतीयते | आरोपितेत रूपेण भात्रिनोषपि भत्रेदिदम्‌ ।!२०५॥ 


वातिकालद्ूा र-व्या ख्या 
लोक में देखा ज!ता है--'अस्मिन सत्ति इदं भवत्ति! (मृदि सत्यां घटो भत्रति), “अस्यो त्पा- 
दाद इदमुत्ययते”' (सामग्रचुत्पादाद घट उत्पद्यते), 'एतदत्र ब्याप्रियते” (दण्डो घटोत्पत्तौ 
व्याप्रियते), 'एतद अनेन क्रियते' (घट: कुलोंलेन क्रियते) | भावी कार्य की न सत्ता होती 
है, न उत्पत्ति, न व्यापार ओर न कारण, क्योंकि उस (समय (पूर्व काछ में) विद्यमान 
हीनहीं होता । अतः “अस्येदं कार्य कारणम्‌” (बं० सु० ६।२।१) ऐसा व्यवहार क्योंकिर 


ग्रीगा ? 
> समाधान--सत्ता और उत्पत्ति आदि पदार्थ वस्तु के स्वरूप से भिन्‍न न होने के 
कारण परस्पर भी भिन्‍न नहीं होते । 'अस्मिनु सतीदम्‌--इस प्रकार के व्यवहार से 
अन्य वस्तु से अन्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती ॥२०७॥ अर्थात्‌ उत्पत्ति पदार्थ सत्ता- 
वरूप ही है, उससे भिन्‍न नहीं । यदि कहा जाय कि कारण-व्यापार के अनग्तर होने- 
त्राली कार्य की सत्ता उत्पादपदार्थे है। तो इसका अर्थ यदि 'कारणानन्तरभाविनी एव 
५त्ता'--ऐसा है, तब इष्ट-साधनता की विविध अनुभूति करते-करते कोई व्यक्ति सो 
गया और आठ घण्टे बीत जाने पर बहुत देर से उठा। अनुभूत पदार्थों के ग्रहण की 
इच्छा हुई और चल पड़ा क्रय-विक्रय के लिए | किन्तु यह सभी कुछ कारण-कलाप के 
अव्यवहित उत्तरकाल में न होंने से विगत अनुभूतियों का कार्य नहीं कहा जायगा। 
दधरोरादि कारण नहीं होते--यह आगे कहा जायगा। व्यापार (क्रिया ) भी वस्तु 
के स्वरूप से भिन्न नहीं, अतः कारण से काय॑ का अर्थ हुआ--स्वरूप से स्वरूप की 
उत्पत्ति | कार्य-काल में भी पूव॑३त्तित्व-विशिष्ट कारण नहीं रहता । फलतः काय कारण 
का अविनाभाव-नियम ही कार्यता और क्वारणता का नियामक मानना होगा, वह 
तो अतीत और भावों कार्यों में भी अक्षण्ण है। 
शद्ा--जो पदार्थ दृश्यमान्‌ या दृष्ट हो चुका है एवं कार्य का व्यापक है, वह 
कारण है, भावी वसा नहीं, अत: उसे कारण नहीं कह सकते । 
सम्राधान--दृदयमान पदार्थ स्वरूपत: व्यापक प्रतीत नहीं होता, अपितु उसमें 
व्यापकता का आरोप होता है। वह भावी पदार्थ पर भी हो सकता है ॥२०५॥ 


एलौक! ७ ] प्रमाणसिद्धिः ६५ 


वातिकालद्टारः 
दृश्यमान हि न ताबता व्यापक व्याप्यस्य तदानीमप्रतीतेः। यदा च व्याप्य- 
प्रतीतिस्तदा तदभाविभृतरूपेण व्यापकमन्यथा भाविरूपाग्रहणे व्यापिता न स्यथात्‌ । 
अथ येन रूपेण पुवंभावित्वेन तद्‌ दृष्टं तेनेव तस्य रूपेण व्यापकता प्रतीयते न 
भाविरूपेण । तदसत्‌ । 
भाविरंपाप्रतीतो न व्यापकत्व॑ प्रतीयते । प्र!देशिकी नहिं व्याष्तिरव्याप्तिः सा तथा भवेत्‌ ।।२०९।। 
तथा व्यापिताभावात्‌ । भ्रूतभविष्यत्कालव्थापित्वेत हि प्रतीयमानं कारणं 
नानन्‍्यथा । सा च व्याप्ति: पूर्व हृष्टस्य द्रक्यमाणस्थापि समाना। द्रध्यमाणस्य कर्थ॑ 
कारणत्वं दृष्टस्थापि तदानोमसत्वात्‌ कथमिति मन प्रइनावतारः: । सत्त्वाच्चेत्‌ 
द्रध्यमाणस्यापि सा | तदा नेत्येतत्‌ समानसुभप्रत्रापि । पूर्वता चेत्‌, कः पूर्वापरयो: 
स्वभावे विशेष: | द्वग्मप्यारोपिताकारेण गृछ्यते नापरेणेति न भेद: । 
अथक पूर्व छपतया दृष्टमारोप्यते | अपरच्तु द्रक्यमम्राणतया पररूपतया च | तेन 
नास्ति दयोरपि कारणतेति । 
अन्योज्न्यमविनाभावों दयोर॒पि तयो: समः। अवान्तरविशेषत्तु तत्र न क्‍्वोषयोगवान्‌ ॥२१०।॥। 
वातिकालचूया र-व्या ख्या 
कोई पदार्थ दृश्यमान है, एतावत्ता व्यापक है--ऐसा नहीं कह सकते, क्ष्योंकि उस समय 
भावी व्याप्य वस्तु प्रतीत ही नहीं होती । उसकी प्रतीति के बिना व्यापकता का भान 
नहीं हो सकता, अतः भावीरूपेण व्याप्प की प्रतीति माननी पड़ती है, अतः उसी रूप से 
व्याप्यता-निरूपित व्यापकता का भान मानना होगा । । 
जब भावित्वेन रूपेण पदार्थ दृष्ट ही नहीं, तब उसमें छस रूप से व्यापकता का 
ग्रहण क्‍्योंकर होगा ? इस प्रइन का उत्तर यह है कि भावी रूप की अप्रतीति होनें पर 
कारण में व्यापकता की प्रतीति हो ही नहीं सकती । सभी देशों और सभी कालों के 
सहचार को व्याप्ति कहते हैं, कादाचित्क या क्व्राचित्क (प्रादेशिक) सहचार को नहीं, 
अन्यथा व्याप्ति का लक्षण अव्याप्त रह जायगा ॥ २०६ ॥ केवल पृवंभावित्वेन सहचार 
से व्यापकता का लाभ नहीं हो सकता, क्‍योंकि भूत, भविष्यत्‌ कालरू-व्यापित्वेन प्रतोय- 
मान पदार्थ कारण माना जाता है । कार्य-कारण की वह व्याप्ति हृष्ट एवं द्रक्ष्माण 
दोनों पदार्थों की समान ही होती है। भविष्य में द्रक्ष्यमाण पदार्थ वर्तमान में न होने 
के कारण क्योंकर होगा ? ऐसा प्रश्न उठनें पर कहा जा सकता है कि पूर्वहृष्ट पदार्थे भी 
वतंमान में न होनें से कारण क्योंकर होगा ? कदाचित्‌ सत्ता को लेकर यदि अतीत 
पदार्थ कारण माना जाता है, तो उसी प्रकार भावी पदार्थ भी कारण बन जायगा। 
वर्तमान में तो दोनों समानरूप से अविद्यमान हैं । पृव॑वृत्तिता को यदि कारणता का 
प्रयोजक माना जाता है, तब पूछा जा सकता है कि पूव॑वृत्तिक और परवृत्तिक पदार्थ 
के स्वरूप में क्या अन्तर ? दोनों ही आरोपित कारणता के रूप में गहीत होते हैं, 
अन्यरूपेण नहीं, अत: अतीत ओर अनागत कारणों में कोई स्वरूप*भेद नहीं । 
पूर्व (प्रमाण ज्ञानरूप कारण) केवल पू्॑भावित्वेन ही गृहीत होता है, कारण- 
त्वेन नहीं । अपर ( अथेक्रिया रूप काय्ये ) केवल परत्वेन ही गृहीत होता है, कार्यंत्वेन 
नहीं, अतः उन दोनों में कार्य-क्रारणभाव क्योंकर बनेगा ? इस प्ररन का उत्तर यह है 
कि उत्त दोनों में जो अविनाभाव गृहीत होता है, वही कार्यकारणभाव का नियामक है; 
38202 विशेषताओं का विशेष उपयोग नहीं ॥ २१० ॥ अर्थात्‌ जिम (दण्डादि) 
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येन विना यत्न भवति तत्‌ तस्य कारण व्यतिरिक्तत्वे सति । यथा च कारेणस्य पृ१$॑ 
भाव॑ विना न भवति कार्यन्तथावब्यंभावि कार्य कारणं कार्यस्थ परभावं विना नेति 
समान कार्यका रणभावनिबन्धनमिति द्योरपि परस्पर कार्यकारणभावः । 
समानत्वान्निमित्तस्य कार्यक्रारणता द्यो:। व्यापित्वव्यत्तिरिकस्थ परलोकानुमाप्यत! ॥।२११॥ 

न खल॒ व्यापितां व्यतिरेकस्य व्युदस्यापरमत्र जगति निबन्धमुपलभामहे | तेन 
दृयोरपि कार्यावश्यम्भाविकरायकारणयो: परस्परं कार्यक्रारणभाव इति युक्‍तं पश्याम:। 
तस्मात्‌ «** 
कारणं यदि तज्ज्ञानं स्वभावों वार्थजन्मनः | कार्य वा सबंधा तेन ज्ञाप्यतेड्थेक्रिपोदयः ॥॥२१२॥। 

यदि साधनज्ञानमर्थक्रियाया: कारणं यदि स्वभावो यदि कार्य सवंथा तेन सम्बन्ध- 
सम्भवाज ज्ञाप्पते । एतच्च व्यापितादात्म्यं कार्यकारणभावरच व्यवहारप्रसिद्ध इति 
व्यवहारेण प्रामाण्यं ज्ञायत इति ! 

ननु यावत प्रत्यक्ष न भवति सम्बन्धसाधकं न तावदनुमानम्‌ | प्रत्यक्षेण हि सम्बन्ध- 

ग्रहणेउनुमानं प्रामाण्यं साधयति। प्रमाणं सत्‌ प्रत्यक्ष सम्बन्धग्रहणे समर्थमितीतरेत- 


राश्रयदोषः न । 
अथ नानुमानेन प्रामाण्यं साध्यतेडपि त्वथक्रिपानुभवेन। स च स्वसंवेदनप्रत्यक्ष- 


वातिकालडू र-व्या ख्या 

'के बिना जो ( घटादि ) नहीं हो सकता, वह दण्डादि घटादि का कारण और घटादि 

दण्डादि का काये होता है| इस प्रकार दोनों में कार्यं-कारणभाव सम्पन्न हो जाता है। 
कार्य-कारणभाव का नियामक अविनाभावरूप निमित अतीत भौर अनागतरूप 
दोनों पदार्थों में समान है, अतः दोनों में का्यंकारणता ( कार्यकारणभ!व ) घट जाता 
है। 'यदभावे यदभाव:--इस प्रकार के व्यतिरेक की व्यापिता से कार्यक्नारणभाव सिद्ध 
होता है। अतः काये या कारणरूप हेतु के द्वारा परलोक फी अनुमा ( अनुमान ) भी 
हो जाता है ॥ २११.। अर्थात्‌ व्यत्तिरेक ( कारणाभाव और कार्याभाव ) की 
व्यापिता को छोड़कर ओर काई निमित्त ( कार्यकारणभाव का प्रयोजक ) उपलब्ध 
नहीं होता यह व्यापित्व या अविन/भाव कारण के समान भविष्य में अवश्यंभावी कार्य 
में भी है, अतः दोनों में कायंका रणभाव सम्पपन हो जाता है। चाहे साधन ज्ञान अथ॑ं- 
क्रिया का कारण हो, या स्वभाव हो, चाहे कार्य सर्वंथा वह अर्थ क्रिया की उत्पत्ति का 
ज्ञापक है । २१२ ॥ कारणहेतु, स्वभावहेतु और कारयहेतु-ये तीनों ही अपने साध्य 
के व्याप्य होने से ज्ञापक होते हैं । इन तीनों में से सघन ज्ञान को अधेक्रिया का कोई 
भी हेतु क्यों न माना जाय, उसके द्वारा अर्थ॑क्रिया ज्ञापित अवश्य होती है। कथित 
तीनों हेंतु व्यव॒हार-प्रसिद्ध हैं, अतः कहा गया है कि ““्यवहारेण प्रामाण्य॑ ज्ञाप्यते ।” 
स्वभाव हेतु ताद/त्म्यापनन्‍न और शेष दोनों हेतु साध्य-व्यापी ( साध्याविनाभूत ) कहे 
जाते हैं | 

| जब तक व्याप्तिरूप सम्बन्ध का प्रत्यक्ष नहीं होता, तब तक प्रामाण्यसाधक 
अनुमान की प्रवृत्ति नहीं होती और प्रत्यक्ष ज्ञान में प्रमाणता सिद्ध हो जानें पर 
ही वह ज्ञान सम्बन्ध के प्रमापण में सक्षम होता: है--इसत प्रकार अन्योथ्न्याश्रयः दोष 


प्राप्त हो जाता है । | 
शक्भा--पदि कहा जाय कि पहले जल को दूर से देखकर जो ज्ञान उत्पन्न हुआ 


श्लॉक।७ | प्रमाणसिद्धि। द््छ 
वार्तिकालझ्टा रः 
प्रसिद्ध: । तत्र नार्थक्रियाज्ञानं प्रत्यक्ष सत्‌ प्रमाणतां पूर्वेस्य गृह्लाति ॥ नापि लिझ्ुचुत्त 
सदनुमापयति। प्रत्यक्षेण प्रामाण्यस्य ग्रहणाभावाद्‌ अतीतत्वाजंच 'तद्व्यक्तेः। नाहिं 
व्यक्तिं बिना सामान्य मानत्व॑ प्रत्येतूं शक्षयमभावातु सामानन्‍्यस्य ।:त्स्मात्‌ प्रमाणतायां 
संदेहमात्रं स चार्थेक्रियासम्बन्ध: सन्दिग्ध:। अथेक्रियानिर्भासात्‌ तंत्र संदेहो व्यावत्तेत - 
एवः। तदप्पसत्‌ यतः-- ' 
संदेहमात्रव्यावत््या न हि कश्ित्‌ प्रवत्तते । प्रत्यक्षानिश्चयाद्‌ वाषि दृश्यते वृत्ति रथिनाम्‌ ॥२१३१॥ 
स एवाथेक्रियाभासः प्रत्यक्षमिति चेन्मतम्‌ | प्रत्यक्षादेव मानत्वप्रतिपत्तिरितीष्यताम ॥॥२१४॥ 
प्रत्यक्षादनुमानाद्दा संदेहो5पिं निवत्तंते । विरुद्धस्योपलब्धेनें विनान्यस्य निवत्तंनम्‌ ॥२१५)॥ 
यदि ध्रत्यक्षत्रावात्‌ सा तदा नाम निवत्तंयेत्‌ । संदेह तदभावों5स्तु तदेव कथमन्यदा ॥२१६॥ 
तत्संदे हनिवृत्त्या च नास्त्येवात्र प्रयोजनम्‌ । प्रवत्तंनाथ सेष्येत प्रवृत्ति: सा व साधिता॥२१७॥ 
स्वस्थ चार्थंसम्बन्धों न ज्ञानस्याक्षवीक्षित:। सामान्येन च सम्बन्धमनुमानं व्यवस्यति ॥२१५॥। 
न चापरा प्रमास्तीति कुतः संदेहविच्छिद: । तत उक्त 'प्रामाण्यं व्यवहारेण'त्ि ॥२१९। 
यदि तहि व्यवहा रेण प्रामाण्यं अ्रमाणलक्षणशास्त्रं तहि किमथंमः। शास्त्रनि- 


वातिकालडूा र-व्याख्या 
था--इदं जलम्‌' | उसकी प्रमाणता की सिद्धि किसी अनुमान के द्वारा नहीं की जाती, 
अपितु उस ज्ञान के कई क्षणों के पश्चात्‌ जलावगाहन करते समय जलीय असथेक्रिप्रा का: 
जो अनुभव होता है, उसके द्वारा 'इदं जलम्‌'--इ प ज्ञान की प्रमाणता सिद्ध की जाती 
है। अर्थ क्रिया का अनुभव अपने स्वसंवेदनात्मक प्रत्यक्ष के द्वारा प्रमाणित होता है। 
अर्थक्रिया का अनुभव प्रत्यक्ष या लिज्भ के रूप में विगत ज्ञान की- प्रमाणता का ग्रहण 
नहीं कर सकता, क्योंकि उस समय पूर्वोत्पन्न 'इदं जलम्‌”--ऐसी ज्ञान व्यक्ति नष्ट हो 
चुकी होतो है । व्यक्ति के विना प्रामाण्यरूप सामान्य धर्म किसमें सिद्ध किया जायगा ? 
अतः प्रामाण्य का सन्देहमात्र होने से अर्थक्रिया का उसके साथ सम्बन्ध भी सन्दिग्ध ही 
होता है। अरथक्रिया का अनुभव होने पर वह सनन्‍्देह निवृत्त हो जाता है। 
समाधान--सन्देहमात्र की निवृत्ति हो जाने से ही कोई व्यक्ति कहीं प्रवृत्त नहीं 
होता । अथवा प्रत्यक्षतः विषयवस्तु का अनिर्चय रहने पथ किसी की प्रर्वत्ति नहीं 
होती ॥ २१३ ॥ यदि अर्थक्रिया के निर्मास ( अनुभव ) को प्रत्यक्ष मान लिया जाता 
है, तब प्रत्यक्ष के अधार पर ही प्रमाणत्रा की प्रतिपत्ति माननी होगो॥ २१४॥ 
प्रत्यक्ष या अनुमान के द्वारा संशय भी निवृत्त हो जाता हैं । विरुद्ध स्वरूप को उपलब्धि 
के बिना संशयादि की निवृत्ति नहीं होती ॥। २१५ ॥| यदि वह ( अर्थ क्तिया ) प्रत्यक्षत्वेन 
रूपेण सन्देह को निवृत्त करती है, तब स्वत: श्रमात्ववाद मानकर सन्देह का अभाव 
सर्देव क्यों नहीं मान लिया जाता ॥ २१६ ॥ वस्तुस्थिति यह है. कि सनन्‍्देह निवृत्ति की 
कोई आवश्यकता नहीं, वह निष्प्रयोजन है। प्रवृत्ति के लिए ही सन्‍्देह की निवृत्ति 
अपेक्षित थी, किन्तु सन्देह के रहने पर भी प्रवृत्ति क्षी सिद्धि हो जाती है॥ २१७॥ 
सूक्ष्म-स्थूलादि सभी पदार्थों का आविनाभावरूप सम्बन्ध प्रत्यक्षत: गहीोत नहीं होता, 
सामान्यतः सम्बन्ध ज्ञान से ही अनुमान व्यवस्थित हो जाता है। वहाँ अन्य कोई प्रमा- 
ज्ञान' होता नहीं, तब सन्देह कां विच्छेद किससे होगा। इसीलिएं तो कहा गया है-- 
“प्रामाण्यं व्धवहारेण” ॥२१६९॥ ह 
यदि व्यवहार के द्वारा ही प्रामाण्य का ग्रहण हो जाता है, तब प्रमाण-लक्षण< 
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दिष्टमपि न वचनमात्रात्‌ तथा भवतति, अ्पि तु व्यवहाराविसंवादेन । स॒चेदस्ति व्यथंक॑ 
शास्त्रमित्याह- शास्त्र मोहनिवत्तेनम्‌ । 

यदि ब्यवहारत: प्रमाणस्वरूपमवगम्यते । कस्मात्‌ परस्परविरोधीनि लक्षण-: 
शास्त्राणि । ततो व्यवहारेषपि विमतिरेव व्यवहारिणाम्‌ | तथाहि-- 
न सर्वो व्यवहारेण प्रामाण्यमवगच्छति । प्रमाणलक्षश्तेवत परस्परविरोधवत्‌ ॥२२०॥ . 
प्रत्यक्षादिप्रमाणेन परलोको न गम्यते । आगमादपरः प्राहेत्यतोी न व्यवहारतः ॥॥२२१।। 

: तस्मादुू-- 

व्यवहारपरामर्शाच्छात्त्र मोहनिवत्तेनम्‌ । पूर्वापरस्यास्मरणं शास्त्रेणानेन वायंते ॥३२२॥ 

अतएव क्षास्‍्त्रेणेव सर्वज्ञोक्तेन मोहो निवत्तंते नान्येनेंत्यनेन प्रकारेण सर्वेज्वचन- 
मेव प्रमाणमिति परमाथत: स्वज्ञज्ञानमेव प्रमाणं नापरमिति परमार्थ: । 
अन्यस्य न प्रमाण त्वं प्रमेयाव्याप्तिसम्भवात्‌ । अव्यापिता तन कार्यादिसम्बन्धस्य .परिग्रह: ॥॥२२३॥। 

'कार्यकारणभावो ह्यतीतानागतवत्तंमानका लदे शव्या पिसाह चर्यछपो न खलू सर्वेज्ञ- 
ज्ञानस्य विषय: । वतंमानसन्निहितदेशमात्रग्रहणात्‌ प्रत्यक्षस्यानुमानस्य तत्र चानव- 
तारात्‌ | सर्वज्ञत्वं कथं ज्ञायते शास्त्रकारस्य चेददुत्तरमत्र वक्ष्याम: । 
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प्रतिपादक शास्त्र की क्या आवश्यकता? शास्त्र-निर्दिष्ट पदार्थ भी व्रचनमात्र के आधार 
पर सिद्ध नहीं होता, अपितु व्यवहार की अविसंवादिता पर निर्भर है। व्यवहार का 
यदि अविसंवाद है, तब शास्त्र व्यर्थ क्‍यों नहीं ? इम् प्रध्व का उत्तर है-'शास्त्र मोहनि- 
वर्तंनम'” | आशय यह है कि यदि व्यवह्ा रत: प्रामाण्य को अबगति मानी जाय, तत्र यह 
प्रश्न उठता है कि व्यवहार-निपुण श्ञा/स्त्रकारों ने एक ही लक्ष्य पदार्थ के परस्पर 
विरोधी लक्षण क्‍यों किये ? इससे यह नित!नत स्पष्ट है कि व्यवहार में भी बेमत्य है। 
व्यवहार से प्रामाण्य अवग॒ति होती है-इस तथ्य में सभी वादी एकमत नहीं, क्योंकि 
एक ही प्रमाण वस्तु के परस्पर-विरोधी लक्षण उपलब्ध होते हैं | २२० ॥ कोई कहता 
: है कि प्रत्यक्षादि परिगणित प्रमाणों के द्वारा परछोक की अवगति नहीं होती । कोई 
कहता है कि अनुमान से होती है औश कोई आगम से परकछोक् का अधगम मानता 
है।। २२१ | व्यंवहार पर गम्भीर विचार करने पर यह तथ्य निकलता है कि शास्त्र 
मोह का निवर्तंक है | पूर्वापर की विस्मरणम्ुलक असंज्भतियों की निवृत्ति शास्त्र से 
होती है ॥। २२२ ॥ अतएव सर्वेज्ञ ( भगवान्‌ बुद्ध ) के द्वारा प्रणीत शास्त्र ही मोह 
का निवारक माना जाता है| सवंज्ञ का बचन और ज्ञान हो प्रमाण है, अन्य पुरुष का. 
न ती वचन प्रमाण है ओर न ज्ञान । अन्य ( अल्तज्ञ ) पुरुष का ज्ञान समस्त प्रमेय को 
व्याप्त न करने के कारण प्रमाण नहीं माना जाता। अब्यापी ( व्याप्ति-रहति ) हेतु के 
द्वारा कार्यादि साध्य धर्मों का सम्बन्ध परिगृहीत नहों हो सकता ॥| २२३॥ अतीत, 
अनागत और वतंमान काल एवं सवदेश में व्याप्त सहचाररूप कार्यकारणभाव असवेज्ञ 
* के ज्ञान का कभी विषय नहीं हो सकता, क्योंकि साधारण व्यक्ति का प्रत्यक्ष ज्ञान केवल 
वतंमान काल और सन्निहित देश तक ही सीमित होता है। उसक्रा अनुमान भी उस 
सीमा को पार नहीं कर सकता। छास्त्रकार की सर्वज्ञता का ज्ञान कंसे होता है-- 


आगे चलकर कहा जायगा । 
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वातिकालद्धारः 

(५ ) अज्ञातार्थप्रकाशकं प्रमाणम्‌, अज्ञाताथे प्रकाशो वा-- 

' क्षथवेदं प्रमाणलक्षणम्‌ । प्रकाश्यतेड्नेनेति. प्रकाश: । अज्ञातस्थार्थस्यः प्रकाशक 
ज्ञानं प्रमाणम्‌ । सांवृतन्तु ज्ञानमज्ञातस्याथेस्य न प्रकाशक: । न हि तेन करिच दज्ञातोडथे: 
प्रकाश्यते । गृहीतानामेव रूपादीनामनेन पृथगूविकल्पनात्‌ । प्रतीत्यः परामर्शात्‌ तु 
तदेकमिति व्यवलहियते । | 

ननु यद्यविसंवादनमन्तरेणाज्ञातप्रकाशनं प्रमाणम्‌। द्विचनंद्राद्याकारस्यापि प्रमा- 
णताग्रसज्गभ: । न। अर्थग्रहणादसां हि नाथथे: । नन्वर्थत्वमविसंवादें न च ज्ञायते। 
ततदचाविसंवादि ज्ञानमिति तदेव लक्षणमिति कथ्थ लक्षणान्तरम्‌ | न । सामर्थ्याक्षिप्त- 
स्पालक्षणत्वात्‌ । 
उक्तसामथ्यंतो यस्य प्रतीतिस्तन्न लक्षणम्‌ । तथान्यस्यथापि वस्तुत्वप्रभृतेलेक्षणाथे ता ॥२२४।। 
लक्षणं हि यदुपात्तं साक्षात्‌ तदेव । येत्न तु तल्‍्लक्षणं साध्यते | तदपि प्रम्भवित्व- 
मात्रेण न लक्षणम्‌ । अन्यथा वस्तुत्वादिकमपि भवेत्‌ । 
अथापि स्यात्‌ । न वस्तुत्व॑ तत्रोपयोगि साक्षादन्यथा वा । अविसंबादस्तुृपयोग्य- 
थेत्वज्ञापने । 
.. सत्यमेतत्‌ । तथापि अज्ञानार्थग्रहणेन गृहीतग्राहि प्रत्यय: शक्‍य: परिहर्द्' नावि« 
संवादिग्रहणेत । तत्राप्यविसंवादग्रहणात्‌ ॥। न चाविसंवादेनार्थत्वगति:। अविसंवादे5पि 
वातिकालडूगा र-व्याख्या 
५. अज्ञातार्थज्ञापकत्वेन प्रप्मा णत्ता-- 
अथवा प्रमाण का छक्षण है--'भज्ञातार्थ प्रकाश:” जिसके द्वारा विषयवस्तु 
प्रकाशित की जाय, उसका नाम है-प्रकाश । अज्ञाता्थ का प्रकाशक ज्ञान प्रमाण होता 
है। सांवृत ( आविद्यक या शुक्ति-रजतादि श्रम ) ज्ञान बज्ञातार्थ का प्रकाशक नहीं 
होता, अपितु रजतादि दरृष्ट पदार्थ ही शुक्ति में कल्पित होता है । प रमार्थ ( व्यावहा- 
रिक ) रजत से अभेदारोप करके 'इदं रजतम्‌'--ऐसा व्यवहार होने लगता है। 
शच्धू-- [ज्ञान की प्रमाणता के लिए उसका अविसंवाद ( अर्थाव्यभिचार आव- 
इयक है, यह कहा जा चुका है |! यदि कोई अविसंवादन के बिना हो अज्ञाताथ्े- 
प्रकाशकता के आधार पर प्रमाण माना जाता है, तब द्विचन्द्रादि विषयक भ्रम ज्ञान में 
प्रमाणता प्राप्त होती है । यदि कहा जाय कि “अज्ञांताथे प्रकाह्'-यंहाँ पर “अं” पद के 
प्रभाव से उक्त अतिप्रसक्ति नहीं होती, क्योंकि द्विचन्द्रादि अर्थ नहीं अनर्थे हैं, अतः 
अर्थप्रकाश न होने के कारण द्विचन्द्र-भ्रम्र में उक्त लक्षण की अतिप्रसक्ति क्‍यों होगी ? 
अर्थे ओर अनर्थ का ज्ञान अविसंवाद और वित्ष॑वाद पर निर्भर है, फिर त। वही पूव॑तन 
लक्षण ( अविसंवादि ज्ञानं प्रमाणम्‌ ) पर्यवक्षित क्यों नहीं होता ? इस प्रइन का उत्तर 
यह है कि इस लक्षण के सामथ्यं से अविसंवाद का लाभ होता है ओर पू्वतन लक्षण में 
अविसंवाद का साक्षात्‌ उल्लेख है। सामार्थ्याक्षिप्त. कभी लक्षण नहीं माना जाता, 
साक्षात्‌ उप्रात्त लक्षण ही सललक्षण है । अर्थाक्षिप्त को भी लक्षण मानने पर वस्तुत्वादि 
को भी लक्षण मानना होगा ॥ २२४॥ >“अअज्ञाताथंप्रकाश” पद के द्वारा अविसंवा- : 
दिज्ञान के ग्रहण की सम्भावनामात्र से लक्षणान्तर का अभिधान नहीं माना जाता, : 
अन्यथा /वस्तुत्वं प्रामाण्य१'--ऐसा भी लक्षण किया जा सकता है। . : ८ /फ्फ् 
समाधान--यद्यपि अविसंवाद' पद के द्वारा द्विचन्द्रादि अभज्ञानों में प्रामाण्यः 
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वांतिकालडू॥रः 
संवृतिसतामर्थत्वस्था सिद्धेघ । कथन्तह्मंथ॑त्वग ति; परामर्शादिति मन्तव्यम्‌ । 

ध्यवार्थंशब्देनात्र परमाथं उच्यते । अज्ञाताथंप्रकाशं इति परमार्थप्रकांश इत्यंथ: | 
परमार्थद्चाद्व॑ततरूपता । तत्प्रकाशनमेवः प्रमाणम्‌। तथा च प्रत्यंयादिस्वरूपस्या स्वतोः 
गतिश्ति। छकक्‍्तञ्च--'प्रामाण्यं व्यवहारेणे'ति । 

तत्र पारमार्थिकप्रमाणलक्षणमेतत्‌ । पुर्व तु सांव्यवहारिकस्य।। ययज्ञातार्थप्रक्ाः 
दक प्रमाणं॑ सामान्‍्यार्थोष्प्यज्ञात एवं प्रथमभाविना स्वलक्षणजश्ञानेन तदुत्तरालभाषिना 
प्रकाश्यते। तथा सम्बध्धादिरपीति तस्यापि प्रामाण्यंः प्रसज्यते । न च गृहीतग्राहित्वात्‌ 


स्मृतिरेवंषा । अगृहीते स्मरणाभावात्‌ । क्‍ 
न स्वलक्षणविध्यानं सामाध्यं गृह्ल॒दीष्यते | ग्रहणादमृहीतस्य प्राप्ता सामान्यवित्प्रमा ॥२२४॥ 





बातिकालडू र-व्याख्या 
की अतिप्रसक्ति निवृत्त हो जाती है, तथापि स्मृत्यादि गृहीत-ग्राही अप्रमाण ज्ञानों में 
प्रामाण्य का अतिप्रसद्भ बना ही रहता है, क्योंकि उनमें भी अविसंवाद पांया जाता 
है । “अज्ञाताथ्थंप्रकाशक॑ प्रमाणम्‌”--ऐसा लक्षण करने पर स्मृत्यादि में अतिब्याध्ति 
नहीं होती, क्योंकि स्मृत्यादि ज्ञान गृहीत-ग्राही होते हैं। ऊपर जो कहा गया है कि 
“अविसंवाद' पद के द्वारा अनर्थ-निवर्तंक अर्थत्व का प्रतिपदन किया गया है, वह भी 
छचित नहीं, क्योंकि घट-पटादि सांवृतिक पदार्थों में अविसंवाद रहने पर भी' अध॑त्व 
( परमार्थत्व ) नहीं माना जाता है | अविसंवाद के द्वारा अर्थत्व का ज्ञान यदि नहों 
होता, तब किससे होगा ? इस प्रइन का उत्तर है--'परामर्शात्‌” । अर्थात्‌ यह परमार्थ 
है' या 'अबाधित है'-इस प्रकार के अध्यवसाय के द्वारा परमार्थत्व की सिद्धि होती है। 

अथवा “ज्ञातार्थप्रकाश:--यहाँ पर “अर्थ शब्द के द्वारा! परमार्थ का ही अभि: 
घान किया जाता है, अतः पूरा लक्षण इस प्रकार निष्पन्न होता है--“अज्ञातपरमाथ्- 
प्रकाश: प्रमाणम्‌? । परमार्थ है--अद्वतरूपता! | [ न्यायबिन्दु में स्वलक्षण तत्त्व को 
परमाथंसत्‌ कहा गया हैं--'तदेव परमार्थसत्‌” ( न्‍या० वि० १।१४ )। स्वलक्षण 
तत्त्व विज्ञप्तिमात्रता या अद्वततत्त्व है, अग्रिम वातिक-पद्य में ही इसका स्पष्टीकरण 
किया जा रहा है--“अविज्ञाते स्वरक्ष णे” ] । ज्ञाननिष्ठ परमार्थ प्रकाशनता ही प्रम्मा- 
णता है । अतः ज्ञान के स्वरूप की स्वतः गति और प्राभाण्य का ज्ञान व्यवहार से, अत 
एवं कहा गया है-'प्रामाण्यं व्यवहारेण ।” इन प्रामाण्य-लक्षणों में पारमा्थिक प्रमाण का 
यह ( अविज्ञाताथंप्रकाशन ) लक्षण है ओर पूर्व-प्रदशित ( अविसंव।दिज्ञानम्‌ ) व्याव- 


हारिक प्रमाण का-लक्षण है। 
शद्धा--यदि अविज्ञतार्थ प्रकाशक ज्ञान को पारमाथिक प्रमाण माना जात है, 


तब वह्ित्वादि सामान्य को विषय करनेवाले अनुमान ज्ञान को भी पारमाथर्थिक प्रमाण" 
मानना होगा, किन्तु वह व्यावहारिक प्रमाण ही माना जाता है। उसका विषयीभत 
सामान्य लक्षण प्रत्यक्ष के द्वारा गृहीत नहीं, अत: अनुमान अविज्ञाताथे का प्रकाशक है।। 
व्याप्तिर्प सम्बत्घादि भी प्रत्यक्ष के द्वारा अप्रकाशित ही है, अत? उनका भी ज्ञानः 
पारमार्थिक प्रमाण हो जायगा । इन ज्ञानों को स्मृतिर्षप नहीं मान सकते, क्‍योंकि 
स्मृति ज्ञान गृहीत-ग्राही होता हैं, अगृही-ग्राही नहीं होता । पुव॑तन प्रत्यक्ष ज्ञान: फैवल। 
स्वलक्षण करा ही ग्राहक होता है, सामान्यादि का नहीं, भतः सामान्यविषयिणी वित्तिः 
( अनुमिति ) में पारमार्थिक प्रमात्व प्रसक्त होता है ॥॥ २२५ | 


इस» >>» श 
बन ान++ तन 
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प्राप्त सामान्यविज्ञानम्‌ , अविज्ञाते स्वलक्षणे । 


यज्ज्ञानमित्यभियात्‌ स्वलक्षणत्रिचारत) ॥ ८ ॥ 

यदि अग॒हीत विषय के ग्राहक ज्ञान को प्रमाण माना जाता हैं, तब अगुहीत 
सामान्य का ग्राहक अन॒मान ज्ञान भी प्रमाण प्राप्त होता है [ केवछ इतना ही नहीं 
शुक्ति-रजता दिज्ज्ञानों में भी प्रमाणता प्रसक्त होती है )। यदि “अगुहीतार्थे-ग्राहक ज्ञान 
प्रमाणम” इतना ही प्रमाण का लक्षण किया जाता, तब अवदंय ही उक्त अतिप्रसक्ति 
होती है किन्तु प्रमाण का पूरा लक्षण है--“अगृहीतस्वलक्षणविषयक ज्ञान प्रमाणम्‌” । 
शब्दो5नित्य:” इत्यादि अनमान ज्ञान भी अग॒ृहीत शब्द-स्वलक्षण को ही अनित्यत्वेन 
ग्रहण करने के कारण प्रमाण माना जाता है। स्वलक्षणतत्त्व की भज्ञातता को इतना 
महत्त्व क्यों ? इसका उत्तर है--““विचारत:” अर्थात्‌ इस प्रमाण शास्त्र में विशेषरूप 
से स्वलक्षण का विचार किया गया है। अशथेक्रिपाकारिता स्वलक्षण में ही मानी 


जाती है ।। ८॥ 


वातिकालदडूारं: 
तदेवाहु--स्वरूपाधिगंते: परम । 

प्रमाणसिति सम्बन्धार्थ: | स्वसंवेदनेन च सामान्‍य ज्ञानात्मभूतं प्रतीयत इत्यत्रा- 
विवाद एवं। ततो यदि परकभुतं ज्ञानात्‌ सामान्यमर्थाभृतम्‌ | सबंथा तज्ज्ञानं प्राप्तम्‌ । 
न । अत्रोच्यते--अधिज्ञाते स्वलक्षणे। 

सस्यप्यग हीतग्रहणे साइन्यज्ञानस्य न प्रमाणता । किडकारणम्‌ | “अविज्ञाते 
स्वलक्षणे। यज्ज्ञानं तदेव प्रमाणमभिप्रेत न सामानन्‍्येषपि । अज्ञातसामान्यज्ञानं न 
प्रमाणम्‌ | अपि त्वज्ञातस्वलक्षणज्ञानम्‌। कुत एतत्‌, स्वलक्षणविचारतः । अछ्ति 
नास्तीति वा व्यवस्थापनार्थ प्रमाणं प्रेक्षावतापेक्ष्तते । चास्तिनास्तीति वा विचार 


सस्‍्वलक्षणस्यव न सामान्यस्य तत्र पुरषाणा मनादरात्‌ | यत्र विचा रणा तत्र तदु त्त र- 


वातिकालदू।र व्याख्या 

यही शा वातिककार उठा रहे हैं--'प्राप्तं साभान्यविज्ञानम्‌” | इसके आगे 
'प्राणम--ऐसा अपनी ओर से जोड़ कर छाद्धा ग्रन्थ का अथ कर देना चाहिए कि-- 
यदि प्रमाण का अविज्ञाताथंप्रकाशन लक्षण किया जाता है, तब सामान्‍्यविषंयंक ज्ञान 
भी प्रमाण हो जायगा । सामान्य पदार्थ अपने ज्ञान से अभिन्न है, अतः वह स्वसंवेदन के 
द्वारा प्रतीत होता है--यह निविवाद-सिद्ध है । यदि सामान्‍य तत्त्व अपने ज्ञान से भिन्न 
है, तब भो अनमान के द्वारा उसका ज्ञान होगा, सवंथा उसका ज्ञान प्राप्त हैं । 

समाधान --“अज्ञातार्थज्ञापक ज्ञानं प्रमाणम''-इतना हीं प्रमाण का लेक्षण महीं 
अपितु “अज्ञातस्वलक्षणविषयक ज्ञानं प्रमाणम्‌”--ऐसा लंक्षण विवक्षिंत है; अत 
साम।|न्यविषयक ज्ञान अगुहीत-ग्रहण होने पर भी प्रमाण नहीं कहला सकता । इसका 
क्या कारण ? कारण यह है कि वह ज्ञान स्वलक्षणविषयक न होकर सामान्‍्यविषयंक 
है । आशय यह है कि यहाँ स्वलक्षण तत्व ही विंचारणीय है, प्रक्रान्‍्त है। समीक्षक 
विद्वानों को विचारणीय विषयवस्तु की सत्ता-असत्ता व्यवस्थित करने के लिए प्रमाण 
की अपेक्षा होती है । प्रकृत में अस्ति-नास्ति का विचार एकमात्र स्वलंक्षण विषय है, 


सामान्य लक्षण नहीं, क्योंकि सामान्‍य लक्षण्र में पुरुषों का विशेष आदर नहीं। अथवा 


स्वलक्षणतत्त्व ही अथे-क्रियाकारी होता है, साम्तान्य लक्षण नंहीं |; सामान्य लक्षण की 
विचारणा से कोई लाभ नहीं, स्वलक्षण स्वरूप. विचाणय के अनन्तर विशेष रूप में 
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वातिकालडूार 

काल तत्स्वभावं वा प्रपच्ते प्रमाणमित्ति न सामान्‍्ये वृत्तिः प्रमाणस्येति न तत्र प्रमाणम । 
अथ सामानन्‍्यानवबोध कथ॑ तदेवेदमित्ति ज्ञात्वाप्र वतंते । न | सामान्यानवबोधे5प्य- 

त्यन्ताभ्यासात्‌ प्रवत्तंतात । अथ तत्र।पि सामानन्‍्यमेव प्रवत्तंकम्‌ । अज्ञातस्य प्रवत्तेकत्वा- 

ज्ञानात्‌ | ज्ञानेंडषि तस्प् यदि स्वकक्षण न ज्ञायते न प्रवत्तंते । स्वलक्षणज्ञाने तु सामान्‍्या- 


परिच्छेदेष्प्पभ्यासात्‌ । ततस्तत्राप्रवत्तेकत्वात्‌ तदुन्मुखत्वाभावाच्च. न सामान्‍्ये 


ज्ञानं प्रमाणम । 
भवतु वा प्रवत्तंकत्वम्‌, तथापि तदुन्मुखत्वाभावाहननतत्र प्रमाणम्‌ | स्वसंवेदनेन 


तु ग्रहणे स्वलक्षणमेव तदिति स्वलक्षणविषयमेव प्रमाणम्‌ । थदा तु पुनरद्वत॑ं तदा न 
सामानन्‍्यम्‌ | तत्र च स्वलक्षणप्रतिपत्तरूध्व म॒ अन्यद्व ति व्यपदेश:-, । 
अवित' न विद्यते विदस्पति अवित | क्व ज्ञाते स्वलक्षणे तज्जानमिति। न खल 
पूर्वोत्तरभावे प्रमाणं येन स्वलक्षणज्ञानादुत्तरकालमेतदिति विलक्षणता वा प्रतीयते । 
स्वलक्षणमेवात्र सवंत्र ज्ञाने प्रतीयते । न च भेद इति । 
किमर्थन्त हि प्रत्यक्षानुमानभेदो बाह्यविज्ञानभेदरच भगवता निर्दिष्ट: । संक्‍्लेशव्य- 
वातिकाल छ्धार व्यःख्या 
निखरता है, जिससे मनुष्य को अपनी प्रवृत्ति-निवृत्ति में पूणं सहयोग मिजता है। इसी 
लिए सामान्‍य लक्षण में प्रमाण को प्रवृत्ति ही नहीं होती 
यदि प्रमाण की प्रवृत्ति सामान्य ( समान पदार्थों के धर्म ) की सिद्धि में नहीं 
होती, तब पदार्थों की समानता ( समानरूपता ) के आधार पर जो “तदेवेदम्‌'--इस 
प्रकार का प्रत्यभिज्ञा ज्ञान होता है, वह कसे ? ओर उसके द्वारा प्रवृत्ति क्योंकर होगी ? 
इस प्रहन का उत्तर यह है कि सामान्य पदार्थ का ज्ञान न,रहने पर भी पूर्वाभ्यास के 
द्वारा प्रवृत्ति हो जाती है। यदि वहाँ भी सामान्‍य पदार्थे को ही प्रवतेक माना जाता है 
तब अज्ञात सामान्य तो प्रवतंक हो नहीं सकता | ज्ञात सामान्य पक्ष में भी जब तक 
स्वलक्षण का ज्ञान न हो, तब तक. प्रवृत्ति नहीं होती | स्वलक्षण का ज्ञान यंदि है, तब 
सामान्य रक्षण का ज्ञान होने पर भी ,अभ्यास के आधार पर प्रवृत्ति हो जाती है। 
फलत: ऐसे स्थल पर प्रवर्तंक न होने के कारण सामान्य ज्ञान प्रमाण क्‍्योंकर होगा ? 
यदि सामान्‍्यज्ञान: को प्रवतेक मान भी लिया जाय, तब भी सामानन्‍्योन्मुखता किसी 
१ की प्रवृत्ति होती, अपितु विशेषोत्मुख ही होती है, अतः सामानन्‍्य-ज्ञान को प्रमाण नहीं 
मान सकते | स्वसंवेदन के द्वारा ग्रहण मानने पर वह स्वलक्षण रूप ही होता हैं, फलत 
स्वलक्षण विषयक ज्ञान ही प्रमाण है। अद्वतवाद में तो “सामान्यलक्ष णमन्यत स्वलक्षण 
मन्यतः”- ऐसा शव्द-प्रयोग भी नहीं हो सकता। . , 
5... 'अवितृ? पद का भथ्थ है-- न विद्‌ अस्य” अर्थात्‌ भविज्ञात। स्वलक्षण का ज्ञान 
हो जानें के अनन्तर ही सामानन्‍्यलक्षण का ज्ञान होता है--एसा पौर्वापयं कहाँ निश्चित 
'किया गया है ? अर्थात्‌ सामान्यलक्षण सामाध्यलक्षण के ज्ञान में भज्ञातस्वलक्षण का 
भान नहीं होता--ऐसे कथन में कोई प्रमाण नहीं । अत: अज्ञात स्वलक्षण ही अनुमाना- 
'विज्ञानों में प्रतीत होता है, उसका भेद नहीं । यदि अनुमात्त ज्ञान में प्रत्यक्ष के समान 
'अज्ञात स्वल्कक्षण का ही भान होता है, तब प्रत्यक्ष और अनुमान का भेद एवं बाह्य 
विज्ञान का भेद भगवान्‌ ने क्‍यों निर्दिष्ट किया ? इस प्रश्न का उत्तर है--अभिप्रायात््‌' 
अर्थात्‌ अनुमात्त ज्ञान अविसंवादी होने के कारण प्रमाण माना गया है। बाह्य विज्ञान- 


इलोकः ६ ] प्रमाणसिद्धि: ७३ 


त्वत्‌ प्रमाणं भगवान अशूतविनिवत्तये । 
भूपा।क्त! साधनापंक्षा ततो युक्ता प्रमाणता ॥ ९ ॥ 
अविसंवादितार्थंबोधकत्व और अज्ञाताथंप्रकराशकत्वरूप द्विविथ प्रमाणता से युक्त 
वातिकालकछ््लार 
वबदानें चेत्याह--“अभिष्रायात्‌' अविसंवादाच्च | विनेयज्ञानामिप्रायात्‌ तमपेक्ष्य स्वसंवेद- 
नमेवैक प्रत्यक्ष प्रमाणं नापरम्‌, प्रपञ"चविनेयानुरोधात्‌ | यथा यथा विनेयानां तत्त्व- 


मार्गानुप्रवेश: सम्भवी तथा तथा भगवतों देशनेति न विरोध: । कुत एतत्‌ 'स्वलक्षण- 
विचारत: । विचायसाणं हि सकलग्रेव विश्ीीयते ! नाहेतादपरन्तत्त्वमस्ति । तदेव ऋ्रमेण 
भगवता विचायेंते । अक्रमेण विच्ारधितुमशक्‍यत्वात्‌ । 

(६) भगवतः प्रामाण्य मू-- 


अथ बहिविपरिवतंमानस्य कर्थ स्वसंवेदनता । नेतदस्ति | 
वहिरन्तरिति ज्ञारं देश हालाचइपेशक्षणात्‌ । स्वृर्पव्यतिरेकेण देशक्रालावपज्भ तो २२६। 
एतच्च पर्चा द्‌ दशशिण्यते | 
भगवतर्स्ताह कर्थ प्रामाण्यम्‌ | प्रत्यक्षानुमयोहि व्यवहारमात्रेण प्रामाण्यम , न 
भगवतः, तड्धि पर प्रमाणम्‌ । अन्नोच्यते--तदह॒त्‌ प्रमाणं भगवान्‌ । 
वातिकालछूा र-व्याख्या 
वासना-वासित विनेयों ( शिष्यों ) की अपेक्षा को ध्यान में रख कर भगवान्‌ ने अनुमान 
को भी प्रमाण मान लिया है वस्तुतः स्वसंवेदनात्मक एकमात्र प्रत्यक्ष ही प्रमाण है, 
अन्य कोई ज्ञान प्रमाण नहीं । अनुप्तानादि प्रपञ्व शिष्यों के अनुरोध पर किया गया 
है । जिस-जिस मार्ग से अधिकारी जनों का तत्त्व-मा्ग में अनुप्रवेश हो सके वही कल्प 
भगवान्‌ अपनाते गये हैं, अतः किसी प्रकार का विरोध उपस्थित नहीं होता [ वेदिक 
अद्व तवादियों ने भी इप्त तथ्य का दर्ंन किया .था-- 
यया यया भवेत्पंसां व्युत्पत्ति! प्रत्यगात्मनि | 
सा सेव प्रक्रियेह स्यात्साध्वीत्याचायंभाषितम्‌ ॥। (पञ्चद-5।७३) ]। 
अनुमान कै विषयीभूत सामान्यलक्षण पर विश्वाश क्‍यों नहीं ? इस प्रदत्त का 
उत्तर है --“स्वलक्ष णविचारत:” । विचार या तक एक ऐसा संहारक भअस्त्र है, जिसका 
घधयोग करने पर काल्पनिक विषयवस्तु बिखर कर रह जाती है, एकमात्र स्वलक्षणतत्त्व, 
ही अर्थक्रियार्थी विचारकों के हाथ लगता है । अद्वंततत्त्व से भिन्न अन्य कोई. तत्त्व हैं; 


ही नहीं । उसी अद्व त तत्त्व का विचार भगवान्‌ (ब॒द्ध) कर रहे हैं। किसी घस्तु अक्रमेण; 
( युगयंत्‌ ) विचार सम्भव नहीं । 


६. भगवान्‌ ( बृद्ध ) की प्रमाणता-- 
वस्तु का स्वलक्षणतत्त्व विज्ञान से बाहर है, अश्रतः उसका स्वसंवेदन क्योंकर. 
होगा ? ऐसा प्रब्न नहीं कर सकते, क्योंकि बाह्यतंत्र और अन्तरता का व्यवहार देश-. 


काल की अपेक्षा से होता है। स्वलक्षण विज्ञान का स्वरूप है, उसमें देश-काल सद्भत 
नहीं होते ॥| २२६ ॥। 


शक्का--भगवान में प्रमाणता कसे ? प्रत्यक्ष और अनुमान में तो व्यवहाण्त 
प्रामाण्य सिद्ध हो जाता है, भगवान में नहीं । 


समाधान--“तद्वत्‌ प्रमाणं भगवान” । अर्थात्‌ संवादी या अज्ञाता्थ॑विषयक आयें: 
१०. 
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होने के कारण भगवान्‌ ब॒द्ध प्रमाण माने जाते हैं, क्योंकि उनके द्वारा उपदिष्ट दुःखादि- 
रूप चार आय॑सत्य अविसंबादी और प्रमाणान्तर से अज्ञात हैं। नमस्कार-इलोक में 
भगवान्‌ के लिए जो प्रमाणभुताय कहा गया है, वहाँ भुतपद का ग्रहण अभूत (ईद्वरादि 
नित्य) के निवृत्ति के लिए किया गया है अर्थात्‌ ईश्वरादि नित्य पदार्थों को प्रमाण नहीं 
माना जा सकता, क्योंकि प्रमाणता सर्देव साधन-सापेक्ष (जन्य) ही होती है । बुद्ध की 
प्रमाणता में तायित्वादि साधनों का निर्देश क्रिया जायगा ॥| ६ || 
नित्य प्रमाणं नवास्ति प्रामाण्याद्‌ वस्तुसदूगते! । 
ज्ञेयानित्यतया तस्या अधोव्यात्‌ क्रमजन्मनाम ॥ १० ॥ 
वातिकालद्ारः | 
तथागतो हि भगवान्‌ | तद्वानिति कृत्वा प्रत्यक्षरकूप एवं भगवान्‌ भ्रमाणं पश्चात्‌ 
प्रतिपादयिष्यते | कुत एतत्‌ प्रतीयते | तदाह--अभरुतविनिवृत्तये । 
अआन्तिनिवत््ययंम | यतस्तस्य भगवतो 'भूतोकित'स्ततः स एवं सबेज्ञो नापरस्तथा 
च प्रमाणम्‌ । आह च--'साधनापेक्षा ततो युक्‍ता प्रमाणता!। भगवत एव न वेदस्य । 
वेदस्प हि न किड्चिदर्थंसम्बन्धे प्रमाणम्‌ | अस्य तु भूतोबितरेव प्रमाणं प्रमाणविषये। 


अन्यत्र तु वक्ष्याम: | _ ४ हैः । 
अथवा परमार्थतस्तद्वदद्वतावबोधादेव प्रमाणं भगवानपि न सर्वाथपरिज्ञानत: । 
सर्वार्थ7रिज्ञानस्तु लोकव्यवहरेण सांवतमेतव | तथा चोकतं 'अद्वय यानमृत्तमम्‌! । 
(७) ईश्वरादेरप्रमाण्प म्‌-- स् 
५: - (१) नित्यानित्य्योरप्रशाणता' 
नन्‌ यदि प्रत्यक्षानमानयोरप्रम।णत्त्रात्‌ सवेज्ञ एव प्रमाणं तदा नित्य एवेश्व रा दिको 
ज्ञाता प्रमाणम्‌ | वेदो वा नित्य: प्रमाणम्‌ । ततः क्रिमन्‍्या न्वे षणेनेत्याह->नित्त्यं प्रमाण*- 


न्तेवास्ति | 
क्र छत वातिकालकुार-व्याख्या 
सत्य का ज्ञान रखने के क्रारण भगवान्‌ तथागत श्रमाणभृुत हैं | भगवान प्रत्य क्षछूप प्रमाण 
हैं-यह आगे चल कर कहा जायगा। 

/ «भगवान्‌ को प्रमाण क्‍यों कहा गया ? इस प्रश्न का उत्तर है-“अभूतविनिवृत्तये” । 
अर्थात्‌ भ्रान्ति निवृत्त करने के लिए भगवान्‌ को प्रमाण कहा गथा है। भगवान्‌ कौ उक्ति 
(उपदेश) सत्यार्थक है, अत: वह ही सर्वज्ञ है, अन्य नहीं, इस प्रकार भगवान्‌ प्रमाण है। 
प्रमाणता स्वतः नहीं, परत: ( साधन-सापेक्ष ) मानी जाती है, अतः बुद्ध की प्रमाणता 
जिस साधन से सिद्ध है, वह साधन वेद में न होने से वेद प्रमाण नहीं हो सकता । शब्द 
का: बाह्य अर्थ से कोई सम्बन्ध नहीं-य्रह विगत पूृ० १३ पर कहा जा चुका है.। बृद्ध 
की सत्यार्थोक्ति ही सर्वज्ञता में प्रमाण है। बुद्ध की प्रम्ाणता में प्रमाण कहा जायगा । 
._.. अथवा परमार्थत: अद्वतावबोध से युक्त होने के कारण भगवान्‌ भी उक्त बोध कें 
समान ही प्रमांण हैं, सर्वज्ञता के करण नहीं, क्योंक्रि सर्वार्थ परिन्नान मी लोकव्यवहा- 
रानुरूप सांवृत हो है, जेसा कि कहा गया है--“अद्वयं ज्ञानमुत्तमम्‌” । 


७ ईइवरादि की अप्रभाणता--- मे रे 
शद्धा--यदि प्रत्यक्ष और अनुमान मुख्य प्रमाण नहीं, अपितु कोई सवेज्ञ ही प्रमांण 


हैं, तब नित्य ईश्वर सर्वज्ञ होने से प्रमाणसिद्ध होता है अथवा नित्य वेद प्रमाण हो 
जाता है, अन्य ( बुद्धादि ) को प्राण मनाने की क्या आवश्यकता ? 
समाधान-- नित्य प्रमाण नवास्वि? | अर्थाद्‌ उत्पत्ति-रहित नित्य पदार्थ की 





इलौक! १० ] प्रमाणसिद्धि: श॥ 


. : नित्य पदार्थों क्रो प्रमाण नहीं माना जा सकता, क्‍योंकि .प्रमाणता में सद्रप 
(अर्थक्रियाकारी) पदार्थ के ज्ञान को अपेक्षा है ओर ज्ञय पदार्थों के अनित्य होने के 
कारण ज्ञान भी अनित्य होता है। जिस ज्ञेय से जन्य ज्ञान क्रमजन्मी अर्थात यगपत न 
होकर क्रमशः उत्पन्न होते हैं, उस ज्ञेव पदार्थ को नित्य नहीं कहा जा सकता ॥ १०॥ 

वातिकालक्कार 
नित्त्यादुत्त्तिविश्लेषादपेक्षाया अयोग: । न खलू सदा स्थाथि नित्य॑ प्रमाणमस्ति 
प्रमाणाभावात्‌ । किञ्च, वस्तुसतो गति: प्रमाणं न यस््य कस्यचित्‌ । न च वस्तु सवंदा 
विद्यते । येन गते: सवंदा भाव: | ततो ज्ञेयानित्यतया तस्या अप्रि अधश्रौव्यम । 
सन्‌ ज्ञेयानित्त्यतया ज्ञानमनित्त्यमिति कुतः । ज्ञेयरूपे व्यापारो वा प्रमाणत्व॑ ज्ञेय- 
रूपादुत्पत्तिस्तत्स्वभावता वेति न पक्षान्तरसम्भव: । अन्न व्यापृतस्याव्यापुतस्य- वा यदि 
न विशेष: कथ॑ं व्यापारेतरविवेक: । द 
अथ दपंणस्थानीयं तद यो य एवार्थ: सन्निहितः स एवं प्रतिभातीति चेत। 
अथ एवं तहिं स्वसामग्रोतस्तथा प्रवृति न ज्ञातुर््यापारः । 
अथ निश्चलोन्मिषितछोचनो5पि समापृततोडर्थान्‌ क्रेण पश्यति | न कदाचिदपरा- 
परविलक्षणउ्याप।ररूपता परोपलक्षयते, तथा तस्थापि। अत्रोच्यते--- 
व्यापारश्चक्ष पस्तत्राप्यन्वयव्यतिरेक तः । नान्वयव्यतिरेकित्वं स्थाणोनित्यस्य विद्यत ॥२२७॥ 
तस्मादर्थे एवायम्भूतो नास्य ग्रहणे व्यापार: कस्यचिदिति क्षथ॑ं प्रमाणम्‌ । 
वातिकालद्धा र-व्या ख्या 
अपेक्षा ही नहीं, क्योंकि सदातन ( स्थायी ) नित्य वस्तु प्रमाण नहीं हो सकती, क्योंकि 
उसके प्रमाण होने में कोई प्रमाण नहीं । दूसरी बात यह भी है कि सत्‌ ( अथेक्रिया-: 
कारी ) वस्तु से जनित गति ( ज्ञाच ) ही अमाण होता है, जेप्ते-तेसे पदार्थ का ज्ञान 
प्रमाण नही माना जाता। अर्थक्रियाकारी सर्वंदा नहीं रहती कि उसक्रा ज्ञान भी सदा 
रह जाता । ज्ञेय ( प्रमेष ) वस्तु के अनित्व होने से उसका ज्ञान भरी अश्रूव (अनित्य ) 
होता है । ज्ञेय के अ'न हाने से उतका ज्ञान भो अनित्य होता है--ऐसा क्परों ? इस 
प्रइन का उत्तर यह है कि प्रमा को करणवा का नाम्न प्रमाणता है, करणता तीन प्रकार 
की होती है--(१) कुठार का फाष्ठ पर उद्यमान-नियातनरूप व्यापार कुठारगत 
करणता, (२) इन्द्रियार्थेसन्निकर्ष से उत्पत्ति ज्ञानगत करणता, अथवा (३) ज्ञ.नध्वरूप 
अर्थ-साहश्यात्मक करणता ज्ञान की । इनसे अतिरिक्त कोई और पक्ष करणता का सम्मव 
नहीं । यहाँ यंदि व्यापृत ( उद्यमन-निपातन-युक्त ) और अव्यापृत (उद्यमनादि-रहित) 
कुठार में कोई अन्तर नहीं, तब व्यापार और अव्यापार का विवेक क्योंकर होगा ? 
शच्भा--यदि ज्ञान दपंण के स्थान पर है, जो-जो पदार्थ उसके सन्निहित होता 
है, वही-वही पदार्थ प्रतिविम्बित या प्रतिभात होता है-ऐसा माना जाता है, तब 
विषयवस्तु ही अपनी सामग्री से प्रतिभात हो जाता है, वहाँ ज्ञाता पुरुष का व्यापार 
अपेक्षित नहीं होता । इश्षी प्रकार जहाँ निश्चल ( निर्व्यापार व्यक्ति आँख खोल कर 
विभिन्‍न पदार्थों को क्रमशः देखता है 'वहाँ उप्तसे भिन्‍्त ओर कोई व्यापार प्रतोत नहीं 
होता, वैसे ही प्रक्ृत में भी व्यापासान्तर की अपेक्षा क्‍यों होगो ? 
समाधान--वहाँ पर भी अन्वय-व्य तिरेक के आधार पर चक्ष का व्यापार सिद्ध 
[ होता है, वह व्यापार किसी स्थायी नित्य पदार्थे का नहीं हो सकता ॥ २२७ ॥ 





७६ सभाष्य प्रमाणवात्तिकम्‌ | परिच्छेंदं: | 
वार्तिकालछ्ा रः 
अथ सोर्ष्थो भवतु प्रमाणं सततु तत्सम्बन्धीति तेन ज्ञात उच्यते । नेतदुपपन्‍न॑ यतः- 
सम्बन्धो5न्वयपूर्वण व्यतिरेकेण सिध्यति । नित्त्यस्याव्यतिरेकस्य कुतः सम्बन्धसम्भवः ।।२२८॥। 
न खलु नित्त्यमव्यतिरेक क्वचिदुपयोगीति शकयं विज्ञातुम्‌ । अथ तेन दर्शनादुप- 
योग।। न तु तदेवेदं परिचोदित॑' कथन्तेनेति । तस्मिन्‌ सति तथाभूतमिति तैनेत्युच्यते 


क्राकाशादिष्वपि तदिति कर्थं स एव द्रष्टा । आकाशस्य तदथे निर्देशाभावात्‌ स एंव द्रष्टा 


नाकाशादिः । 
निर्देशों वचन तस्मादेतदेव कुतो मतम्‌ | सर्वथा5व्यतिरेके च कारणत्वं न बध्यते ॥२२९॥ 


अतीतानागतो योथ्थें: स क्थ प्रतिभासते | अतीतत्वेन विज्ञानमित्यतीतं॑ कथम्भवेत्‌ ॥२३०॥।: 
न च॑ दपंणसंक्रान्तिरतीतादे: कथनन च। प्रतिभासस्तथाभूतो दप्पंणे सति सम्भवी ॥२३१॥ 
प्रतिभासो न नित्यस्य कारयमित्युदितं पुर: । आकाशादेरपि प्राप्तं॑ तदर्थग्रहणनन्‍्न किम्‌ ॥२३२॥। 





वातिकालद्ा र-व्या ख्या 
नित्य पदार्थ का स्वभाव ही ऐसा है कि उसका किसी वस्तु के ग्रहण में व्यापार 


सम्भव नहीं, तब वह प्रमाण क्ग्रोंकर होगा ! 
शद्भा--नित्यज्ञानवान्‌ू ईश्वर का ज्ञान भी प्रम्ताण है। यद्यपि वह विषय से 
जनित नहीं, तथापि विषय-सम्बन्धी अवश्य हैं । 
समाधान--वेसी छाल््ला भी युक्तियुक्त नहीं, क्योंकि ज्ञान का विषय के साथ 
द्ध नित् 


| 
सम्बन्ध अंन्वय-व्यतिरेक से ही सिद्ध होता है, नित्य पदार्थे का व्यतिरेक ( अभाव ) 


होता नहीं ? तब उसका विषय के साथ सम्बन्ध क्योंकर सिद्ध होगा ? ॥ २२८॥। 


नित्य पदार्थ का कहीं व्यतिरेक बहीं, अतः: वह 
जाना जा सकता ! 
शद्भा “शब्द नित्य है, क्योंकि उसके द्वारा उत्पन्त ज्ञान श्रोता पुरुष को होता है, 


अतः शब्द यदि उत्पन्न होते ही नष्ट हो जाता है, तब वह दूरस्थ व्यक्ति के श्रोत्रों तक 
कैसे पहुँचेगा ? और अथं-बोध करायेगा ? इसी आशय से मृि जमिनि ने सत्र बनाया 
है--“नित्यस्तु स्याद्‌ द्शनस्य पराथंत्वाःतृ” ( ज० सू० १॥१।१८ ) । इसी श्रकार नित्य 
और सर्वेज्ञ ईश्वर ने दशंन ( ईक्षण ) किया--“तदेक्षत बहुस्यां प्रजायेय” (छां० छ० 
६॥२।३ ) नित्य तत्त्व में ही 'तदेवेद' ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है, अत्त: वही ब्रष्टा ज्ञाता 

भोक्‍ता होता है । नित्य तो आकाश भी है, वह द्रष्ठा क्‍यों नहीं ? इस भ्रश्न का उत्तर 

यह है कि आकाश दृष्ट अर्थ का निर्देश नहीं कर सकता और ईरवर निर्देश करता है। 

समाधान--निर्देश नाम है वचन-प्रयोग का । नित्य ईश्वर में वचन-हेतुत्व सिद्ध 

नहीं होता, क्योंकि नित्य पदार्थ का कहीं व्यतिरेक ( अभाव ) न होने से वचनादि के 
साथ उसका अन्वय-व्यतिरेक क्योंकर होगा ? अन्वय-व्यतिरेक के बिना वचनादि की 
करणता नित्य पदार्थ में अच्यवासित नहीं होती ॥| २२९ ॥ अतोत ओर अनागत पदार्थों 
का ज्ञान ईइवर को क्योंकर होगा ? अतीतत्वेन उसका भान मानने पर वह अतीत 
क्योंकर होगा ? ॥ २३० ॥ ज्ञान दपंण के स्थान पर प्रतिष्ठित किया गया है दर्पण में 
अतीत और अनागन विषय का भी प्रतिबिम्बिन नहीं होता । दर्पण. के विद्यमान होने 
पर भी असद्भूत वस्तु का उसमें प्रतिभास सम्भव नहीं ॥२३१। ईश्वर नित्य है, उप्तका 
ज्ञान भी नित्य है। नित्य ज्ञान में विषय का प्रतिभास नित्य का कार्य नहीं हो 
सकता--यह पहले ही कहा जा चुका है | आकाश भी नित्य है, भ्रतः उसमें भो विषय५ 


श्लोक: ११ ] प्रमाणसिद्धिः ७७ 


नित्यादुत्पत्तिविइलेषादपेक्षाया अयोगता । 


कथंचिन्नो पकायत्वादनित्येब्प्यप्रमाणता ॥ ११ ॥ 
नित्य ईश्वर से ज्ञान की उत्पत्ति युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि वह सववथा समर्थ है, 
क्षत: समस्त एक काल में उत्पन्न कर देगा । सहायक सामग्री की अपेक्षा भी क्रमश! ज्ञान 
वातिकालद्टा रः 
सर्वाथंदर्शने तस्यथ वचसोडथें: क उच्यते । तदनन्तरभावित्व॑ नियतं॑ चेनन गम्यते ॥२३३॥ 
सर्वा्थंदर्शनायात: शब्द: स्वस्थ वाचकः । विवक्षानियमो नाम न नित्त्यस्थोपपत्तिमान्‌ ॥$ ३४॥ 

' वितक्षास्ता: पृथग्भूता दर्शनानि तथा पुयक्‌ । कनेकता भवद्‌ द्रष्टुः प्रमाणं स च वः कथम्‌ ॥२३५॥ 
तिवक्षितस्य दृश्यस्य स एवं ग्राहक्रो यदि। विवक्षिततदन्यस्य कथमेकत उदग्रहः।।२३६॥ 
प्रत्यक्षानुम॒योरेवमेकता केन नोच्यतें ॥ परमाथेत एकत्व॑ तयोरपि मत॑ यदि ॥२३७॥ 
क्रमेण युगपद्‌ वाधि न भेदो5स्ति तयोरपि । कऋ्रमेण॑वैकरूपत्वं प्रमाणेन प्रतीयते ॥२३५॥ 
तेनानयेन च यद्‌ वस्तु ज्ञात्रकत्वे न मीयते । तदेकमिति कि सत्त्यमत्तत्त्यत्वे बथा वचः ॥२३६९६।॥ 
अथापि स स्वयं ज्ञात्रा सवंधात्मावगम्यते । केनेष गम्यतामेवमिति वाहुमात्रमेव सः ॥२४०॥॥ 
न स्वसंवेदनादन्यदिति पूर्व प्रसाधितम्‌ू । ततो न परमार्थोड्सावीश्वरो नापि संव॒तिः ॥२४१॥ 

अथापि स्याद्‌ यद्यपि ज्ञान ज्ञेयानित््यतया वा नित्त्यं यस्तु ज्ञातास नित्त्य:। 

न चान्यस्यानित्त्यत्वेडन्यस्थापि तदिति युक्तमुच्यते । ऋ्जन्मनो ज्ञानघ्य ज्ञेयानित्यत्वे त । 

वातिकालद्ूा र-व्याख्या 
ग्राहकता प्रयुक्त क्यों नहीं होती हैं ॥ २३२ ॥ यदि ईंद्वर सर्वार्थदर्शी है, तब उसके 
वचन का अर्थ क्या होगा ? जिस वस्तु के ज्ञान के अनन्तर जो दब्द-प्रयोग होता है, उस 
शब्द का वही अर्थ है--ऐसा नियम प्रतीत नहीं होता ॥| २३३ ॥ सर्वार्थ दर्शन से जनित 
हाब्द सर्वाथक होगा। विवक्षा का तियम नित्य ईश्वर के लिए उपपन्‍न्न नहीं 
होता ॥ २३४ ॥। श्रत्येक शब्द की विवक्षा भिन्‍त औणर उसके अर्थ का दहन भिन्‍न है, 
तब द्रष्टा की अनेक्रत्ता क्यों नहीं ? फिर वह आपका प्रमाणभ्ुत कैसे ? ॥ २३५ ॥ यदि 
विविक्षित विषय का ही वह ग्राहक है, तब विवक्षिताविवक्षित समस्त पदार्थों का एक 
ज्ञाता वह क्योंकर होगा ? ॥ २३६ ॥| यदि ईश्वर का एक हो ज्ञान सन्निहितासन्निहित 
समस्त त्रिषपरों का ग्राहक है, तब अत्यक्ष और अतुमान--दोनों ज्ञानों को एकता सिद्ध 
होती है । यदि उन दोनों की भी परमार्थत, एकता ही है, तब किसी एक दर्शन ने भी 
उन दोनों की एकता का समर्थन क्यों नहीं किया ? ॥। २३७ ॥ प्रत्यक्ष में अनुमान का 
भेद, उत्त भेद का भेद --इस प्रकार भेद-प रम्प रा न क्रमश: रह सकती है ओर न युगपत्‌ 
वप्ते ही अनुमान में प्रत्यक्ष-भेद-परम्परा नहीं रह सकती । क्रमशः विन्यस्त भेदों में एक- 
रूपता ही भेद-प्र।हक प्रमाण से प्रमाणित होतो है ॥ २३८॥ जिस ज्ञाता पुरुष को 
ईश्वरगत एकत्व का प्रमा-बोध उत्पन्त नहीं हुआ, उसका "एक एवेश्वर:' ऐसा कहना 
क्या सत्य है ? यदि असत्य है, तब उच्चका वचन मिथ्या है ॥ २३५९॥ प्रत्येक ज्ञाता 
पुरुष स्वात्मा को जानता है, परमात्मा को नहीं, तब अज्ञात ईश्वर का प्रतिपादन 
वाडमात्र है ॥। २४० ॥ स्वसंवेदन ज्ञान से अन्य ( अपने से भिन्‍न ) तत्त्व का नहीं 


नल पहले ही कहा जा चुका है, फलतः ईश्वर न परमाथसिद्ध होता है और न 
सांवृतिक ॥ २४१ ॥ 


शक्भा-यद्यपि ज्ञेय वस्तु की अनित्यता होने के कारण ज्ञान अनित्य है। तथापि 
जो ज्ञाता है; वह नित्य है, अन्य के अनित्थ होवे से अन्य पदार्थ अनित्य नहीं हो सकहृता | 


७दं सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेंद: १ 


उत्पन्न नहीं कर सकता, क्योंकि ईश्वर पद्मपलाश के समान निरलिप्त है, सहायक 

सामग्री से उपकृत नहीं हो सकता । ईश्वर को अनित्य मानने पर भी उसमें प्रमाणता 

सम्भव नहीं ॥। ११ ॥। ह 

फल वातिकालद्टार: 
नित्त्यादुत्पत्ते रयोगात्‌ । नित्त्यं व्यापि चाकाशकल्पं न कस्थचित्‌ कारणमित्ति प्रति- 

पादितम्‌ । तेनेव च स्वरूपेण यदि जनश्रति सर्वंदा जनयेद - विशेषाभावात्‌ । विशेषे 


चानित्त्यत्वम । 
अथाविशेषेषपि सहकारिभावा्यां कार्यस्थ क्रम इति चेतू, न अपेक्षाया उपयोगात । 


यदि सहकारिणामेवान्वयव्यत्तिरेकित्वं तेषामेव कारणत्वन्न तु तस्य | तस्यापि तदपेक्षया 
कारणत्वमिति न युक्तम्‌ । अपेक्षम।णस्य तदितरावस्थयोविशेषा भावात्‌ । अपेक्ष कत्वं न 
प्रतीयते स्वय्मपरेण वेति वचनमात्राद्‌ यदि परमेतत्‌ प्रत्येयम्‌ । अत एवाह--अपेक्षाया 
अयोगतः । नित्त्यं हि सदेकरूपमपेक्ष्यमाणेनोपकरतू॑! तन शक््यम । न हि तत्रानुपका रिणस्ते- 
नापेक्ष्यताम्‌ | एवन्तहि अनित्यं भविष्प्रत्रि प्रमाणं न तु दानादिसाधनापेक्षम्‌ । वे राग्यै- 
इवर्ययोगसस्‍्य पूवपृर्व॑ंततजातिकरारणादुत्पत्तेते तत्‌ कदाचिदन्यथाभूत सदन्यथोत्पत्तिमत्‌। 
अव्रोच्यते--क्रथचि ब्रो पक्राय त्वाद । अनित्त्येष्पीरव रेनास्ति प्रमाणता, न तत्‌ प्रमाणम। 
कुत एतत्‌, 'कथच्चिन्नोप क्रार्यत्वात्‌!र । यो हि कथच्चित्‌ केनचिदुपतक्रिपते उपहन्यते वा। 
तस्य रागाद्यनु भवे रागादिश्रतिपक्षावबोधादिसम्भवे तद्देशना। सत्त्वस्नेहेन करुणया च 
देशनासम्भवात्‌प्रमाणन्तद्‌ भवति लोकश््य, न स्वरूपसत्तामात्रात्‌। न च तसयेय॑ 
ग्युत्पत्तिः न ह्मखण्डितः: पण्डितो भवति । 
ः वातिकाल छू र-व्याख्या 
समाधान--नित्य पदार्थ से किसो को उत्तत्ति का विश्लेष ( अभाव ) है। आशय 
यह है कि नित्य पदार्थ आकाश के समान किसी कार्य का कारण नहीं हो सकता--यह 
पघिद्ध किया जा चुहा है। नित्य वश्तु यदि किस्ो कार्य को जन्म देती है, तब श्देत्र हो 
जन्म देती रहेगो | यदि उपमें कोई विशेषता का आधान किया जाता है, तब बह नित्प्र 
ने रह कर अनित्य हो जाती है । | 
5 शक्दा--विशेषता का आधान न करने पर भो सहकारी साम्ताग्रो के भावाभाव 
पर कार्यों का क्रम बत जाता है, ऐसा नहीं कह सकते, क्थोंकि यदि सहकारो के आधार 
पर ही सब व्यवस्था हो जाती है, तब नित्य ईश्वर की क्या आवश्यकता ? सहकारि- 
सापेक्ष ईश्वर कारण है--ऐसा क्यों न माव लिया जाय ? 
सप्राधान--ईश्व र निरपेक्ष है, उसमें अपेक्षगीय सामग्री के सम्बन्ध से कोई 
विशेषता नहीं आ सकती--“अपेक्षाया अयोगतः” । 
*... ईइवर को अनित्य मान लेने पर भी उसमें प्रमाणता (जगत्कारणतादि) की सिद्धि 
नहीं की जा संकती। ईश्वर सहकारी साम्मग्रो से उपक्रत होकर क्रमशः क/यंका री होग।-- 
ऐसा नहीं कह सकते, क्धोंक्रि शाणादि के द्वारा कुठार को धार जसे तेज की जाती है 
वैसे ईइवर में कुछ नहीं किया जा सकता, कयोंक्रि जो पदार्थ सहकारी कारणों के द्वारा 
सक्षम या अक्षम किया जा सकता है, वहाँ ही सहक्रारी सामग्री सफल होती है, किन्तु 
ईदइवर में वह निष्फल है| राग द्वेधादि का अनुभव कर राग-ह्वेषादि की निव्रृत्ति के लिए 
उसकी प्रतिपक्ष-भावनाओं (विरोधिभावनाओं) का उपदेश कर सकना जेसा कि कहा 
गया है-'वितर्कबाघने प्रतिपक्षमावनम्‌” (यो. सू. २।१।३३) | दुःखी जीवों पर स्तेह 


एलोकः ११ ] एमाणसिद्धि! "७६ 


वारतिकालक्कार: । 
अथ स्वभावासिद्धिन्तस्य संकलपरिज्ञानम्‌ । अयृक्तमेतत्‌॥। रागादीनामननुभवे 
कथं संसारप्रपंचस्वलक्षणावबोध: । अनुभव संसायवासाविति कथ्थ॑ प्रमाणता। न रागा- 
द्यवबोधादेव राग।दिप्रपंचप्रतिपक्षदेशता रागादियोग एवं सवंज्ञता अविनाशिताछघ्तुल- 
शक्तियोगरचेति स एवं प्रमाणम , तदष्ययक्तम्‌ । 
रापदिप्रतिपक्ष ए्य देशताव्यवंता भ्रवेत । रागादियोगेंडवि यदि भवेदेश्वयं मच्युतम्‌ ॥॥३४२॥। 
अथ वस्तुवत्त मेतन्न रागादियोगितामेश्वयंसम्भवस्ततस्तत्प्रतिपक्षदेशनेति । 
ययेत्रं भावनाभावाद वैराग्यादेरपम्भव:ः । आकस्मिकन्तस्थ कुतत्तदंश्वर्यादि धिद्ष्यतु ॥२४३।॥। 
न हि यह्व॒राग्यादिप्रतिपक्षमावनातो भवतीति ज्ञायते तदन्यथापि भवतीति 
ज्ञायते । कि च-- 
वरप्रदानशक्तिः सा विद्यते तस्य नेदशी । येनानुष्ठानरहितो ददात्यैश्वयंमाथिनि ॥२४४।॥ 
अय नास्त्येव सा शक्तिस्तस्यान्यापि कथम्मवेत्‌ | अनप्रहीतुं शक्‍तेति प्राप्ता तत्राप्रमाणता ॥२४५॥ 


अपमप्यथे: | अनित्येप्पप्रत.णता न विद्यते प्रमाण मस्मिन्ित्यप्रमाणन्तस्य भावो5- 
प्रमाणता । न तन्न प्रमाणमप्तीति यावत | 


वातिकालदूा र-व्याख्या 

ओऔरद करुणा से उद्देल्लित होकर हितक्वर देशना करेगा और जीवों के लिए प्रमाणभरूत 
सिद्ध होगा | सुख दुःख का अनुभव किये बिना स्वरूप-संत्तामात्र से कोई अनुभवी 
शास्ता नहीं वन सकता जेत्ाा लौकिक न्याय प्रचलित है--“न ह्यखण्डित: पण्डितो 
भवति” अर्थात दःखादि बाधाओं से जो खण्डित (पीड़ित) नहीं होता, वह कभी पण्डित 
(अनुभवी) उपदेष्टा नहीं हो सकता । 

शद्भा--ईश्वर स्वत: सर्वज्ञ है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि राग-ह्वेषादि का 
अनुभव न होने पर संसार-प्रपञ्य का वास्तविक स्वरूप प्रकट नहीं होता । यदि ईइवर 
भी रागादि का अनभव करता है, तब वह भी संसारी है, अन्प जोबों के लिए वह 
प्रमाण क्यों होगा ? इस प्रइन का उत्तर यह है क्रि रागादि का अनुभव करके ही उन 
का उपदेश कर सकता हुैं--एऐसी बात नहीं अपितु रागादि का वियोग होने के कारण 
ईइ्वर में सर्वज्ता, अविन!शिता ओर अलौकिक दाक्ति का योग होने से वह प्रमाण है । 

समाध।न--रागादि के रहने १२ भी ईदइवर में अच्युत ( अविनाशी-) ऐश्वयं यदि 
विद्यमान है, तब रागादि की निवृत्ति के लिए विरोधी भावना का उपदेश व्यर्थ 
है ॥। २४२ ॥ 

7--यह एक वस्तुस्थिति है कि रागादि के रहने परं ऐश्वर्य नहीं रह सकता, 

कित्तु वह ऐद्वयं स्वाभाविक है। 

समाधान--य दि वे राग्यादि भावना सम्भव नहीं, तब ईश्वर में आकस्मिक ऐश्वये 
क्योंकर सिद्ध होगा | २४३ ॥ जो ( एंश्वर्य ) दागादि की प्रतिपक्ष ( विरोधी ) वेराग्य 
भावना से सिद्ध होता है वह उपके बिना भी होता है--यह केसे होगा ? 

दूसरी बात यह भी है कि ईश्वर में वर देने की शक्ति स्वाभाविक माननी होगी, 
जिससे अधिकारी पुरुष में किसी प्रकार के अनुष्ठान के बिना भी वह शक्ति सिद्ध हो 
सकती है ॥ २४४ ॥ यदि ईव्वर के भक्तों में कोई ऐसी शक्ति नहीं, तब ईर्वरगत 
एंश्वर्य के सन्दिग्ध हो जाने से प्रमाणता भी निश्चित नहीं हो सकती ॥ २४५॥ 

ईश्वर को अनित्य मान लेने प्रर भी उसमें सप्रमाणता सिद्ध नहीं होती, अर्थात्‌ 
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है. 
| ख्क्के 
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वातिकालद्ार: 
अथाराधनक्रमेण रागाद्युपशमप्रकारेणानुग्रहकार्यसा धर्मोपदेशेनानुग्रहस्यान्यथा 

कत्त॑मशक्यत्वात्‌ । तदसत्‌ यतः-- 

न । लोहकानुग्रहः केन गम्यते । तदुक्तागममात्राच्चेदेवमन्योइन्यसंश्रयः ॥॥३४६॥ 

आगमो5पौ तदुक्तत्वादागमाच्च तदुक्तता । भनन्‍योषन्याश्रयतस्तव कथमेकतरस्थितिः ॥॥२४७।। 


किच-- 
ईदशो तप्य सा शक्ति: कारणात्‌ कुत आगता। स्वभाव एप तस्येति कुत एतत्‌ प्रतीयताम्‌॥ २४८॥। 


नन्‍्वीद्गी तस्य शक्ति: स्वदशनानुग्राहकरूपा कुत: कारणादागता । अत्र वस्तुस्व- 
भावेरुत्तरं वाच्यं यत्त एवं भवन्तीति चेत्‌ । तथा हिं-- 
हृदमेवं न चेत्येतत्‌ कस्य पर्यनुयोज्यताम्‌ । अग्निर्द हति नाकाशं कोऊत्र पर्यनुयोज्यताम्‌ ॥२४९॥ 


तदेतदसदत्यन्तम्‌ । 3803: दा 
स्वभावेष्ष्यक्षतः सिद्धे परे: परयेनुप्रुम्यते । तत्रोत्त रमिदं वाच्यं न दुष्टेडनु पपन्‍नता ॥२५०॥ 


न त्वदृश्ये । तथा हि--अत्र वस्तु स्वभावरुत्तरं वाच्यमिति कोथथोः प्रत्यक्षादि- 
प्रमाणसिद्धमेतत्‌ । कथमेतदिति न पयंनुयोगस्य विषय: । यथा प्रत्यक्षेगोपलूब्धो वह्नि- 
दाह्मयं दहन न पयतुयोज्यते कथन्दहतीति । यदि भूतत्वेत व्योमादि दहेत्‌ु । अथ स्वभाद्‌ 

वातिकालडू: र-व्या ख्या 

ईश्वर के साधक प्रमाणों में साघन-क्षमता ही नहीं । 

शब्भा--भक्तों को आराधना के क्रम से भगवान्‌ रागादि का उपशम करके ऐसा 
धर्मोपदेश करता है, जिसक्रे अनुष्ठान से भक्तों में छोकोत्तर शक्ति प्रकट हो जाती है । 

_ समाधान-धर्मोपदे श के अनुष्ठान से भक्तों में लोकोत्तर शक्ति का आविर्भाव 
होता है--ऐसा कसे ज्ञात हुआ ? यदि ईश्वरोक्त आगम से बसा सिद्ध होना माना जाता 
है, तब अन्योड्न्याश्रय दोष प्रसक्‍ता होता है ॥२४६।॥ अर्थात ईहवर की प्रमाणता उसके 
आगम की प्रमाणता और आगम की प्रमाणता ईइ३० की ध्रमाणता पर निर्भर होने से 
अन्योजन्याश्रयता सुव्यक्त है ।। २४७ ।। यह भी एक प्रश्न उठता है कि ऐसी लोकोत्तर 
शक्ति उसमें किस कारण से उत्पन्न हुई ? उसका स्वभाव ही ऐसा है--यह मानने 
पर भी स्वभाव के विषय में भी वही प्रदइन उजागर होता है कि ऐसा निश्चय किस 
प्रभाण से होता है ? ॥२४८ ।। 

। शक्भा--ईश्वरादि में ऐसी सर्वदर्शनानुग्राहक शक्ति किस कारण से उत्पन्न हुई ? 
इस प्ररन के उत्तर में स्वभाववाद को प्रस्तुत किया जा सक्रता है कि वह शक्ति किसी 
से, उत्पन्न: नहीं हुई; अपितु स्व्राभाविकी है। यह ऐसा क्‍यों ? ऐसा क्‍यों नहीं इस 
प्रकार वस्तु-स्वभाव के लिए किसी प्रकार का प्रशरन नहीं उठ सक्रता कि अग्नि क्‍यों 
जछाती है ? आकाश वर्यों नहीं ? ऐसा पर्यनुयोग कौन कर सकता है ? ॥२४६। 

समाधान--प्रत्यक्षत: किसी स्वभाव के सिद्ध होने पर भी लोग जो प्रश्न छठा दिया 
करते हैं। उसके उत्तर में कहा जाता है कि 'न इष्टेडनू पपन्‍न ता! । अर्थात्‌ प्रत्यक्ष-हृष्ट 
पदार्थ की अनुपप्रन्‍्नता कभी सम्भब नहीं २५० ।। किन्‍्त अदृश्य वस्त के विषय में 
ऐसा नहीं कहा जा सकता । क ५ 

.  शद्भा-यह जो कहा गया कि /“वस्तुस्वभावैरुत्तरं वाच्यम्‌?। इसका क्‍या 
अथ 7 प्रत्यक्ष-प्िद्ध पदार्थ की अनुपपन्नता सम्भव नहीं, ज॑से कि प्रत्यक्षतः देखा गया 
हैं कि अग्नि काष्ठादि दाह्म पदार्थों को भस्मसात, कर देता है। उसके लिए कोई 
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स्थित्वाप्रवृत्तिसंस्थानविशेषाथेक्रियादिषु । 
इएृष्टसिद्विःसिद्धिवों दृष्टान्ते संशयोड्थवा ॥ ११ ॥ 
(१) स्थित्वाप्रवतंमानत्व ( स्थितिपूर्वंक गृतिमत्त्व ), (२) संस्थानविशेषवत्त्व 

( कम्बुग्रीवादिरूप आक्रारविशेषवत्त्त ) और (३) अथंक्रियाकारित्व ( सप्रयोजनवत्त्व 
या सार्थकत्व )--इन तीन हेतु-प्रयोगों के द्वारा नंयायिकादि ईश्वर को सिद्धि अधिष्ठा- 
तत्व, कर्त त्व और बुद्धिमत््वरूपेण किया करते हैं--( १) परमाण्वादय: साधिष्ठाना:, 
स्थित्वाभ्वर्तं मानत्वाद्‌ू रथादिवत्‌ । (२) क्षित्यादय: सकतूं का:, संस्थानविशेषवत्त्वातु 
प्रासादादिवत्‌ । भूभ्नुधराद०: वृद्धिमत्कत्‌ का:, अर्थंक्रियाकारित्वात्‌ सरित्सागरादिवतु । 
इन अनयानों में अधिष्ठाता और कर्तता साध्तान्य विवक्षित है? या विशेष 
( ईइवर ) ? प्रथम कल्प में सिद्ध-साधनता और हिितीय कल्प में रथघटादिह॒ष्ठान्त- 
साध्य-विकल या सन्दिः्धसाव्यक हो जाते हैं ॥॥ १२ ॥। 


कर रका>9+ा लता का एम ताक कामना पक १-7 "कक: ऋक +क आखा त्क | या क त्तालला'कत्क का ऑः कान 


वातिकालद्ूार 
[कलगुणहेतुविक्नलो गूणवानिति समानम्‌ । न समानम्‌ । 
दृष्टट्वादस्ने रपरस्य च विपयवादिति नेदमुत्तरस्‌ | अन्यथा यत्किचिदात्माभिमतविधाव- 
न्यभिरुत्तरस्तच कतम, तदुत्तरं वस्तुस्वभावरिह वाच्यम्‌ | इत्थं तथोत्तरं स्थाद विजयी 
समस्त: $ तस्मादनित्येषपि । अपिशब्द न्नित्त्येडम्थप्रमाणतेति सक्तम । 
(७) ईश्वरसाथकप्रमाणदूषणम्‌ 
सनन्‍्व॒स्ति प्रभाणम्‌-- 
प्रवत्ति संस्थानजिशेषाथं क्रिपादय: । कार्यात्मानः कथ्थ कार्यात्‌ कारणस्याप्रप्तिद्धता ॥२४१॥॥ 
अन्यथान्यस्पापि करणस्यानुमानं न स्थात्‌ । तथा हि-यद्‌ वस्तु स्थित्वा स्थित्वा 
प्रवर्ततेडभिमतसाधनाय तद्‌ बुद्धिमत्कारणाधिष्ठानाद । यथा वास्यादिद्वंधीकरणादौ। 
न खलु वास्यादय: रवयमेव प्रवत्त॑न्ते । प्रवत्तेने वा «दा प्रवत्तंनं भवेत्‌। स्थित्वा च 
प्रवत्तनमभिमतं प्रेक्षावत्ता केन चित्‌ प्रवत्तकेत भवितव्यम्‌ । यथायत्न॑ संस्थानविशेष- 
पारिमाण्डल्यादियोगि तच्चेतनावदुत्पादितं तद्‌ यथा घटादिकम । तथा यदर्थक्रियाकारि 
तच्चेतनावत्पदार्थप्रेरितिमू , तद यथा घटादय:ः । अन्नाह-स्थित्वा प्रवत्तिस्ंस्थानेति । - 
न वातिकालद्०ा र-व्या ख्या 
| पूछता कि वह क्‍यों जलाती है ? यदि भूत द्रव्य होने के कारण जलाती है, तब 
आकाश भी भत है, वह क्‍यों नहीं जलाता ? यदि अग्त्ति अपने प्रति नियत स्वभाव के 


कारण जलाती है, तब ईश्वर भी अपने स्वभाव से सर्वज्ञ है। इस प्रकार दोतों में 
समानता है । 


समाधान--दो नों में समानता नहीं, क्योंकि अंग्नि में प्रत्यक्ष-सिद्ध दाहकता है 
कन्तु ईश्वर से शक्ति प्रत्यक्ष-सिद्ध नहीं । अन्यथा कोई भी व्यक्ति अपनो अभिमत वस्तु 
को स्वाभाविक न मानकर कथक्कड़-मसमम्प्रदाय में विजय प्राप्त कर लेगा ? अत: ईश्वय 
को नित्य माना जाय या अनित्य, यह प्रमाण-सिद्ध नहीं होता 
(७) ईइव र-साघक प्रमाणों का निरास-- 
शद्धा--( १) स्थित्वाप्रवृत्ति, (२) संस्थानविशेष और (३) बअरथेक्रियाकारित्वादि 
साधनों के द्वारा अपने कारणीभूत पदार्थ की सिद्धि क्‍यों नहीं हो सकती ? ॥/२४१॥ 


यदि वर कार्यो के द्वारा उसकी सिद्धि नहीं की जा सकती, तब संसार में घप्तादि 
4 


० 


वात प्रतिनियतातु तदेश्व रोड 


ध्थित्वा 
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य एते कार्यहेतुत्वेनाभिमताः स्थित्वा प्रवृत्त्यादयों नंते सम्यग्घेतवः। यत्त एषु 
सत्ध्वपीष्टर्यैव सिद्धि: सिद्धसाधनम्‌ । न च सिद्धः पक्षो भवतीति। असिद्ध॑स्य पक्षत्वात्‌ 
यत्र हि विवादस्तत्साधताय साधनोपन्यासो युक्त:। कमलक्षणचेतनाधिष्ठितं च सकल- 


मिष्यता।यित 0, । 
'कर्मजं लोकवे चित्रयं चेतना मानस च तत्‌ ।' 


ननु कम जमेवेति न साध्यते | कर्मव्यतिरिक्तेश्वरचेतनाधिष्ठितत्वस्य साधनात्‌। 
तथा चाह--'तच्चेश्वरचोदनाभिव्यक्ताद धमदिव”। न चेश्वरचोदनाधिएिठतकमंपूर्वे- 
कत्वपाधनें सिद्धसाधनम्‌ । 

नेतदस्ति। कर्म चेच्चेतनारूपमस्ति तदा परचेतनासाधन व्यर्थम । तत्‌ किला- 
चेतन तत्‌ प्ररवत्तितुमशक्तम्‌ । इदन्‍्तदिति निरूप्य प्रवुत्तिदश नातू्‌ । ततः स्वयं वा निरूप्य 


वातिकालड्ूा र-व्याख्या 

कार्यों के द्वारा अग्न्यादि की सिद्धि भी न हो सकेगी। फलत: कार्य से कारण को सिद्धि 
मानना अनिवाये है--(१) जो वस्तु ठहर-ठहर कर प्रवृत्त होती है, वह अवश्य ही 
किसी बुद्धिमान्‌ व्यक्ति के द्वारा अधिष्ठित होती है, जेसे वास्य-कुठारादि काष्ठ के 
द्रंघीकरण में वर्धकोी आदि किसी पुरुष के द्वारा अधिष्ठित होकर ही प्रवृत्त होते हैं, 
अपने-आप नहीं | यदि जड़ पदार्थ प्रवृत्त हो जाता है, तो सदंव प्रवर्तमान ही रहेगा, 
ठहर-ठहर कर नहीं । दूर से जो शब्द आ रहा है, छससे स्पष्ट प्रतोत हो रहा है कि 
किसी व्यक्ति के द्वारा काष्ठ पर कुठार का व्यवस्थित प्रहार हो रहा है, बसे ही परमा- 
ण्वादि की व्यवस्थित चालन-प्रक्रिया से पृथिवी आदि का निर्माण ईश्वर के अधिष्ठा- 
तृत्व में होता है। जेसे परिमण्डल (गोल) लम्ब्रे-चौड़े आदि संस्थान (आकार) वाले 
घटादि पंदार्थों का कर्त्ता कुलालादि पुरुष होता है, वेसे ही क्षित्यादि का कर्त्ता ईश्वर 
है । ज॑से अन्न-वस्त्रादि सार्थक पदार्थों का निर्माता बुद्धिमान्‌ व्यक्ति होता है, बसे ही 
सरित्‌-समुद्रादि पदार्थों का निर्माता ईइ्वर है। 

._ समाधान--जिन स्थित्वाप्रवुत्ति आदि कार्य-हेतुओं के द्वारा ईइ्वर को धिद्धि 
अभीष्ट है, वे सद्धेतु नहीं असद्धेतु (हेत्वाभास) हैं, क्योंकि वास्थादि साधनों को सामा- 
न्यतः अधिष्ठाता की अपेक्षा है, ईश्वररूप अधिष्ठाता की नहीं, सामान्य अधिष्ठाता तो 
कम है ही, बौद्ध सिद्धान्त में कम को चेतनारूप माना जाता है, जेसा कि भगवान्‌ बढ्ध 
ने ही कहा है “चेतनो हि भिक्‍्खवे कम्मं वदामि” (अड्गुत्तर० ३) को शकार ने भी 
कहा है--“कमंजं लोकवेचित्रयं चेतना मानसं च तत्‌” (अभि० को० ४१) अर्थात्‌ 
विचित्र लोक क्री रचना कर्म से जनित या अधिष्ठित है। मानस कम का नाम 


चेतना है। 
शक्भा--जगत्‌ में कम-जन्यत्व यदि सिद्ध करते, तब अवश्य सिद्ध-साधनता दोष 


होता हम तो ईइ्वर-चेतनाधिष्ठितत्त्व सिद्ध करना चाहते हैं, जेसा कि कहा गया. है -- 
“तच्चेद्वरचो दन भिव्यक्ताद्‌ घर्मादिव” । इस प्रकार ईश्वरीय प्रेरणा-जन्य कम पूव॑कत्त्र 
सिद्ध करने पर सिद्ध -साधनता प्रप्तक्त नहीं होती । 

समाधान--कर्म यदि चेतनारूप है, तब ईश्वर चेतनापूर्वकत्व सिद्ध करना व्यर्थ 
है । जो अचेतन है, वह स्वयं प्रवृत्त नहीं हो सकता, क्योंकि यह पदार्थ ऐसे किया जाय- 
ऐसा निरूपण करके कार्य सम्पन्त किया जाता है। अतः या तो स्वयं निरूपण करके 
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वातिकालद्टार:ः 
प्रवत्तितव्यं निरूपकप्रेरणया गत्यन्तराभावात्‌ । तत्राचेतनानां स्वयं निरूपणाभावात्‌ । 
परनिरूपणमपि यदि न स्यादप्रवत्तंनमेव प्रसक्तम्‌ । तस्मात प्रेरकेन चतनावतान्येन भवि- 
तब्यमित्यभिग्राय: । तत्र-- 
चेतना कमंरूपव प्रवृत्तेयंदि कारणम्‌ । निरूपणे5पि न परं तन्निरूपणमिष्यते ॥२५२॥। 
तथा चासिद्धो दृष्टान्त: | 
चेतनावत्क्ृतत्वेडपि नेश्वरेण घटादव: । क्ृता: प्रयोजनाभावादन्यथेशो४पि सेश्वर: ॥२५३॥॥ 
स्वस्यथामर्थकियाया मित्यनवस्था श्रवत्तते । ॥ 
अथ प्रवत्तंते सोडपि कुलालादि: प्रर्वत्तित: । अज्ञानादीश्व र॒प्तज्ज्ञो न सोध्च्येन प्रवत्तित: ॥२५४।॥ 
अज्ञो जन्तुरनीशो5यमात्मन: सुखदुःखयो: । ईश्वरप्रेरितो गच्छेत्‌ स्वर्ग वा श्वभ्रमेव वा ॥२५५॥ 
अज्ञों हि चेतनावानपि निरूपणासमर्थ: । स घटादिवदपरेण निरूपणासमथे त्वाद- 
परेण प्रेय॑ते नेश्व रस्तस्य निरूपणासमर्थत्वादिति नानवस्था । 
तदप्यसत्‌ । 
कत्त त्वसिद्धी सर्वेज्ञत्वसिद्धि: पुनध््त: । कत्त्‌ त्वमित्यवस्थायामत्रान्योउन्या श्रयो महान्‌ ॥२५६॥। 
यदि हि सर्वेस्य कर्त्तासाविति प्रसिध्यति परमेश्वस्तदास्य स्यात्‌ सवेज्ञता नान्‍्यथा। 
वातिकालद्ा र-व्या ख्या 
प्रवत्त हो या अन्य निरूपक (जानकर) की प्रेरणा से । अन्य कोई गति नहीं । जड़ात्मक 
तत्त्व स्वयं निरूपण नहीं कर सकता । यदि अन्य की प्रेरणा न मिले, तब वह प्रवृत्त ही 
नहीं होगा, अतः चेतनावान्‌ प्रेरक कुठारादि से भिन्‍न हो ता चाहिए | यदि कर्म चेतना- 
प्रवत्ति कारण है, तब निरूपण (कार्यानुरूप उपादानादि का परिज्ञान) भो वही कर 
लेगा, अन्य पुरुष की क्या आवश्यक्रता ? ॥२५२॥ इस प्रकार कुठारादि रष्टान्तों में 
साध्य-बेकल्य है । घटादिरूप काये यदि किसी चेतनपुरुष की रचनाएं हैं, तब भी ईश्वर 
के द्वारा घटादि का निर्माण नहीं माना जा सकता, क्योंकि ईश्वर को उनसे क्या प्रयो- 
जन ? यदि कुछ प्रयोजन परम्परा से माना जाता है, तब भी सभी साधनों में साथि- 
ष्ठानत्व अनिवायें होने पर ईश्वर को भी साधिष्ठान (सेश्वर) मानना होगा ॥२५३॥ 
अ्थक्रियाका रित्व हेतु में अर्थक्रियाकारित्व ओर उसमें भी अथेंक्रियाकारित्व का अनुमान 
करने पर अनवस्था दोष है । 
शद्भधा--कुलाल की प्रेरणा से वास्थादि और कुलाल भी कदाचित्‌ अपने से अधिक 
ज्ञान रखनेवाले की प्रेरणा ले सकता है, क्य्रोंकि इन प्रवृत्त होनेवालों में अज्ञान है, पूर्णा- 
भिज्ञता नहीं, किन्तु ईश्वर नित्य सर्वज्ञ हैं, उसे अन्य को प्रेरणा अपेक्षित नहों, अतः 
अनवस्था क्‍यों होगी ? ॥२५४।॥ जीव स्वभावत्त: अज्ञानी है, अपने सुख-दुःख के साधन 
में स्वयं अनीश (असमर्थ) है । हाँ, ईरवर की प्रेरणा से वह स्वर्ग भो जा सकता है और 
इवश्र (नरक) लोक भी ।।२५५॥।। अज्ञानी पुरुष चेतना होने पर भो विषयवस्तु के 
कारणकलाप के विश्लेषण नहीं कर सकता, अत: वह अन्य व्यक्ति के द्वारा प्रेरित होता 
है, किन्तु ईश्वर को किप्ती की प्रेरणा अपेक्षित नहीं, क्‍योंकि वह स्वयं निरूपण में 
समथ है | 
समाधान--ईहव र में स्वे-क्ृत्‌ तवव की सिद्धि होने पर सर्वज्ञत्व और सर्वेज्ञत्व 
की सिद्धि होने पर सर्व छत त्थ को सिद्धि होती है--इस प्रकार अन्योब्न्याश्रय 
दोष होता है ॥२५६।॥ ईश्वर की सर्वेज्ञवा पर ही प्रेरक5परम्पश की अनवस्था दूर 


हा 





दर सभाष्य प्रमाणवात्तिकम्‌ | परिच्छेद: ६ 
वातिकालद्धारः 

सर्वज्ञतायाउच प्रेरकत्वमन्यथा तस्याप्यपरः प्रेरक इति संवानवस्था । 

किञ्च । यद्यसों स्वेज्ञः किमज्ञं जनमम्नद्दद्वहारे प्रवत्तेयति। विवेकवन्तों हि 
सदुपदेशदायिनो हृष्टा: | स तु विपर्ययप्रवृत्तमपि जन॑ जनयति | तत्‌ कर्थ प्रमाणम्‌ । 

अथोपदेशमसौ सध्तमेव करोति तेन प्रमाणम्‌ । अधर्मकारिणन्तु फलमसदनुभाव- 
यति । तत्र उचितफहुदायो विवेकवानेव । तदप्यसत्‌ | यस्मात्‌ +« 

अधमंकरणे5प्येष वर्त्तयत्येव जन्मिनः । अयुक्तं कारयित्वासौ कथ्थ॑ युकते प्रवर्तयेत्‌ ॥२५७।। 

प्रथमनन्‍्ताव्त्‌ पाप एव प्रवत्तेयति | ततस्तदुग्प्रावत्तंनाय धर्म इति केय॑ प्रेक्षापूर्व 
कारितेश्वरस्य । तदिदमायात प्रक्षाल्य परित्यक्ष्यामीति । 

अथ पापे प्रवत्तयति तत्कर्माधिष्ठित एवासो तथा सत्ति प्रेक्षाक्रियाहानि: | तदपि 


कर्म कस्म।त्‌ कारयतीति समानः प्रसंग: । 
अथाधर्मम प्तौन कारयति। अधमंकारिणन्तु तत्फलमनुभावथति | तदन्‍्येश्वरवत्‌ । 


तदप्पयत्तारम्‌ । 
अपक्त्यान्ये श्वरा: पापप्रतिषेधं न कुवते । स त्वत्यन्तमशक्‍्तेभ्यों ज्यावृत्तमतिरिष्यते ॥२५८॥। 


अथाशक्त एवासाौं तथा सत्ति । 
नेश्वरेण कृतं स्वप्रिति वक्तव्यमुच्चक:। पापवत्‌ स्वार्थकारित्वाद्धर्मादिरपि किन्ततः ।॥२५६॥। 





| वातिकालदू) र-व्याख्या 

हो सकती है | दूसरी एक्र बात ऐसी भी है कि यदि ईदवर सर्वेज्ञ और सबे- 
कल्याणकारी है, तब अज्ञ और भोले-भाले व्यक्ति को असद्बयवहार में क्यों प्रवत्त 
करता है ? विवेकशील पुर्ष तो सर्व सदुपदेश ही दिया करते हैं, किर 
आपका ईश्वर तो विपरीत कार्य में भी प्रवृत्ति की प्रेरणा देता है, अतः वह क्योंकर 
प्रमाण होगा ? 

शद्भा-जो व्यक्ति असद्दयवहार में पहले से ही भ्रवृत्त है, उस्ती को ही ईश्वर अनु- 
प्राणित करता है और अधर्मकारी को उचित दण्ड देता है, अत: ईश्वर न्यायी और 


प्रमाण है । 
समाधान--अधर्म करने में भी ईश्वर प्राणियों को प्रवुत्त करता है । अनुचित कार्ये 


कराकर वह न्थायी ओर प्रमाण क्योंकर होगा ? 5५७9।। पहले तो ईइवबर पापक्षर्म में : 
प्रवत्त करता है, फिर उधर से हटाने के लिए धममं में प्रवृत्ति करता हँ--यह इंश्वर की 
कहा जाय 


कसी बुद्धिमत्ता ? कीचड़ पहने पोत लिथा। कि बोकर साफ कर देंगे। यदि 
ईदइवर पापकर्म नहीं कराता, अपितु जोव पूर्बोपाजित पापकर्म हो पाप कराते हैं, 
ईदहवर केवल उनका अधिष्ठाता हो जाता है। तब भी वहीँ बबत आ गई, अधिष्ठाता 
बनना; पापकर्म कराना एक ही बात है । आक्षेप वही बना है कि ईश्वर जीवों से पाप 
क्यों कराता है ? यदि कहा जाय कि ईश्वर किसी से अधर्म नहीं कराता, हाँ, अधर्म का 
फल अवद्य देता है, जंसे अन्य राजा पापी को दण्ड देत! है । ऐसा कहना भी निस्सार 
है, क्योंकि दूसरा राजा पापी के पापों को दूर करने की शक्ति नहीं रखता, किन्तु वह 
(ईदवर) तो भशक्त प्राणियों से अत्यन्त विलक्षण है ॥२५८।॥ यदि ईश्वर भशक्त है, तब 
नेय्यायिकों को यह छद॒घोषणा ७च्च स्वर से नहीं करनी चाहिए #ि ईदवर सब कुछ 
कर सकता है | मनुष्य ज॑से प (पक स्वयं करता है, बसे पुण्य (वर्म) भी स्वयं करता 
है, ईश्वर की प्रेरणा से नहीं ॥२५९॥। 
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वातिकाल दूर: 
किञल्स्च । 


अधर्मस्य फल भुंकते लोक: कि नेश्वराद्‌ बिना | विनापि यदि कप्तस्य कारणत्वं प्रकल्पयेत्‌ ॥२६०॥। 
अथ तस्माद विनाइध्र्मफलं भूंक्ते न कश्चत | प्रेक्षावान्‌ कथमेतस्मिन्‌ प्रवत्तेत निरथंक ॥२६१॥। 
क्रीडार्था तस्य वृत्तिस्चेत प्रेक्षापूर्वक्रिया कुत.। एकस्य क्षणिका तृप्तिरन्य: प्रार्णवियुज्यते )॥२६२॥। 
किज्च । 
शास्त्रान्तराणि सर्वाणि यदीश्वरविकल्पत: । सत्त्यासत्त्योपदेशस्प्र प्रमाणं दानतः कथम्‌ ॥॥२६३॥। 
सकलशास्त्रल्नक्षणपरस्परविरोधबाधितसत्त्यासत्त्योपदेशदानादसाी प्रमाणमिति 
मह॒दद्भुतं प्रामाणिकत्वञूच । 
अथ न सकलकझ्ाास्त्रार्थ क्रिया तदा झ्ास्त्रान्त स्वदेव नेश्वरेण सर्व व्यधायि । 
अथ धर्माधमंप्रेरितोउ्तौ सक्लमेव करोति नान्‍्यथा पदार्थेसम्भव:। तथा स्ति 
सर्वे एवात्मा प्राकृतजनानां धर्मोघर्मा दिप्ने रण।देव करिष्यद्वीति व्यर्थ प्रीरव रकल्पनम्‌ । 
सर्वेस्य कर्त्ता नात्मा चेत्‌ सर्वस्थेति यदीष्यते । तस्य स्वस्थ कत्त्‌ त्वं क्वोपयोगं प्रयास्यति ॥॥२६४। 
सर्वेरेवात्मभि: सर्वकरणे कि प्रहीयते। तथा बहुनिरेकस्यथ बहुनां चेकतः क्रिया ॥२६५।॥। 
अ्थैक एव सर्वस्य कारक: कश्चिदिष्यते । सर्वज्ञवान्यथा न स्थादिति नान्‍्यस्थ कत्तृ ता ॥६६६।॥। 
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वातिकालद्ूा र-व्या ख्या 
दूसरों बात यह भी है कि जीव अपने अघर्म का फल ईश्वर के बिना क्‍यों नहीं 
भोग सकता ? यदि ईश्वर के बिना ही पुरुष पाप करता और उसका फल भोगता है, 
तब ईश्वर को समस्त कार्यों का कारण कोन सिद्ध कर सक्रेगा ? ॥२६०॥ यदि ईश्वर 
के विशहा धर्म का फलोपभोग कोई नहीं करु सकता, तत्र कौन प्रेक्षावान्‌ पुरुष इस 
निष्फल कर्म में प्रवृत्त होगा ? ॥२६१॥ जवत्‌ की रचना तो उसकी क्रीडामात्र है, जेसा 
कि मह॒षि व्यास ने कहा है --““लोकवत्तु छीलाकवल्यप्‌” (ज्र० सु० २।१॥३३) | पहले 
राजा लोग जज्भल में जाववरों का शिकार करना अपनी एक क्रीडा हो मानते थे । 
लोमड़ी अपने बच्चों के साथ उछलती-कदती जा रही है, राजा साहब ने ग्रोली मार 
दी । राजा साहब का तो एक क्षणिक्र सनोरंजनमात्र हुआ और गरीब जानवर अपनी 
प्यारी जान खो बंठा ॥२६२॥ 
यह भी एक श्रइन उठता है कि चौर्बाक, जेन, बौद्धादि के सभो शास्त्रों का प्रण- 
यन यदि ईश्वर करता है, तब वह परस्पर विरुद्ध उपदेशों का प्रदाता होने के कारण 
कैसे प्रमाण होगा ? ॥२६५॥ यदि सभी श्ञास्त्रों का वह कर्त्ता नहीं, तब सभी जगत्‌ का 
भो वह कर्त्ता नहीं हो सकता | यदि कहा जाय कि धर्म और अधम की प्रेरणा से ईश्वर 
समघ्त शास्त्रों के समान समस्त जगत्‌ की रचना करता है, अन्यथा पदार्थों का सद्भाव 
नहीं हो सकता | तब तो सभी साधारण पुरुषों का आत्मा धर्माधर्म की सहायता से सब 
कुछ कर सकता है, ईश्वर की कल्पना व्यर्थ है। यदि कहे जाय कि जीवात्मा सब जगत्‌ 
का कर्त्ता नहों माना जाता, तब इसमें दोष क्या ? समस्त जगत्‌ के कतेग्य का उप्रयोग 
क्या ? ॥२६४॥। यदि सभी जीव मिलकर सभी काये कर लेते हैं, तब क्या बिगड़ता है । 
लोक में तो देखा जाता है कि कहीं एक व्यक्ति कई काम कश लेता है तो कहीं कई 
व्यक्ति मिलकर एक काये का सम्पादन करते हैं ।।२६५॥ हद 
शबद्भा---जब कि कोई एक ही पुरुष जगत्‌ का कर्ता माना जाता है, तब उसमें 
सर्वेज्ञता सिद्ध होती है, भतः ईश्वर को छोड़ कर अन्य अल्पज्ञ व्यक्ति में जगत्‌ का 
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वातिकालद्धारः 
प्रधानभूतः कर्त्तातौं वरप्राप्तिः ततोडथिनास्‌ । न हि सर्वज्ञतामात्रादशक्त: सेव्यते पर: ॥॥२६७॥ 
तदप्यसत्‌ । 
अर्थानर्थ क्रियाशक्तो गुडगोरसकारकः । सर्वज्ञोषपि न सेव्यत्वं प्रयात्यनुपकारतः ॥॥२६८।॥। 
सर्वज्ञत्वे प्रसिद्धे च शक्तत्वे सर्वकारकः | स्वकारकतायाश्च तस्य सर्वेज्ञता पुनः ॥२६६॥। 
असर्वज्ञस्थ कत्त, त्वे दर्शने सवंवित्‌ कथम्‌ । तस्माद्‌ दुष्टान्ततः सिध्येत्‌ तथा चेत्‌ प्रेक्षताक्षति:।॥२७०॥। 
न चाज्ञता कुलालादेः स्वकाय्यंउस्ति वुथेश्वर: । कमंसामथ्यंसिद्यों च नोपयोग: कथ॑ं क्रिया ।२७१॥ 
जानानो5पि कुलालादि: प्रेयंमाणो यदि क्षम: । ईश्वरो5पि तथान्येन प्रेयें: स्थादविशेषतः ॥॥२७२॥। 
अथ सर्वज्ञतासिद्धिमा,मनो$भिलपन्‍नसौ । सर्वेक्ष्य प्रेरको जातस्तदेतत्‌ केन गम्यताम्‌ ॥।२७३।। 
किञ्च | 
स्वयं निरूप्य यः कर्ता ततवराकारक ईश्वर:। ईश्वरादेव सर्वस्य बुद्धिरित्यप्रमाणक्रम्‌ २७४।। 
हेतुत्वमुपदेशादेरुपदेष्टस्तदन्‍्यतः । उपदेश इत्यनादित्वात्‌ समाप्त सर्वमीहितम्‌ ॥२७५।॥ 
तस्मात्‌ स्थित्वा प्रवृत्तानामीश्वरप्रेरणं कुतः । प्रधानपुरुषादीनाननात: कत्त्‌ त्वनिश्चय: ॥२७६।। 


वार्तिकालदूा र-व्याख्या 
करत त्व नहीं माना जा सकता ॥२६६॥ प्रधानभूत ईश्वर जगत्‌ का कर्त्ता है। वही 
विविध कामनावान्‌ प्राणियों की ;कामना-सिद्धि का वर-प्रदान करता है, अतएव बह 
सभी प्राणियों के द्वारा सेवित होता है, केवल सर्वज्ञ होने से नहीं ॥२६७॥। 
समाधान--अआर्थ और अनर्थ रूप गुड और गोबर सभी पदार्थों के करने में समर्थ 
स्वेज्ञ व्यक्ति भी सब का सेव्य नहीं होता, क्‍योंकि वह सत्र का उपकारक नहीं 
॥२६५। पहले ईह्वर में सवज्ञता और स्वशक्तत्व सिद्ध हो जाने पर सर्वे-कारकत्व 
सिद्ध होगा एवं सर्वक्रारकत्व के सिद्ध होनें पर सवेज्ञता सिद्ध होगी--इस प्रकार अन्यो- 
न्याश्रय दोष प्रसकत होता है ॥२६६।। यदि असर्वज्ञ ही सर्व कर्त्ता हो जाता है तब 
ईद्वर सर्वज्ञ क्योंकर सिद्ध होगा ? कुछालादि दृष्टान्तों के आधार पर असर्वेज्ञ को 
जगत्‌ का कर्त्ता मानना होगा, तब तो उसमें “तदेक्ष तर” (छां उ. ६।२।३) इस श्रृति से 
प्रतिपादित जगदुपादानादि को प्रेक्षता सम्भव न हो सकेगो ॥२६६॥॥ कुलालादि अस- 
वज्ञ हीं जगत के कर्त्ता बन जाते हैं, तब सवंज्ञ की कल्पना व्यर्थ है। चेतनात्मक कम के 
सामथ्य से स्व काय घिद्ध हो जाता है, ईश्वर का कोई उपयोग नहीं ॥२७१॥ कुल।- 
लादि विज्ञ पुरुष भी यदि ईश्वर की प्रेरणा पाकर ही-कार्य-सम्पादन में सक्षम होते हैं 
तब ईरवर भी किधी अन्य ईरवर के द्वारा प्रेयमाण होकर हो जगत्‌ के निर्माण में समर्थ 
हो सकेगा ॥२७२।। यदि ईश्वर अपनी सर्वेज्ञता-सिद्धि को प्रमाणित करने के लिए सबका 
प्रेरक बना है, तब जिज्ञासा होती है कि इस तथ्य की अधिपति कंसे होगी ॥२७३॥ 
दूसरी बात यह भी है कि जहाँ पर कोई कर्त्ता अन्य की प्रेरणा के बिना ही अपने--आप 
निरूपण (8पादानोपादेयभाव की ऊहा) करके कारय सम्पन्न।/करता है, वहाँ ईइ्वर 
कारक (प्ररक) नहीं, तब यह डऊह्छकू की चोट पर कैसे कहा जा सकता है कि ईर्वर ही 
सब को ज्ञान और प्रेरणा देता है ।२७४।॥ यदि हेतुत्व (साध्य-साधन-भाव) का ज्ञान 
किसी 6पदेष्टा के उपदेश से माना जाय, तब एक €७पदेष्ठा को भी, साध्यसाधनभाव 
का ज्ञान अन्य उपदेष्टा एवं अन्य को अन्य से--इस प्रकार अनादि परम्परा मानने पर 
मानव मात्र की अपनी ऊहापोह निरथंक एवं समाप्त हो जाती है॥ २७५॥ फलत: 
उठहर-ठहर कर प्रदत्त होने वाले कुठारादि को ईश्वर को प्रेरणा कंसे ? विशेषत: निरी- 
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वातिकालद्धारः कु 

संस्थानसज्भतत्वादिति चायमप्यहेतु:। न हि संस्थान सकलमेव पुरुषपूर्वक 
दृष्टम्‌ । बीजादिका रणविशेषमात्रेणापि तस्य हृष्टे: | वृक्षादिसंस्थानवत्‌ | तत्र यथा-- 
वक्षादीनां हि संस्थानमचिद्धेतुसमन्वयि । तथा घटादि तद्वत्‌ स्थात्‌ प्रधानाथ्प्ररवत्तितम्‌ ॥२७७॥। 
यथा हि वीजमुत्पन्नं वृक्षतों वृक्षकारणम्‌ । तथा घटो5पि मृत्पिण्डाद घटादेरप्रर्वत्तितात्‌ ॥२७५।। 
कुलानादिः पुनस्तस्य साक्षी सततमिष्यते । मर ॥२७९॥।। 

न कुलाला दिस्तस्य संस्थानादेजनकः । न खलू बीजविजातीयं संस्थानमुत्पादयितु 
वक्षस्य सुशिक्षितो5पि चेतनावान्‌ समर्थे: । 

ननु न मृत्पिण्डस्य संस्थानं कुलाल उत्पादयन्नुवलम्यते । न मृत्पिण्डस्थापि 
तादशत्वात्‌ | तादुगवर्णसंस्थानरछूप एवं मृत्पिण्ड:। यथा वटबीजं वटवृक्षवर्णसंस्थानवत्‌ । 
तदपि कथमिति चेत। अत्रोच्यते-- 
वर्णंस्थानरूपत्वं बीजे यदि न शक्तित:। कार्य कुतस्तदायातं बीजहेतोरभावत: ।।२८०॥। 
ईश्वरस्तस्य कर्त्ता चेद बीजात्‌ किन्‍न तदन्यतः । इति पूर्व शतिक्षिण्तं हेतुस्तस्येश्वरः कथम्‌॥२८१॥ 





वातिकालद्टा र-व्या ख्या 

इवर्‌वादी सांख्पादि दर नों में प्रतिपादित प्रकृति और पुरुषादि की प्रवृत्ति कभी सम्भव 
न हो सकेगी ।।२७६॥ 

पुथिवी अ।दि के संस्थानविशेष को देखकर भी ईदइवररूप कर्त्ता की कल्पना नहीं 
को जा सकती, क्‍यों कि परवेतादि के समस्त संस्थान पुरुष-निरमित नहीं देखे जाते, अपि 
तु वक्षादि के अपने संस्थान ( आकाय-प्रकार ) अपने बीजादि रूप जड़ कारणों के द्वारा 
ही समुत्पादित होते हैं । जसे वृक्षादि के संस्थान अपने जड़ एवं चेतताप्रेरित बीजादि 
कारणों से निर्मित होते हैं, वसे हो घटा।दि समस्त कार्य ऐपे मृत्यिण्डादि मात्र कारुणों 
से सम्पन्न हो जाते हैं, जो कि क्रि्ती प्रधान या ईद्वर से प्रेरित नहीं ।२७७॥ जेसे बीज 
वक्ष से उत्पन्न होकर वृक्ष का कारण (उत्पादक) होता है, वेसे ही घट भी जिस मृत्पिण्ड 
से उत्पन्न होता है, वह मृत्पिण्ड किसी अन्य घंटा दि से प्रवरतित नहीं होता ॥२७५॥ कुला- 
छादि तो घट का सदंव साक्षी होता है । घटादि का शरीर, वर्ण-संस्थानादि (आकार- 
प्रकारादि) उसी प्रकार के मृत्पिण्ड से उत्पन्न होते हैं, वह मृत्पिण्ड कुलाल से भिन्‍्त 
होता है ॥२७६॥ कुलालादि घटादि वर्ण-संस्थान का जनक नहीं होता । वृक्षणगत बीज 
के सजातीय वर्ण-सस्थान का जनक कृषक (किसान) कभी नहीं हो सकता, भले ही वह 
कितना ही बृद्धिमानु और समर्थ क्यों न हो । 

शद्भा--यह तो प्रत्यक्ष-सिद्ध है कि जिस वर्ण का जेसा छोटा-बड़ा घट बनाना 
होता है, कुलाल उद्ती प्रकार का मृत्पिण्ड बनाता है, क्योंकि मृत्पिण्ड भी घट के समान 
वर्ण-संस्थानवाला होता है। वटवृक्ष की रूप-रेखा अपने बीज के समान है, बह किसी 
सर्वज्ञ-सवे-कर्त्ता के बिना क्योंकर उपपन्‍्न होगी ? 

समाधान--बीज का वर्ण और संस्थान बीज में निहित उसक्रो अपत्ती शक्ति की 
देन है, यदि ऐसः नहीं, तब वृक्षरूप कार्य में वर्ण-पंस्थानादि कहाँ से आयेंगे ? जिस 
क।ये का बोजरूप हेतु ही नहीं, वह आत्मलाभ नहीं कर सकता ॥।२८५०॥ बीज-शक्ति के 
बिना ही यदि ईश्वर वृक्षगत वर्ण-संस्थान का कर्त्ता माना जाता है, तब वह अन्यबीज 


से वह कार्य क्‍यों नहीं कर देता ? इस प्रकार पूर्व-निरस्त वणण-पंस्थान का कर्त्ता 
ईदवर कसे होगा ? ॥२५१॥ 
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वारतिकालबड्डू रः 
बीजऊफारणं हि वक्षस्तदानीं बीजकालकार्य नास्ति | ततो न तस्य संस्थाकारण- 
त्वम । नापीशव रस्थ । विजातोयवृक्षकारणब्रीजादसंभावादीश्व रस्य तत्कारणत्वे किमिति 
न विजातीप्रतीजादपि त वृक्षम्र॑स्थानम्‌ । तस्मराच्छक्तिर्पेण निद्यमानमेव वक्षबीजे 
वृक्षसंस्थावमाजिभजति । यथान्वकारव्यवस्थितों बालदारक: प्रदीपात्‌ । तथा मृत्पिण्डा- 
दपि संस्थानमाविभेवति कुलाल!त्‌ | कुलालूस्यापि घटा दिविधाने संत्थानं शक्तिरूपेण 
संस्थितं प्रस्थानादेव | ततः कुलालादि: पुरुष: साक्षिभूत एवोपभोक्ता । न तस्य व्यापार: 
कश्चित्‌। ठदुपभोगेच्छया तथा तथा शक्तिहूपस्य प्रधानस्य प्रवृत्ते: । तथा चाह-- 
पुरपोपभोगप्तिध्यर्थ प्रधानस्य ग्रवत्ततम्‌ । थम्माजिकार्थ सिद्धार्थ नटरज़ुक्रिपा यथा ॥२८२॥। 
ततव्च बुद्धिमत्कारणदिपयंयस्प प्रसिद्धि। अथ प्रतियुरुषपात्मनां भेदादपरेण 
रागादिरहितेतात्मना स्वेषापोश्वरेण भवितव्यम्‌ । अन्यथा प्रतिनियतवर्णंसंस्थानादय: 
संसारिपुरुष!णां केतो पदशिताः । यत्रोपभोगेच्छया प्रधानस्प प्रवृत्ति:। उत्तमत्र- -यथा 
सामाजिकातामनायुपदेशदर्शनाद दिदुकज्ञा विनिवृत्यर्थ नटस्प नाटकप्रयोग: तथा सं प्ारि- 


्क 


धाम लि 
के वालिकालड्ूा र-व्याख्या 
आशध यह है कि बोज का कारण वृज्ञ माना जाता 
भूत वृक्ष के समय विद्यमान नहीं, तब वह पर्चाद्भावी वृक्ष में वर्ण ओर संस्थान का 
उत्पाद नहीं कर सकता | ईश्वर भी नहीं कर सक्षता, कयोंक्रि त्रिजाताय वृक्ष के 
कारणाभूत बाज से जो संध्याव सम्मव नहीं, उप्तका भो यदि कारण है, तब विजातोय 
बीज से भो ईश्वर उस्र वृक्ष में संस्थानादि उत्वन्त क्‍यों नहों कर देता ? फल्नतः यह 
स्थिर होता है कि वृक्ष के वीज में शक्तिर्पेण (सूक्ष्मरूपेण) अवस्थित संस्थान वृक्ष में 
वेसे ही अ,विर्भत् हो जाता है, ज॑त्ते अन्धचक्रार में अवत्थित बालक दोप के प्रक्राश में। 
उसो तकरार मृ त्पिण्ड प॑ अवस्थित आकार घट में आविर्भूत हां जात; है। कुलाल भो 
घटल्‍्थ संस्थान को बनाता नहों, अपितु मूत्पिण्ड में अव्यक्त रत से अवस्थित अ।कार 
घट में व्यक्त हो जाता हैं । फनत: कुडालांद पुरएष केवल साक्षी भोज्ता है। उसके 
उपभोग को इच्छा के द्वारा शक्तिस्व॒रूप प्रच्रात तत्त्त्र प्रवृत्त हो जाता है, उप्र प्रवृत्ति में 
रुष का व्यापार कुछ भी नहीं होता, ज॑ंसा कि कहा गया है--'पुरुष का उप भोग सिद्ध 
करने के लिए प्रधान (प्रकृति) की वसे ही प्रव्॒त्ति होती है, जेम्ते नाट्गशाक। में अब स्थित 
दर्शकों के मनोरञ्जन की सिद्धि के लिए बट (नृत्याज्ञवा) की गृत्य-क्रिय होती है 
॥२८२॥ इस प्रकार सांख्यादि दशन में बुद्धिवारी (चेतन पुरुष #ो थशत्ति का विपयैय 
(अभाव) प्रसिद्ध है ? ' 
शद्भ/--सांख्य-मत के अनुसार नाना जीव अर्थात्‌ घरीर के भेद से चेतन आत्मा 
भी भिन्‍त-भिन्‍न माता जाता है। श्रत्येक पुरुष स्वत: रागादि से युक्‍त हैं। यदि कोई 





है, किन्तु वह बीज के कार्य- 


एक पुरुष प्रकृति का प्रवतंक है, तत्र वह केवक़ अउबने उपभोग के लिए ही प्रकृति का 


प्रवतंक होगा, उससे अन्य पुरुष का उपभोग पस्िद्ध न हो सकेगए, अतः सभी जाोवबों से 
भिन्न एक ईश्वर मानना होगा, जो स्वयं चीतराग है और सभी जीबों के योग क्लो सिद्धि 
के लिए प्रति प्रवतंक है । 

समाधान--यह कहा जा चुका है कि प्रकृति गद्य पि जड़ है, तथापि उसकी प्रवृत्ति 
के लिए किसी चेतन पुरुष की आवश्यकता नहीं, जैस्ते स्लामाजिक पुरुषों की अनादि 


श्लोक) १२ ] प्रमाणसिद्धि! ष्है्‌ 





वातिकालछ्धा रः 
क्षीरस्य कथपमनज्ञात्वा वत्सव्‌ द्च प्रवत्तेनम्‌ । तथेदमपि कि नेष्टं प्रधानस्य प्रवत्तंनम्‌ ॥॥२८३॥। 
तस्मात्‌ पयंवसाने सुखाद्याथतरूपतादशंनात्‌ सुखादिरू्पेण सकलस्य कारणेन 
भवितव्यम्‌ । तावता परिसमाप्तमिति नेव्वरसिद्धि: । अयक्तञ्चतत्‌ । 
अप्रेक्षापूव कत्वस्थ पदार्थेपूपलब्धित: । अचेतनत्वन्तद्धेतोरिति युक्तिविदां नयः .॥२८४।॥। 
अप्रेक्षावत्पदार्थानां कारणं न न युक्तिमत्‌ । छागादीनां पुरीषादेवं॑त्तुलीकरणन किम्‌ ॥॥२८५॥। 
(८) प्रधानकारण तानिरास:-- ध) 
प्रधानमेव तहि कारणं भविष्यतीति सांख्या:। अत्रेदमुच्यते-- 
अन्वयश्वेत्‌ सुखादीनां वस्तुत्वाउ्चेतनत्वतः । पुरुषाणां ततस्तत्त्व॑ कारणं न किमिष्यते ॥२५६।। 
वातिकालद्डा र-व्याख्या जी 
ठपदेश-परम्परा के आधार पर दिहक्षा (दर्शन की इच्छा) को निवृत्त करने के लिए नटी 
का नाट्य-प्रयोग देखा जाता है, बसे हो संसारी पुरुषों के दर्शन की प्यास बुझाने के लिए 
प्रकृति की प्रवृत्ति होती है | क्षीर एक जड़ तत्त्व है, उसे यह ज्ञान नहीं कि उत्तको पीकर 
ही बछड़े की जीवन-रक्ष। होगी, तथापि बछड़ा पैदा होते ही गो के स्तनों में, दूध 
अपनें-आप उतर आता है। उसी प्रकार जड प्रकुृृति की भी अपने-आप प्रवृत्ति क्यों नहीं 
हो सकती ? ईइवँंर कृष्ण ने भी कहा है-- 
“वबत्सविवृद्धिनिमित्त क्षीरस्य यथा प्रवृत्ति रज्ञस्य । 
पुरुषविमोक्षनिमित्त तथा प्रव॒त्ति: प्रधानस्य”” ॥| २८३ ॥] द 
प्रत्येक प्रवृत्ति के अन्त में सुखादिरूप पुरुषार्थ की सिद्धि देखी जाती है, अतः 
सुखादिरूप पुरुषार्थ ही समस्त प्रवृत्ति का साधन होता है, जैसा कि ईदवर कृष्ण ने 
कहा है--''पुपषारथे एव हेतुने केनचित्करणम्‌” (सां० का० ३१)। फलत! ईश्वर की 
सिद्धि नहीं होती । युक्ति-युक्तत भी यहो है, क्योंकि लोक में बहुत-से पदार्थ ऐसे भी देखे 
जाते हैं, जिनकी रचना अभप्रेक्षापूर्णमक्र (विना सोचे-समझ) है-। ऐसे पदार्थों की रचना 
अचेतनापूर्गक हँ--एऐसा यूक्ति-वेत्ताओं का मत है ॥२८४। अप्रेक्षापूर्णमक पदार्थों की 
रचना को युक्‍क्ति-युक्त नहीं कह सकते, जैसे कि भेड़-बकरे आदि की पुरीषरूपः मींग- 
नियों को गोछ-गोल क्यों बताया गया ? ईइ्वर चेतन है, बुद्धिमान्‌ है, उसका प्रत्येक 
कार्य सप्रयोजन ओर यूक्ति-युक्त होगा, किन्तु बकरियों की मींगनी के समान अयुक्त 
पदार्थ उसके बनाये नहीं, अतः वह सर्ग-कर्त्ता क्योंकर सिद्ध होगा ? : 
(८) प्रधान की कारणता का निरास-- ः £ 
शक्का--सांख्याचार्यों का कहना हैं कि यदि ईश्वर जगत्‌ का कारण न्हीं-हो 
सकता, तब प्रधान (प्रकृति) को ही विश्व का कारण मान लेना चाहिए | जैक्षा-कि 
ईश्वर कृष्ण नें कहा है--“भेदानां परिमाणात्‌ समन्वयात्‌ शक्तित: प्रवृत्तेन्‍्च । कारण- 
कायविभागादविभागाह्वव्व ररूपस्य का रणमस्त्यव्यक्तम्‌”” ( सां० का० १५-१६ ) अर्थात्‌ 
पृथिवी जलादि समस्त कारये सुख, दुःख और मोह से समन्वित हैं, अत: उन्तका कारण 
सुखादि चितयस्वरूप प्रधानतत्त्व वसे ही मानना होगा, जेसे मृदादिस्वरप. से- सम- 
न्वित घटादि का कारण मृत्पिण्ड होता है ]। जड़ 
समाधान--यदि घटादि समस्त जगत्‌ में सुख, दुःख और मोह का समन्वय होने-से 
सुखादिस्वरूप त्रिगूणात्मक प्रधान तत्त्व जगत्‌ का कारण माना जाता है, तब सत्त्वादि 


गुणों में वस्तुत्व का समन्वय देख कर सत्त्वादि का भी कोई वस्तुस्वरूप कारणान्तर 
की 7 कक 





9 आई | अंक « ढ़ के है. नि र्ँ क क ् हु 
का 


५ 
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वातिकालद्ारः 
न हु वर्णादिसंस्थानं प्रधानस्थास्ति भाविकम्‌ । वर्णादि कार्यकरणं प्रधानस्थ मत॑ कथम्‌ ॥२५७॥ 
अधाषि शक्तिर्पेण सर्वमत्रोपगम्यते | सवंशक्तचात्मक॑ वस्तु प्रधानमिति कथ्यते ॥२८५॥ 
तत्यादृष्टस्य तादुक्‌ च कारणत्वानुमानवत्‌ । कार्य हि कार्यान्तरतः कार्यत्वादन्यकायेंवत्‌ ॥२५९॥ 
न खल कारणमकारणम॒पलभ्यते | तत उपलब्धरूपानुसरणेनेव कारणकल्पना | 
अथ भेदानामन्वयादन्वयिना केनचित्‌ तद्रूपेण कारणेन भवितव्यम्‌ । कारणस्य 
तु न कैनचिदन्‍्वय इति कथमन्वयस्यथापरं कारणम्‌ । घटशरावादीनां हि भेदे मुद्रूपान्व- 
यादेकमृत्पिण्डपृवंकता । न तु मृत्पिण्डस्यापरमृत्पिण्डपूर्वकतंकत्वान्मृत्पिण्डस्थ । 
मत्पिण्ड दण्डादीनामप्यपरमेक यावदेकमेवान्तेन्वयि | तदप्यसत्‌ । उक्त सत्त्वादोनां पुरु 
षाणाओापरं कारणं प्राप्तम्‌ | भवतु तह्मेंकमेव किम्पि कारणम्‌ | तदप्यसत्‌ । 
त्रिगुणादिरूपता तस्य प्रधानस्य न सिध्यति । वस्तुत्वेनान्वयादू वस्तु कारण किमपीक्ष्यताम्‌।। २६९०॥| 
वस्तु वस्त्वित्यन्वयात्‌ कार्याणां वस्तुरूपता कारणस्य न॒च मृदादिरूपादपरा 
वस्तुरूपता | ततो&मृदादिल्पतव कारणस्य प्राप्ता। तथा सत्ति सर्वात्मिक प्रधानमिति 


प्राप्तम्‌ | नतदस्ति । 
कारणानुगतं कार्य स्वरूपेण न सर्वथा । 
बातिकालदूा र-व्याख्या 

मानना होगा.। इतना ही नहीं, सभी पुरुषों में चेतनत्व का समन्वय देखकर सभी पुरुषों 
«का भी कोई चेतनात्मक कारण क्‍यों नहीं माना जाता ? ॥ २५६ ॥ प्रधान ( प्रकृति) 
४में वर्ण और संस्थान (आकार) आदि कुछ भी वास्तविक नहीं, तब वर्णादि-युक्त घटादि 


अन्यथाभूतवह्नचा देधूमादिद्‌ श्यतेडन्यथा ।'२९१॥ 





, पदार्थों की: कारणता प्रधान में केसे मानी जाती है ? ॥२५७॥ यदि प्रधान तत्त्व में भी 
: वर्णादि श्क्तिरूपेण अवस्थित माने जाते हैं, अत एवं प्रधानवस्तु सर्वेशक्त्यात्मक कही 


जाती है ॥२८५॥। जंसे अदृष्ट कारण परम्परा का अनुमान कारणत्वरूप हेतु के द्वारा 
किया जाता है, वसे ही कार्यत्वरूप हेतु के द्वारा कार्य-परम्परा का अनुमान किया 
जाता है--कार्य कार्यान्‍्तरत: सञ्जातम्‌, कार्येत्वादू, 'अन्यकायेवत्‌” ॥२८६॥ कारण कभी 


अकारण (कारण-रहित) नहीं होता, अतः उपलब्ध स्वरूप के अनुसार कारण-पर रम्परा 
- की कल्पना की जाती है । | 


शक्भा--“भेदानां परिमाणात्‌ समन्वयात्‌” (सां० का० १५) इस सांख्य-सिद्धान्त 
के अनुप्तार सुखादिरूपेण अन्वयी घटादि पदार्थ ही सुखादिकारणक होते हैं, सत्त्वादिगुण 


“किसी अन्य सुखादि से अन्वित न होने के कारण अन्यार्थकारणक क्योंकर सिद्ध होंगे ? 


घट-शरावादि परस्पर-भिन्‍न पदार्थ मृदात्मकत्वेन समन्वित होने के कारण एकमृद्रप 
कारणवाले होते हैं, न कि एक मृत्पिण्ड अन्यमृत्पिण्डपुर्वक एवं अन्यमृत्विण्ड अपरमृत्पिण्ड- 


: पू्वेक--इस प्रकार अनवस्था प्रसक्त नहीं होती । 


समाधान--प्रधान तत्त्व जगत्‌ का त्रिगुणत्वेन कारण नहीं, अपितु वस्तुत्वेन कारण 
है, भ्रतः प्रधान त्रिगुणत्व सिद्ध न होकर वस्तुत्व ही सिद्ध होता है ॥२६०॥ घटादि में 
वस्तु-वस्तु--इस प्रकार का समन्वय कारण में केवल वस्तुरूपता का ही साधक है। 
यदि कहा जाय कि मृदादिरूपता को छोड़कर वस्तुरूपता कोई अन्य पदार्थ नहीं, अतः 
कारण 'में मृदादिर्पता ही पयंवसित होती है, फलतः सर्वक्ारणीभूत प्रध।नतत्त्व 
सर्वात्मक सिद्ध हो जाता है | तो बसा नहीं कह सकते, क्योंकि कार्य में कारणडझुपता 


१ ४ 
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वातिक्ालद्धार 
कारणं हि तत्‌ तस्य यद्यवन्वयव्यतिरेक्ादनुवत्तेते नतु तद्ग॒पम्‌। तथा च वक्त 
धमो मेघादिभ्यो जलमित्ति। तत्र नास्ति सरूपतेति न कायकारणभाव: स्यात्‌ । 
अथ तत्राष्यस्ति सहूपं किमपि कारणं तथाभूतकायंत्वादेवानुमीयताम्‌ ॥ अनुमी- 
यतां यदि सारूप्येण कार्यकारणभावस्य प्रतिबन्धो5स्ति । न चारा व्याप्तेरभावात्‌ । 
येन व्यभिचारस्तस्थापि पक्षीकरणमिति चेत्‌ । एवर्न्ताह न किख्विदनेकान्तिकं नाम 


स्यात्‌ । येन येन व्य भिचारस्तमेव पक्षीकुर्यादिति | तस्मादनवस्थाप्रसद्धभादसदेतत्‌ । 
(8) न कमंकारणता--- 


था प्युच्यते-- 
कर्ंणां परिणामो5उ्यमिति पिद्धमिदं कुत:। अन्व्यव्यत्तरेक्रित्व॑ं कमंणो5पि न विद्यते ॥रशेध्शश 


वातिकालडूग र-व्याख्या 
का सर्वेथा समन्वय नहीं देखा जाता, जैसे कि अन्यथाभूत ( र्वेतादिरूप-समन्वित ) 
अग्ति का धमरूप कार्य अन्यथा ( दयामादि रूपान्वित ) देखा जाता है ॥२६१॥ 
वस्तुत्त: कारण वही कहलाता है जो कार के अन्वय-व्यतिरेक का अनुवर्जन्न करता 
हो, न कि कार्यात्मक हो, जैसे वक्ति धूम का और मेघ वर्षा का कारण होता है । यदि 
कार्य और कारण में समानरूपता अपेक्षत है, तव धूम ओर अग्नि एवं वर्षा और मेघ का 
कार्य-कारणभाव सम्भव न हो सकेगा । यदि उक्त स्थलों पर भी तथाभूत कायेंत्व हेतु 
के द्वारा कारण-सरूपता का अनुमान किया जाता है-तब वह अनुमान तभी पनप 
केगा, जबकि सरूपता के साथ हेतु का प्रतिबन्ध (व्याप्तिरूप सम्बन्ध) हो, किन्तु 
वह विरूप कार्य-कारणों में व्यभिचरित है। यदि अग्नि-धूमादि व्यभिचार-स्थलों को 
भी पक्ष कोटि में प्रविष्ट कर “पक्षे पक्षसमे वा व्यभिचारी न दोषभाक”-इस न्याय 
का सहारा लेकर हेतु को व्यभिचार (अनेक्रान्तिकता) दोष से अछता रखना चाहें, तब 
अनैकान्तिक नाम का हेत्वाभास ही उच्छिन्न हो जायगा, क्योंकि जिस-जिस स्थल में . 
व्यभिचार होता है, उस-उप्त स्थल को पक्ष-कोटि रखकर अनेकान्तिकता दोष से बचा 
जा सकता है। फलत: कारण में अन्वयी कारण-परम्परा को (लेकर प्रधानकारणतावाद 
में अनवस्था दोष वज्र-लेप के समान चिपक रहा है । 
(६) करम-कारणतावाद का निरास-- 
.. शत्घ्रा--बौद्धाचाय स्थविरवर श्री वसुबन्धु ने कहा है-- 
कर्मज॑ लोकवचित्र्यं चेतना तत्कृतं तत:। 
चेतना मानसं कर्म तज्जे वाक्क्रायकर्मणी ॥ (अभि० को० ४।७) 
इसी प्रकार अभिधरममं प्रदीपएक।र भो&कहता है-- 
काथिक॑ वाडःमयं चव चेतनाख्यं च॒ मानसम्‌ । | ः 
कर्माण्येतानि लोकस्प कारण नेश्वरादय: ॥| (अभि० प्र० का० १२५) : 
अर्थात्‌ समस्त जगत्‌ का कारण कर्म है । कम के तीन भेद हैं-मानस, वाचनिक 
और कायिक । मानक कम चेतना है, शेष दोनों कर्म उस चेतना से जनित होते हैं । 
समाधान--जगत्‌ कर्म का परिणाम ( काय्ये ) है, यह कंसे सिद्ध होगा ? कम का _ 
अन्वष-व्यतिरेक भी देखा नहीं जाता । मानस कर्म शेष कर्मों का जनक होते से प्रधान 
है, वह दुष्ट नहीं, क्षत:ः उसका अन्वय व्यतिरेक भी देखा नहीं जा सकता, अत: काये- 
कारणभाव कैसे सिद्ध होगा ? ॥२९२॥ अतः शुभ और अशुभ ( पुण्य और पाप ) स्वरूप 
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वातिकालद्टा रः 

न खलू कर्मापि शुभाशुभादिकमस्य जगतो वेचित््यस्य कारणमिति ज्ञायते। 
आस्तास्तावदेतदित्यन्यदुच्यते । यदुक्‍्तं रागादिमानपि सकलशक्तियुक्तो भविष्यति | ततः 
क्रीडाद्यर्थ जगद्द चित्यक र णम्‌ । तन्नोच्यते--- 
अज्ञानां रागिणां क्रीडार॒सः शुद्धा त्मनां न हि । किचिन्मात्रविद्युद्धधापि नाये: क्रीडासु वत्तंते ॥३६३॥। 
नर॒कादिभयादन्यो नायें: क्रीडाघु वत्तं ते । तस्य त्वेतद्‌ भयं नास्ति कस्मात्‌ ताभ्यों निवत्तंते ॥२९४॥ 
रागादिभ्यो यदा दुःखं नरकादिषु वत्तंते ।हत्तस्य तनन्‍नास्ति केनेद॑ भवतः सुहृदोच्यते ॥२६५॥ 
भावनात: समुद्भूता वासी चन्दनकल्पना ।_ नरकादिभयं दुःखन्न बाधत इति स्थिति: ॥२६६॥ 
एवमेव तदुद्भूतमिति युक्तमिदन्त च । स्वाभाविकत्वे तत्तस्य जगत्‌ स्वाभाविक भवेत्‌ ॥२६७।॥। 


तैस्यैवेकस्य तदिद व्यक्तमीश्वरचेष्टितम्‌ । 


किचञ्च । 
ईएबरादीश्वरत्वस्य प्राप्तिस्तस्यापि साध्यत: | तदन्यस्यापि सान्यस्मान्तन स्वाभाविक ईश्वरः।॥२६ ८। 


उत्कर्षोउस्ति गुणानां चेत्‌ शत्रत्रह्मत्वसम्भवे । ईश्वरत्वमपि प्राप्तं नास्ति नित्येश्वरस्थिति:॥२६६॥ 
अंथतदपि नास्त्येव संसारी नेश्वरस्ततः | भत्र यस्य प्रतिक्षेपस्तस्यान्यत्रापि का क्षमा ॥३००॥ 


। वार्तिकालडू: र-व्या ख्या 
कभ किसी प्रकार के जगद्गत वेचित्रय का कारण नहीं प्रतीत हीता। इस श्रसज्भा को 


थहीं विराम दिया जाता है। क 
शद्भा-यह जो कहा जाता है कि ऐसा रागादि से युक्त पुरुष भी सकल शक्ति 


संबलित हो सकता है, जिप्तकी क्रीड़ा या मनोरंजन के लिए जगत्‌ की रचना हुई। 

._ प्माधान--अज्ञानी और रागी पुरुषों को क्रीड़ा-रस देखा जाता है, शुद्धात्मा महा- 
पुरुषों को नहीं । जिनके अन्तस्तल में थोड़ी भी शुद्धि होती है, उन आर्यपुरुषों की कीड़ा 
में कभी रुचि नहीं होती ।२६३॥।। रागादि-य्ुक्त आर्यपुरुष भी नरकादि प्राप्ति के भय से 
क्रीड़ा (आखेटादि) में कभी भी प्रवृत्त नहीं होता । इस (ध|्ववज्ञ ईश्वर) को तो नरकादि 
भय है नहीं, तब वह हिसादि क्रीड़ा से ही निवृत्त क्योंकर होगा ?॥२९४॥ जब कि 
राग द्वेषादि के कारण नरक में अनन्त दुःखों की प्राप्ति धमशास्त्रों में बताई गई है, 
तब णागी ईश्वर को नरकादि दुःख नहीं होता--ऐसा आपके किस सुहद ( मित्र ) ने 
आपको कह दिया ? ॥२६५॥ जेसे वासी ( वसला या कुठार ) से चन्दन की लकड़ी 
काटते-काटते कुठार चन्दनमय हो जाता है, वसे ही नरकादि से भय-भीत होते होते 

नरकभयात्मक दुःख समुद्धत हो जाता है, ईश्वर से भयाक्रान्तता नहीं, अत: उसे उक्त 
दुःख बाधित नहीं करता--इस प्रकार दुःख समुद्धत होता है- ऐसा कहना युक्ति-यक्‍त 
नहीं । ईश्वर में ऐश्वर्य यदि स्वाभाविक है, तब जगत्‌ भी स्वाभाविक ही हो 
जायया ॥२६६-६७!। उसी एक ईश्वर की यह सब रचता हैं। एक ईश्वर में ईश्वरत्व 
दूसरे ईश्वर से ओर दूसरे में तीसरे से ईश्वरत्व की प्राप्ति मानने पर कोई भी ईइ्वर 
स्वाभाविक नहीं हो सकता ॥२६€८५॥ जब कि यह सुना जाता है कि साधारण जीव अपनें 
गुणों को तप:साधना के द्वारा उत्कृष्ट कर इन्द्र और ब्रह्मा की पदवी पर प्रतिष्ठित 
होता है, तब ईश्वरत्व के विषय में वसा ही सन्देह हो उठता है कि ईश्वरत्व भी गुणो- 
त्कर्ष-जनित होगा, तब तो नित्य ईश्वर की स्थिति सम्भावित नहीं रह जाती ॥३९६॥ 
यदि गुणोत्कर्ष जनित ईश्वर नहीं, यह जीव भी ईश्वर नहीं, तब जिस ईश्वर का यहाँ 
प्रतिक्षेप (निरास) किया गया है, वह अन्यत्र क्योंकर सिद्ध होगा ? ॥३००॥ जो व्यक्ति 
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यो हि ग्राममेव मृष्णाति साधुजनसमवाये तस्यारण्ये त्रणासम्भविनि का क्षमा । 
तथा यस्तारतम्यसम्भविन्यामवस्थायां तदनुगमने प्रकर्ष सम्भवं प्रत्याचक्षीत । तस्य तिर- 
नुगमे वस्तुनि न प्रतिक्षेप इति क एवं प्रत्येति | तस्मात्‌ -- 
संस्थानसजद्भमाद भावा: कृता करत्रेति सिध्यति । अहेतुगुणयुक्तस्य कुत एवं तु घिद्धता ॥३०१॥ 
(१०) न परमाण्वा दिकारणता-- 

गणताण्तम्यदर्शनादभियोगविशेषात्‌ सामथ्य सम्भव: प्रागसमर्थानामपि पक्षादिति 


यक्तमेतत्‌ | अत्यन्तविलक्षणस्प तु स्वभावसिद्धसामर्थ्यात्मनो5नुगमरहितस्प्र साधत्ता- 
सम्मव एव । 


किच । 
मंस्थानं हि नामेदं वस्तुवत्ते न सिद्धिमत्‌ । भ्रान्तिमात्रस्य सज्भावात्‌ परमाणव एवं ते ॥३०२॥। 
न खलु परमाणुम्यो व्यतिरिच्यमानशरीरं द्रव्याश्रितमस्ति । परमाणव एवं 
केवलास्ततो वेषम्येण परमाणव इति कथपघुच्यते । 
अथ लोकप्रतीतिमात्रव्यवस्थापितं तदुपादी यते । तदस्ययुक्तम्‌। कह्पनारुचितमा- 
त्रस्यासाधनत्वात्‌ । अथ परमाणव एव तेन रूपेणोच्यन्ते । तथा सत्ति परमाणवोड5पि 
कार्या एवं | ततः कार्य॑त्वादेवेत्ययमेव हेतुष्यन्यासाहं: । अथ तत्रामूतश्रान्तिजनका: 
वातिकालडूगर-व्याख्या 
शहर के चहल-पहल' चौरोह पर किस्तो का अअहरण कर सकता है, उसके लिए निजंन 
बन में किसी के अपहरण की बात ही क्या ? जो व्यक्ति गुणोत्कर्षादि युक्तियों से परि- 
पूण क्षेत्र में ईश्वर का अपहरण कर सकता है, उसके लिए सर्वेथा युक्तिरहित स्थल पर 
ईश्वर का अपहरण क्‍यों नहीं.कर सकता ? इसलिए वर्ण-संस्थान-प्रमन्वित विश्व का 
कर्त्ता ऐसा पुरुष माना जाता है जो स्वाभाविक अस्वाभाविक गणों से स्वेथा रहित है। 
वह क्योंकर सिद्ध होगा ? बेदिक दशशनों के पारद्रश्वा आचार्य मण्डन मिश्र ने भी 
ईश्वरवाद की ऐसो ही प्रखर आलोचना की है-- 
सन्निवेशादिमत्सव बुद्धिमद्धेतु यथापि। 
प्रसिद्धे: सन्निवेशादेरेककारणता कुतः॥ (विधि पृ० २१९) 
(१०) परमाणुकारणतावाद का निरास-- 
पदार्थों में गुण तरतम भाव से अवस्थित होते हैं, योगविशेष (तप:साधना अथवा 
पारदादि के योग) से सामर्थ्याधान करके अक्षम पदार्थों को भी सक्षम बनाया जाता है- 
यह अत्यन्त युक्ति-संगत है, किन्तु कार्य से अत्यन्त विलक्षण स्वाभाविक साभथ्यरहित 
पदार्थों में जगत्‌ की साधनता का सम्पादन -सर्वेथा असम्भव है, जेसे कि 'पृथब- 
ध्ताकारो5यं घट:--यहाँ न तो घटनाम का अवयवी वस्तु सत्‌ है और न उसमें पृथुबुन्धा> 
कारत्व, क्योंकि वहाँ।किवल कुछ परमाण हो रहते हैं, परम।णुओं में यदि स्थलत्व है, तब 
छसे परम -+अगू कोन कहेगा ? परमाणओं में द्रव्य-कल्पलता अवयवी की अरान्तिमात्र 
होतो है ॥३०२॥ परमाणुओं से व्यतिरिक्त कोई अवयवी अवयदों के आश्रित नहों 
रहता । परमाणुओं का स्थूलत्वादि वधम्येरूपेण ग्रहण क्योंकर होगा ? 
'अयं घटः” इत्यादि लौकिक प्रतीतियों के आधार पर भी घटादि की व्यवध्था 
नहीं ही सकती, क्योंकि गुझजा-पुझजादि में कल्पनामात्र के द्वाश कल्पित अग्नि से दाह- 
कादिरूप अरथक्रिया सिद्ध नहीं होती | यदि पद्साणु ही घटादिरूपेण व्यवहत होते हैं 
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कालछ्ारःबांतिका 
परमाणव एवं तथोच्यन्ते । एवन्तहि-- 
परमाणव: स्वरूपेणावभासन्ते यदि भावत: । ईश्वरस्य कथं बुद्धि: संस्थानकरणं मम ॥।३०३।॥। 
निरूप्य करणन्तस्य यदि नास्तीति भण्यते । सर्वेज्ञता कथन्तस्यथ निरूप्य करणे सति ॥३०४॥। 
परोपगमनेनाथ संस्थानस्यथ निरूपणम्‌ । स्वयमप्रतिपनन्‍तस्य परोपगमन कुतः ।॥३०५॥ 
अथावयविसजख््भावादिदमुत्त रमुच्यते ॥ निरूपयिष्यते पश्चादेतदत्यन्तदु्घंटमू ॥॥३०६।। 


अथवा दृष्टान्ते संशयः | तेनवेश्वरेण संशयोउनकान्तिकता संस्थानस्या सिद्ध- 
त्वात्‌ । स्वरूपमेवा्थ क्रिया का रिहेतुत्वेनो पादीण्ते । तच्च तथा स्वरूपमीश्वरस्यापीति 
तेनेवानकान्त:। न हि स ईरवरः स्थित्वा स्थित्वा प्रवत्तेते अथेक्रियाकारी वान्येन 
प्रेयमाण: । अथासौ स्वयमेव शक्ततस्तत: परेण न प्रेयंते । कुलालादयो5पि यत्र शक्ता: 
परेण प्रेयंन्त इत्ययुक्तमेव । तेउसमर्था एवेति चेतू्‌ । रृष्टस्य समर्थत्वेत कथमसामशथ्यंम्‌ । 


वातिकालद्ा र-व्या ख्या 
तब परमाणुग्रों में भी घटादि के समान कार्येत्व (जन्यत्व) मानना होगा । घटादय: 
कर्थ साकाराः ? कार्यत्वात्‌--ऐसा हेतु-प्रयोग करना होगा “यदि परमाणुओ को ही 
अभूतर (असत्‌) घटादि की भ्रान्ति का कारण कहा जाता है, तब प्रश्न उठता है कि 
ईश्वर को परमाणु स्वरूपत: प्रतिभासित होते हैं या नहीं ? यदि अवभासित होते हैं, 
तब ईश्वर को यह भान क्योंकर होता है कि घटादि आकार मेरा बनाया है, क्योंकि 
वहाँ घटादि आकार वस्तुतः हैं ही नहीं, परमाणुमात्र हैं ।।२०३।। यदि ईश्वर ऐसा 
निरूपण करता है कि दृरयमान आकार घट का है और घट के कारण परमाण हैं किन्तु 
घट वस्तुतः नहीं है, तब एसे विरुद्धार्था मिधायों पुरुष क्रो ईश्वर कौन कहेगा ? क्‍योंकि 
ईश्वर स्वेज्ञ होता है । वस्तु के साध्य -साधत भाव निरूपण कर उसक्रा अपलाप करना 
स्वज्ञता क प्ती ? ॥३०३।॥ यदि कहा जाय क्रि घटादि अवयवी पदार्थ की सत्ता नेया- 
यिकादि मानते हैं, उनके मत का अभ्थुपगम ;4करके हो संस्थावान्‌ घट का निरूपण किया 
गया, अपने मन से नहीं | तब यह प्रश्न उठता है कि जब हम घटादि की पृथक सत्ता 
मानते हो नहीं, तब दूसरे को भी नहीं मानने देंगे, उत्के कहने मात्र से हमारा मानना 
तो दूर रहा ॥२३०५॥ अथवा ,अवयवी का सख्भाव मानकर यह उत्तर दिया जाता है । 
संस्थान और उसके आश्रय की समस्या नितान्त जटिल है; इसका निरूपण पश्चात्‌ 


किया जायगा ।३०६।॥ 
पृथिव्यादि-संस्थानों में ईश्वर-रचितत्व सिद्ध करने के लिए घटादिगत संस्थानों 


को दृष्टान्त बनाया गया है | घटादिगत संस्थानों में संशय है कि उनमें ईश्वर-रचितत्व 
है ? या नहीं !(यदि नहीं, तब घटादि के संस्थानों में अनेकान्तिकता (व्यभिचार) है, 
क्योंकि ईश्वर-रचितत्वाभाव के घटादि-संस्थानरूप आधार में संस्थानत्वरूप हेतु 
विद्यमान है। “परमाण्वादयः साधिष्छाना:, स्थित्वा स्थित्वा प्रवतंमानत्वाद वासी- 
कुठारादिवत्‌”--इस अनुमान में प्रयतंमानत्व या प्रवृत्तिहेतुत्व रूप धर्म को जो हेतु 
बनाया गया है, वह अनुभुयमान अभथेक्रियाका रित्वमात्र स्वरूप ही मानना होगा, जो 
कि कुलाल ओर ईर्वरादि में भी है, किन्तु वहाँ साधिष्ठानत्व या अन्यप्रेयमात्वरूप 
साध्य नहीं, अतः हेतु में अनेकान्तिकता स्पष्ट है। कुलालादि जिप्त कार्य के करने में 
सक्षम हैं, वहाँ अन्य को प्रेरणा अपेक्षित नहीं। वे किसी कार्य में स्वयं समर्थ नहीं-- 
ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि उनका प्वामथ्य प्रत्यक्ष दुष्ट है। तब ईइ्वरगत दृष्ट 
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वातिकालजड्ार: 

तस्यापि तहि दृष्टस्थानुमानेंन समर्थंतास्ति । अनुमानेनापरानुमाने न कुलालस्य सामथ्य 
केवलस्थेति चेदीश्वर॒स्य अपरेश्वरानुमानमित्यनवस्था । 

किच्च । 
संस्थानं परमाणूनां नास्तीत्येतत्‌ कुतो मतम्‌ | तत्त्वादेवेति चेदेतत्‌ कुतस्तत्त्वं प्रतीयताम्‌ ॥।३०७॥ 

नहि परमाणूनां परमाणत्वमेवंविधमवगतं येन संस्थानाभाव: | 

अथैवमुच्यते । यत्‌ स्थल तदवय्वोपचयपूर्वक यथानेकबिन्दुसमाहाररूपो जल- 
संघात: । दृचणुकपर्यन्तं च स्थलन्ततो5नेकसंघातरूपमिति परमाणुत्तिद्धिः | तदप्यसत्‌ । 
अष्टाणू कात्‌ परं रूपमस्तीति कुतो गति:। एतदष्टाणुक॑ रूपमन्यथा वेति का प्रमा ॥३०५॥। 
दुष्टत्वे परमाणूनां तत्संख्या स्थाद्‌ विनिश्चिता । अथ स्थूलं तदत्यन्त तेन तद्‌ हचणुकं न हि ॥३०६॥ 
दयणुकादि यदा5दृष्टं किमपेक्ष्यास्य पीनता । अनुमीयमानापेक्षा: चेदनवस्था प्रसज्यते ॥३१०।। 
अनुमीयमानसापेक्षा सर्वेस्य स्थूलता भवेत्‌ । अथापि दृश्यं यद्‌ रूप पर्यन्तेईणुरसौँ मतः ॥॥३११॥ 


वर्तुलत्वादिपंस्थानं तस्य कि नोपलभ्यते । परमाणु सिद्धश्चेत्‌ कुतोइवयविसम्भवः ॥॥३१२॥ 


(७ >बक---- 
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वातिकालडू: र-व्या ख्या 

सामथ्यं का तत्साधक अनमान के द्वारा समर्थेन क्यों न मान लिया जाय ? यदि कुलाल 
से भिन्‍न किसी अन्य प्रेरक कर्त्ता का अनुमान किया जाता है, तंब केवल कुलाल का 
सामथ्य नहीं रहा जात।, इसी प्रकार ईश्वर के भी प्रेरक परम्परा का अनुमान करनें 
पर अनवस्था दोष सुस्थिर हो जाता हैं । द 

दूसरी जिज्ञासा यह भी है कि प्रतीयमानत संस्थान परमाणु का नहीं--इसका 
ज्ञान कंसे हुआ /” यदि कहा जाय कि तत्त्वात्‌ (परमाणत्वात) संस्थानाभाव काज्ञान 
(अनमान) होता है, तब परमाणुत्व आका राभाव का नाम है--यह क्योंकर सिद्ध होता 
है ? ॥३०७।॥ परमाणुओं का परमाणत्व॒ निराकारत्व रूप है--ऐसा कोई विधान उप- 
लब्ध नहीं होता कि परमाणत्व के द्वारा संस्थानाभाव सिद्ध किया जा सके | 

शच्भा--यदि एसा कहा जाता है कि 'जो स्थल पदार्थ है, वह अपने अवयवों के 
उपचय से जनित होता है, जेसे सागएण जलर-बिन्दुओं के छत्चचय से उत्पन्न होता है । 
यह स्थूलता द्चणुक -प्यनत पाई जाती है । यह स्थूछता अपने जिन अवयवों के उपचित 
है, उनका ही नाम परमाण है, इस प्रकार परमाणु-सिद्धि हो जाती है । 

समाधान--उक्त अनुमान में दरृष्टान्त का लाभ करने के लिए यह वस्तु अपने चार 
दिशाओं और चार उपदिशाओं में स्थित सभी आठ अवयवरूप परमाणओं से उपचित 
है--ऐसी अवगति क्योंकर होगी ? यह वस्तुअष्टाणुक है, अथवा अन्यथा है--एसी प्रथा 
कैसे होगी ? ॥३०८।॥ आशय यह है कि परम्ताणुओं के प्रत्यक्ष -हृष्ट होने पर ही वसा 
परमाणुगत अष्टत्व संख्या का ज्ञान हो सकता था। अथवा यह पदार्थ अत्यन्त स्थूल है, 
अतः दृच णुक नहीं--ऐसा ज्ञान भी किसकी अपेक्षा से होगा, जब कि दृच्रणुक इष्ट नहीं । 
यदि अनुमीयमान द्द्यणुक की अपेक्षा से अधिक स्थूलतावगति करना चाहें तब अनवस्था 
प्रसक्त होतो है।।३०६-२३१०॥ अनवस्था का कारण यह है कि वस्तु और उसको अवयव- 
परम्परा का ज्ञान एक अनन्त अनूमान-परम्परा पर आश्वित है । अथवा घटादि हृश्य पदाथ 
के लिए कहा जाय कि घटादि पदार्थ अपनी अपचय-क्रोटि में परमाणुरूप है, या परमाणओं 
के उपचय से जनित संस्थावाला है। तब प्रदन उठता है कि परमाणुगत वर्तलत्व (परि 
मण्डलत्वरूप) आकार उपलब्ध क्यों नहीं होता ? परमाणु य्रदि सिद्ध ही नहीं, तब 
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वातिकालड्टारः 
सिद्धिश्चेद्‌ परमाणूनां कुतोध्वयविप्तम्भव: । एकदेशेन संसर्गं: परमाणुरसा कथम्‌ ॥३१३॥ 
एकदेशेन संसर्ग: सर्वेस्येवोपलभ्यते । -ततः संसगंसख्भावातू नाण: स्थूलपदार्थवत्‌ ॥३१४॥ 
अथापि स्यात्‌ । द्यो: परमाण्वो: संयोग उपजायते पदार्थान्तरं न तु संस्पश्ञो: 
सर्वात्मनकदेशेन वा । तदष्यसत्‌ । 
असंप्तगेंडपि संयोगो यदि कुतः स एवं सः। कथमेकघनाकारा: परमाणुष संविद: ॥३१४॥ 
अथान्यो5वयवी तत्र तव4काका रता धियाम्‌ । नित्यत्वात्‌ परमाणूनां सान्तराणां दुशिभंवेत्‌ ॥३१६॥। 
यदि नामास्मदादीनामदुश्या: परमाणव: । ईश्वरस्याक्षदृश्यत्वन्तेषां नेव हि सम्भवि ॥३१७॥। 
अधद्ववमसौ पश्येत्‌ समवाय:ः कथम्भवेत्‌ । भ्रान्ततैव जनस्य स्थात्‌ तथा सत्यन्यथेक्षणात्‌ ।३१८॥। 
अवयवसंयोगपुवबंकच स्थलमभिति कुत एतत्‌ । यदि नाम मृत्पिण्डादाबुपलब्ध- 
मड्कुरादौ तु नोपलभ्यत एवं। तथा हि-- 
वटस्य बीजमत्यल्पं तत्कायंमतिपीवरम्‌ । तत्रावयवसंयोग: प्रागभावे कथ्थ भवेत्‌ ॥३१६।। 
-विद्यमानानामेवावयवानां संयोग इति समय:।न च स्थूलरूपकाण्डादे: प्राक्‌ 
तदवयवानामुपलम्भस्ततः कथं संयोग: । कुतश्रावयवीति सकलमन्धकारनत्तेनम। 
अथाकाशदेशव्यापिन: परम!णवो हृष्टसहायाः सच्चीयन्ते । तदयुक्तम्‌ । 
सच्ीयन्ते स्थिता: सन्त: क्िमपूर्वोदयस्तत: । कारणादिति सर्वेब्रामत्र संदेह एवं नः ॥३२०॥। 
वातिकालछ्ा र-व्या ख्या 
घटादि अवयवो पदार्थ सम्भव क्योंकर होंगे ? ॥३११-३१२॥ यदि परमाण की सिद्धि 
कथमपि हो भी जाती है, तब भी अवयवी पदार्थ की सिद्धि नहीं हो सकती, क्‍यों कि 
निरवयव परमाणुओं का परस्पर संयोग नहीं होता और अवयव संयोगरूप असमवा- 
यिक्रारण के विना अवयवी की उत्पत्ति नहीं होती । परमाणुओं का संयोग मानने पर 
संयोग सावयव पदार्थों का होता है, अत: परमाणु सावयब हो जानें से परमाण-पदा- 
स्पद क्योंकर रह सकेंगे ? ॥३१३।॥। सभी पदार्थों का संयोग एक देशाबच्छेदेन ही होना 
है, अत: यह अनुमान पर्यंवसित होता है-- “परमाणु: अणुन सम्भवति, संयोगित्वाद 
घटादिस्थलपदाथंवत्‌” ॥३१४॥ 
शब्द।--दो परमाणुओं का संयोगरूप पदार्थान्तर उत्वन्न होता है । वह सर्वात्मना 
हैं, या एकदेशेन -यह कुछ नहीं कहा जाता । 
समाधान--सं प्तगं-रहित परमाणुओं में यदि संयोग माना जाता है, तब उसे संसर्ग 
(सम्बन्ध) क््योंकर कहा जायेगा ? असंयुक्त परमाणुओं में 'एकोउयं स्थूछो घट: 
इत्यादि ब्रुद्धियाँ क्योंकर होंगी ? ।३१६॥ यदि परमाण हमलोगों के लिए अदृश्य हैं, 
तब ईश्वर के लिए भी दृश्य नहीं हो सकते ॥।३१७।। यदि ईश्वर परम! ण॒ और उनसे 
आरब्ध अवयवी--इन दोनों को एक साथ देखता है, तब व्रिभक्‍त परमाणुकाल में 
झवथवी के न होने से उसका समवाय सम्बन्ध विप्क्त परमाणुओं में कक्‍्योंकर होगा 
अध्वमवायी का समवायी और असमवेत को समवेत देखना वैसा ही अ्रमज्ञान है, जैसे 
शुक्ति में रजत-दर्शन ॥३ १८।। अवयवों के धंयोग से आरब्ध घटादि में ही 'स्थलता का 
भान्त होता है, किन्तु असंयुक्त परमाणुओं में न तो घटादि की उत्पत्ति होगी और न 
उसमें स्थलता की प्रतीति | दूसरी बात यह भी है कि संयकत अवथवों स्ते आरब्ध 
घटादि में स्थूलता का भान होता है--ऐश्वा नियम नहीं देख़ा जाता, क्‍योंकि वट-बीज 
के अवयवों से आरब्ध वद-धाना में स्थूछता का भान नहीं होता । बट-धाना कितनो 


एलोकः १२. ] प्रमाणसिद्धि! ९७ 





वातिकालक्का रः 
अथादृष्टोषपि दृष्टान्तादस्तीत्येव प्रतीयते | प्रदीपदुष्टान्तवलातू सांख्यदर्शनमागतम्‌ ॥॥३२१॥ 
तत एवेश्वर: कर्तेत्येतद्‌ दूरतरं गतम्‌ । व्यञ्जकश्च प्रदीपादिरचेतनतया ; गतः ॥३२२॥। 
अचेतनाद्‌ व्यक्तिरिति कथमीश्वरप्ताधनम्‌ । चेतनाधिष्टित: सो5पीत्यत्र प्राकुकृतमुत्त रम्‌ ॥३२३॥ 
तस्माद्‌ यतो यतो यद्‌ यत्‌ तत्तदस्तु ततस्ततः | किच्चिच्चेतनतः किच्विदन्यतश्चेति निश्चय: ॥३२४।॥। 
पीतमप्यन्यथा शुक्ल वस्तुत्वादन्यशक्लवत्‌ । प्रत्यक्षबाधतों नेति सो5त्र नेति कुतों मति;॥३२५॥। 
मम नास्तीति नैवासौ तवादृष्टिनेहि प्रमा । तवादूष्टि: प्रमाणञचेदीश्वरों नेति गम्यताम्‌ ॥३२६॥ 
तवाप्रमा सा दृष्टिव्चेदीश्वरो नेति गम्यताम्‌ । 
«77 छः - फशवातिकाललार्याज्या | 
सूक्ष्म और वटवृक्ष कितना पीवर (विशाल) ? वहाँ अवयय-संयोग की उपलब्धि भी 
नहीं होती ।।३२०॥। विद्यमान कपालादि अवयवों का संयोग होता है--यह व्याय का 
समय (संकेत या सिद्धान्त) है, किन्तु स्थरू-स्वरूप काण्ड (तना) आदि के अवथव 
उपलब्ध नहीं होते. उनका संयोग कंसे होगा और अवयवी कहाँ से उत्पन्न होगा ? 
अतः: अवयव-अभवयवी की यह रुचना कदलीवन में मोर नाचने के समान मात्र है । 
शच्ध्ा--आकाशदेशव्याप्त (विखरे हुए) जल-कण मेघरूप में सब्वित हो जाते 
हैं । इसी दृष्टान्त को सहायता से यह सिद्ध किया जा सकता है कि आकाश्-व्यापी 
प्रमाण घटादिरूपों में सब्चित हो जाते हैं । ु 
समाधान--उक्त कथन अत्यन्त अयुक्त है, क्योंकि यदि आकाश्ष में अवस्थित पर- 
माण सच्चित हो गये तो उससे कौन-सा अपुर्व (नूतन) कार्ये छत्पन्न हो गया ? ऐसा सभी 
को सन्देह होता है ॥३२०॥ यदि कहा जाय कि परमाणु-सञ्चयादिरू्प अहृष्ट पदा्थे 
मेघादि रष्टान्त के आधार पर सिद्ध हो जाता है, तब वह सांख्य-प्िद्धान्त फलितः हो 
जाता है, जो कहा गया है-“प्रदीपवच्चाथ तो वरत्ति:” (सां० क्रा० १३) अर्थात्‌ जेसे तेल, 
बत्ती और अग्नि के समान परस्पर-विरोधी पदार्थ भी पुरुष के भोगादि की सिद्धि के 
लिए सच्चित होकर प्रकाशरूप एक काये सम्पन्न कर देते हैं, वैसे ही सत्त्व, रणस ओर 
तमस्‌--तीनों गुण पर भी पुरुषार्थ-सिद्धि के लिए सच्चित होकर पुरुष के भोग और 
अपवर्ग की सिद्धि करते हैं ॥३२१॥ इस पक्ष में भी जगत्‌ का ईश्वर कर्त्ता है-यह सिद्ध 
नहीं होता कत्‌ त्व सर्देव चेतन में रहता है--ऐसा भी कोई नियम नहीं, क्योंकि प्रदीप 
एक जड़ पदार्थ है, तथापि अन्धकारस्थ घटादि की अभिव्यक्ति का कर्त्ता माना जाता 
है।।३२२॥ अचेतन पदार्थ से भी जब अभिव्यक्ति हो जाती.है, तब चंतन्यात्मक ईइ्वर 
की सिद्धि क्योंकर होगी ? यदि कहा जाय कि प्रदीपादि भी ईह्वर से अधिष्ठित होकर 
ही कार्यकारी है, तो इसका भी उत्तर दिया जा चुका है कि अनवस्था दोष की प्रसक्ति 
होती है ॥३२३॥ हमारे कहने का सार यह है कि लोक में जो वस्तु जिससे होती है, 
उससे होगी । कोई पदार्थ चेतन से और कोई अचेतन (जड़) से ॥३२४॥ अन्यथा [सभी 
पदार्थों की उत्पत्ति एक चेतन या एक जड़ से मानने पर ] पोत पदार्थ को पक्ष बनाकर 
उसे शुक्लत्व सिद्ध कर देंगे--“इदं (पीतं) वस्तु शुक्लम्‌ , पदार्थत्वाद्‌ अन्यशुक्लवत्‌” | 
यदि वादी कहता है कि प्रक्षत में इदंपदार्थ पीत है, अत: उसमें शुक्छता बाधित है | तब. 
उससे पूछा जायगा कि इदं५दार्थे में शुकलता का अभाव कैसे सिद्ध होगा ? वादी कहता 
है--ममादशेनात्‌ । तब उसे प्रतिवादी यह स्पष्ट कह देगा कि आपका अदशंन हमारे 


लिए प्रमाण नहीं हो सकता । यदि आपका अदरशंन प्रमाण है, तब ईश्वरविषयक 
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सिद्ध याद्गधिष्ठात॒भावाभालुवृत्तिमत्‌ । 
सन्निबेशादि तद्‌ युक्त तस्प्राद्‌ यदनुमीयते ॥ १३ ॥ 

घटादि पदार्थों के सन्निवेश (आकार-प्रकार) सुघटित हैं, क्योंकि उन्हें एक बुद्धि- 
मान कुशल-कुलाल ने जन्म दिया और बलल्‍मीक पवतादि के सन्निवेश अधदित हैं, 
क्योंकि उन्हें किसी कुशल कलाकार ने नहीं बनाया, अतः: सुधटित संस्थान के द्वारा ही 
उसके ब्रुद्धिमान्‌ कर्त्ता का अनुमान हो सकता है, जसे-तंसे सन्निवेश ( सामान्य ) 
सन्निवेश के द्वारा नहीं, क्योंकि सन्निवेश-विशेष ही कर्त्ता या अधिष्ठाता से व्याप्त 
(भावाभावानुविधायी) होता है, सन्निवेश सामान्य नहीं ॥। १३ ॥ 

वस्तुभेदे प्रसिद्धस्थ शब्दसाम्यादमेदिन। । 
. न युक्तानुमितिः पाण्डद्रव्यादिव हुताशने ॥ १४ !। 

'पृथिव्यादीनां संस्थान पुरुषक्ृतम्‌, संध्थान्त्वाद्‌ घटा दिसंस्थानवत्‌”-यहाँ पर वस्तु- 
भेद (घटात्मक दृष्टान्तवस्तु) में प्रसिद्ध पुरुषक्तत्व का अनुमान पृथिव्यादि के अघटित 
संस्थानरूप हेतु से वेसे ही नहीं हो सकता, जेसे बाष्परूप (धूसरिताफार पाण्डद्रव्य) 

.. वातिकालद्धारः 
| अपि च। न का्यमित्येव संस्थानमित्येव वस्त्वित्येवाभिमतकारणमनुमापयति। 
न खलु पुरुषेचछया हेतव: साध्यसाधनाय प्रवत्तंन्ते । अन्यथेश्वरविपयंयो5पि स्यात्‌ | 
तस्थापि सिद्धिप्रसद्भात्‌ | तत: न किच्चित्‌ कस्यचिन्न सिध्येत । अपितु यादुशाद यथा 
यदुपलम्यते तादशमेवानमापयतीत्याह-- सिद्ध यादृगधिष्ठातु । 
यादुगधिष्डातुर्भावा भावा दनुव्‌ त्तिकारि दृष्टम्‌ू । यादशो वाधिष्ठातुर्भावा भावानु- 
वत्तं मान यदुपलब्धं ताद्शात्तु तदेवानुमीयत इति युक्तम्‌ । सन्निवेशादि | सन्निवेशो 
वस्तुत्वं स्थित्वा प्रवृत्तिवा | याहशी यादशादुपलब्धा ताहश्यास्ताहगधिष्ठात्रनुमानमु- 
पपन्‍न नान्‍्यथेत्याह--वस्तुभेदे प्रत्तिद्धस्य । 
वार्तिकाल छू र-व्या ख्या 
आपका अदर्शन ईश्वर को भी असिद्ध करके रख देगा ॥३२६॥ आप (नंयायिकों) की 
“ईहवरो5स्ति”--यह दृष्टि यदि अप्रमा है, तब ईश्वर नहीं है--यही सिद्ध होता है । 
दूसरी बात यह भी है कि कार्यमात्र या संस्थानमात्र या वस्तुमात्र से कर्त्ता या 
कारण की सिद्धि नहीं होती, अपितु विशेष कार्यादिकर्त्ता की विद्धि होती है (आशय यह 
है कि मन्दिर-प्रासादादि कार्यो को देखकर कर्त्ता की कल्पना अवश्य होती है, गिरि- 
सरित्‌-सागरादि कार्यों को देखकर उसके कर्त्ता का कभी स्फुरण नहीं होता। इसी 
प्रकार घटादि के संस्थान (आकार-प्रक/र) को देखकर अवश्य कुलालादि का अनुमान 
होता है किन्तु पृथिवी, चन्द्र, सुर्यादि के संस्थान किसी अधिष्ठाता के कल्पक नही होते । 
इसी प्रकार दाह-पाकादिरूप अथेक्रिया-सक्षम अग्नि वस्तु को देखकर उसकी सत्ता 
अनुमित होती है, वस्तुमात्र से नहीं। अन्यथा शुक्ति-रजत एवं ईइ्वराभाव की भी 
वस्तुत्वेन सत्ता माननी पड़ेगी ] | वाप्री-कुठारादि की ठहर-ठहर कर प्रवृत्ति से तक्षादि 
अधिष्ठाता की कल्पना जागरित होती है, मेघ-वायु आदि की वंसी प्रवृत्ति से किसी 
अधिष्ठाता की ऊहा प्रस्फुरित नहीं होती । सारांश यह हैं कि व्याप्य से व्यापक की 
तक॑ना होती है, वस्तुमात्र से वस्तुमात्र की नहीं, ज़ंसा कि वातिककार ने कहा है-< 


: वस्तुभेदे प्रसिद्धस्य”” इत्यादि । 


श्लोक १५ ] प्रमाणसिद्धि! ६६ 


घूम से हुताशनविषयक अनुमान नहीं होता, क्योंकि पुरुष-रचितत्वरूप साध्य से व्याप्त 
घटादि का सुधघटित संस्थान ही है, पृथिवी आदि का असुघट्ित संस्थान नहीं, वह तो 
केवल 'संस्थानरूप” सामान्य शब्द का वाच्प है, साध्य-त्याप्त नहीं ॥ १४ ॥ 

अन्यथा कुम्मकारेण मह्विकारस्य कस्यचित्‌ । 


घटादे; करणात्‌ सिद्धद्‌ बल्‍्मीकस्यापि तत्कृति! ॥ १५॥ 

अन्यथ। [साध्य-व्याप्त घमंविशेष का अनमापक न मानकर घमसामान्य को साध्य 

का साधक मानने पर] कुलाल के द्वारा किसी एक घटादिरूप मृन्मय पदाथ को रचते 

देखकर वल्मीकादिरूप मृद्दि कार की भी किसी पुरुष की रचना माननी होगी ॥ १५॥ 

वारतिकालद्ा र: 

यदि हि संस्थानभेदं परित्यज्य संस्थानशब्दमात्रवाच्यं कत्तु विशेषानुगमं॑ निरस्य 

हेतुर्पादीयते वस्तुत्वमात्र वा तदा युक्तानुमिति: | स्यात्पाण्ड्द्रव्यादिव वक्नो। तत्र हिं 

पाण्डुविशेषोवधारणीयो यो धूमगत:। धूमादेव तदनुमानं तहिं कि पाण्ड्तया। 
अत्रोच्यते -- 

विशिष्टमेव पाण्डत्वं धूम इत्यभिधीयते । व्यतिरिक्तन्न धमत्वे पाण्डत्वस्य विशेषणम्‌ ॥३२७॥। 

धमगतपाण्ड्त्वादिति कोडर्थ: । अग्न्यन्वयव्यतिरेकानुविधानमेव कथमवगन्त- 

व्यम्‌ । अन्नापि धमत्वमग्न्यविनाभावीति कार्यकारणभावस्य ग्रहणेनानमा भवेत । तथा 

च सुतरामीशो न सिद्धिमधिगच्छतीति लाभमिच्छतो मूलस्यापि नाशः। तस्माद्‌ वस्तु 

भेदे दरृष्टान्ते यो दृष्टो वस्तुभेद: संस्थानविशेषे घटादो पुरुषाधिष्ठानविशेषस्तस्य शब्द- 


वातिकालडूा र-व्याख्या 

यदि विशेष संस्थान को छोड़कर संस्थानमात्र से कर्त्ता का अनुमान किया जाता 
है, तब वह अनुमान सदनुमान न होकर अनुमाना भास होगा, जैसे धूमत्वेन धूम के द्वारा 
वह्नि का अनुमान न करके पाण्ड्द्रव्यत्वेन ( ब्वेत-पीतरूपेण प्रतीयमान ) वाष्पादि से 
वह्ति का अनुमान । 

शद्धू।--पाण्डुता तो धूमगत एक विशेषता है किन्तु जब केवल धूम से वजह्नि का 
अनुमान सम्पन्त हो जाता है, तब पाण्डुता की क्या आवश्यकता ? 

समाधान--विशिष्ट पाण्ड द्रव्य को धम कहा जाता है । घम में धमत्व से भिन्‍न 
कोई पाण्ड्त्व विशेषण पृथक नहीं लगाया जाता कि उसकी व्यरथेंता का <सन्देह किया 
जाय ।।३२७।॥। 

“अयं धमो वह्वचिसमानाधिकरण:, घमगतपाण्डत्वात्‌' यहाँ 'पाण्ड्त्वात्‌' का क्‍या 
अथ ? अग्नि के अन्वय ओर व्यतिरेक का अनुग मन [अग्तिसत्त्वे धरमसत्त्वम , अग्न्यभावे 
धरमाभाव:] | यह कं से निर्च॒य हो कि यहाँ घमत्व अग्नि का अविनाभावी (व्याप्त) 
अतः अग्नि और धम का अन्वय-व्यतिरे क्मछक कार्यकारणभाव का निव्चय हो जाने 
पर धरम से अग्नि का अनमान हो जाता है । नित्य और व्यापक ईरवर के स।थ अव्वय- 
व्यतिरेक सम्भव न हो सकते के कारण ईश्वर की सिद्धि नहीं हो सकती | इस प्रकार 
कार्यका रण भाव-साधक अन्वय-्यतिरेक के द्वारा ईश्वर-सिद्धिहप वृद्धि की इच्छा 
ईश्वररूप मूलधन को भी खो वेठी। फलत: वस्तुभेद ( महानप्तादि दृष्टाग्तवस्तु ) में ' 
जंसा (पुरुष-निम्चित) घटादिगत विशेष संस्थान ( आकारादि ) देखा जाता है, उसी से 
अधिष्ठात्‌ चेतन की अनुमिति होती है, पृथिवी आदि के (अपौरुषेय) संस्थानों के द्वारा 





१०० सेभाष्यं प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदं: १ 
ह्थिप्व् वातिकालक्भार 


साम्यादभेदवतो न युक्तानुमितिः । यथश्वरस्यापी त्येकान्त एप: । 
अथापि स्याद। यदि पाण्डत्वाद विशेषरहितादनमानं प्रवत्तंयेमहि ततः प्रत्यक्ष 


बाधा स्यात्‌ न सर्वस्य तु पाण्डतायामग्निसंसगे: प्रत्यक्षतों विपयेयस्यथ दर्शनात । 
ईदहवरानूमाने तु बाधेत तदनुमानम्‌ । नेतदस्ति । 

जन बाध्यत इत्येवमनमानं प्रवत्तंते ! सम्बन्धदर्शनात तस्य प्रवत्तंनमितीरितम्‌ ॥३२८५।। 

. तन खलु वलल्‍्मी कस्य कुम्भकारकरणेषनुमाने बाधक्रमस्ति । न न दर्शनमेव बाधकम्‌ । 
यदि कुम्भकारः कर्त्ता भवेदुपलम्येत | ईश्वरेषपि किमनुपलम्भ:। नन्वेवमह॒ष्टं कर्मापि 
न कल्पनीयम्‌ । तत्किमिदानीं शुपिरमित्येव जानुप्रवेश:। अथ कर्मापि परिकत्प्यापर 
ईशः परिकल्प्वते । ततस्ततोःन्यो5पी त्येवमनवस्था । किच्च । 

कुम्भका रो5पि तत्काये किमदृष्टो न कल्प्यते कष्टकल्पनमेतत्‌ किमीश्वरे5पि न सम्भवि ॥३२६॥ 

वातिकालडू र-ब्था ख्या 
किसी अधिष्ठाता प्रुरष की कल्पना सम्भव नहीं | आशय यह है कि 'संस्थान' शब्द तो 
समान है, पुरुष-द्वारा रचित और अरचित सभी आकारों को कहता है, किन्तु भधिष्ठात 
चेतन का साधन-विशेष (पुरुष रचित) संस्थान ही है, साम्रान्‍्य संस्थान नहीं । फलत: 
संस्थान सामान्य से ईश्वर की सिद्धि नहीं की जा सकती । 
प्रश्न--यदि धृमरूप विशेष पाण्डद्र छ्रीड़क॒य॒ वाष्पू-साधा रण समान पाण्ड 
द्रव्य से वत्चि का अनुमान किया जाता है, तब प्रत्यक्षतटः बाध उपलब्ध हो जाने से 
उस अनूमान को असदनुमान या अनुमानाभास कहा जाता है, किन्तु ईश्वरानुमान में 
किप्ती प्रकार का बाघ उपलब्ध नहीं होता, तब वह अनमानाभास क्योंकर होगा ? 
उत्तर--अनुमान की प्रवृत्ति वाधाभाव पर निर्भर नहीं, अपितु साध्य और साधन 

के सम्बन्ध-ज्ञान से होती है ।३२५॥ यदि अनुमान को अपनी प्रवृत्ति के लिए बाधाभाव 
की अपेक्षा हो, तत्र मृत्तिका एक विकारभूत घट की उत्पत्ति कुम्भकार से देखकर 
वल्मीक ( दीमकों का भीटा या बाँबी) के समान किसी भी मृद्विकार में कुम्भकारक- 
कंतृ कंत्व का अनुमान किया जां सकेगा, क्‍योंकि वहाँ किसी प्रकार का बाध उपलब्ध 


नहीं होता । 
यदि कुम्भकारो वल्मीकस्य कर्ता भवेत्‌ तहि उपलभ्येत, नोपलभ्यते'--इस 


ध्रकार का नदशंत (अनुपलब्धि) को बाधक मानने पर ईश्वर का भी अनुपलम्भ ईश्वर 


की सत्ता में बाधक हो जायगा । 
शद्भा--यदि वस्तु का अदर्शेन उसकी सत्ता में बाधक है, तब अदृष्ट पुण्थ-पापादि 


कम की भी कल्पना क्योकर हो सकेगी ? 

._: समाधान--क्या आप कर्म की कल्पना मतवाकर ईवइवर की कल्पना भी लाद 
देना चाहते हैं ? यदि ऐसा है, तब यह चेष्टा तो वंसी ही है, जैसे किसी को उँगली जाने 
भर का छेद मिल्ठ गया और वह उसमें अपना जानू (पूरा घटना) ही घुसेड़ने लगा, किन्तु 
यह स्मरण रहे कि अहृष्ट-अधिष्ठातृ-परम्परा की कल्पना में अनवस्था दोष का 
प्रसठ>जन किया जा चुका है | दूसरी बात यह भी है कि यदि अनुपलब्ध कर्त्ता की 
कल्पना की जाती है, तब वल्मीक-स्थल पर भी अदृष्ट क्रुम्भकार की कल्पना क्‍यों नहीं 
हीगी ? वहाँ कुम्मकार की कल्पना यदि बिलष्ट कल्पना है, तब ईश्वर की कल्पना भी 
क्लिएट कल्पना क्‍यों नहीं ? ॥३३९।॥ यदि वल्मीक में दण्ड, मृत्तिका, दण्ड और चक्रादि 


श्लोक: १६ ] प्रमाणसिद्धिः १०१ 


साध्येनानुगपांत्‌ कार्य सामान्येनापि साधने । 
सम्बन्धिभेदाद्‌ भेदोक्तिदोष! कार्यत्तमों मतः॥ १३६ ॥ 
घटादिरूपकाये विशेष में साध्य (पुरुषपृर्वकत्व) का अनुगम (व्याप्तत्व) देखकर 
(कार्यत्व सामान्य के द्वारा साध्य-सिद्धि करने पर वल्मोकादि में अनेकान्तिकता 
निश्चित है। इस अनकान्तिकोद्भावत को कार्य समनाम का जात्युत्तर नहीं कहा जा 
सकता, क्योंकि व्यभिचारो-ड्रावन को कार्यसम नहीं कहा जात्ता, अपितु पक्ष और 
दृष्टान्तरूप सम्बन्धियों के भेद से हेतु का भेद विकल्पित कर असिद्धद्यादि दोषों का 
उप्द्रावन कार्यसम कहलाता है, अर्थात्‌ दृष्टान्तवृत्ति 'कार्यत्व” हेतु है ? अथवा पक्षवत्ति ? 
दृष्टान्तगत कार्यत्व पक्ष में न रहने के कारण स्वरूपासिद्धि और पक्षवृत्ति का्येत्व 
दृष्टान्त में न रहने के कारण व्याप्यत्वासिद्धि होती है ।। १६ ॥ 
किया : / कक ॑शवऑयवातकालबार- 
अथ दण्डपमृ त्पिण्डचक्रकरध्रक्रमानगमो न वल्मीक उपलक्यते । यदि तहिं महतीय॑ 
भवतः सूक्ष्मे क्षका । तदा पव॑तादिष्वप्यनियतसंस्थानेषु न ॒प्रेक्षावद्व॒त्तिस्पलम्यते इत्ये- 
पमपि क्रिया न किमद्वेजरतीय मालम्बते । 
अथ पृ थिवीधारणमात्रकरणे पर्वंतादेरपयोग: । किन्तत्र 'पर्वतादिय घटितसंस्था- 
नेनेति । एवं तद्धि । 
उपयोग बिना भूभूत्‌ संस्थान क्रियतेउन्यथा । वि वा न पुरुषस्तत्र हेतुस्तेन विहूपता ॥३३०॥ 
किमुपयाोगा भावात्‌ पुरुषकतृ त्वेषपि संस्थानमतिशोभनं न जायते पुरुषो वान 
कत्तेति संदेह एवं । 
नन्‍्वेष दोष: कार्यत्॒म: । तथा हि। 'प्रयत्नक्रार्यातेकत्वात्‌ कार्यत्षम: । प्रयत्ना- 
नान्तरीयकत्वात्‌ का्ये: शब्द इति । प्रयत्नान्तरं व्यक्तिरपि हृुष्टा इति न कायें: शब्द 
इति । तथात्रापि संस्थानमत्यकायेमपि हृष्टमिति । तदण्यसत्‌ । म 


वातिकालड्टा र-व्या ख्या 
का अनुगम (अन्वय) उपलब्ध न होने से वहाँ कुम्भकार को कल्पना नहीं कर सकते, 
तब यह कहा जा सकता है कि यदि आपकी एसो सुक्ष्म दृष्टि है, तब पवृेत, सरित्‌ , 
सागरादि के संस्थानों में भी पुरुषक्नत प्रासादादि के संस्थानों से अन्तर क्‍यों नहीं 
दिखता ? वल्मीक-संस्थान में कुम्भकार-कृति घटादि के संस्थानों से विचित्रता दिखतो 
है, किन्तु प्वेतादि के संस्थानों में नहीं--एऐसो अधंजरतीयता ( आधा तीतर, आधा 
बटर) क्‍यों ? 
क्वा--पवेतों या भूधरों का उपयोग केवल प्थिवी के घारण में है, उनका 
संस्थान पुरुष-कृत नहीं, क्योंकि ज॑से पटादि के संस्थान पुरुष अपनी आवश्यकता के 
अनुसार किया करता है, वसे पव॑तादि के संस्थान नहीं, अतः मानव-उपयोग को ध्यान 
में रखे बिना ही पर्वंतादि के संस्थान प्रतीत होते हैं, एसी विरूपता (विलक्षणता) देख- 
कर इन संस्थानों का हेतु (कर्ता) पुरुष नहीं हो. सकता ॥३३०॥ फलतः यहाँ यह 
सन्देहमात्र होकर रह जाता है कि पर्वतादि का लोक-व्यवहार में विशेष उपयोग न 
होने के कारण पर्वंतादि के आकार पुरुष-क्ृत होने पर मन्दियादि के समात्त बहुत्त सुन्दर 
नहीं ? अथवा उनका कर्त्ता कोई पुएष है ही नहों ? 
- कार्यसमता का सन्देह--कथित सशय का उत्थापन कार्यसमा त्ताम. का जात्युत्तर 


सभाष्य प्रमाणवात्ति कम्‌ [ परिच्छेद: २ 





वार्तिकालछ्धारः 

साध्येन हि कार्यत्वादिना सामान्येनापि साधने साधनविषय उक्‍तो यो दोष: स 
कार्यसमो मत:। कार्यंसमजातिरूप: कीहशो दोष:। भेदोक्तिदोष: । भेदस्योक्ति- 
रुपक्षेपः | कार्यत्वन्नाम किमभिव्यक्तिगतपुपादीयते कि वोत्पत्तिगतमिति । सम्बन्धि- 
भेदाद्‌ यो भेदोक्तिदोष: स कार्यंसम: | तत्रापि यद्यने कान्तिकमुख्भावयति। | प्रयत्न|दाव रण- 
विगमा दित्येवमपि न विरोधीति | न जात्युत्तरम्‌ । किन्तु सामान्येनापि साधनं भवति। 
यतो5भिव्यक्तिरपि नित्त्यस्थ विरुद्धव । ततो जात्युत्तरमध्यथा नेकान्तिकोद्धावन 
सत्त्यमेव भवेत्‌ । 

अथात्रोत्तरम्‌ । कार्यान्यत्वे प्रयत्नाहेतृत्वमनुप्लब्धिक्रारणोपपत्त: । श्रयत्नकार्या- 
न्यत्वोपपत्तें: स्यादेतत सत्त्वं शब्दे स्पात्‌। अनुपलब्धिकारणस्य व्यवधानादेरुपपत्ते: न 
च शब्दस्य व्यवधानादिकारणोपपत्ति: । तेन नास्य प्रयत्नानन्तरमभिव्यक्ति: | यत्र 


वातिकाल छू र-व्या ख्या 
क्यों न मान लिया जाय ? क्योंकि न्यायसूत्रकार ने कार्यसमा का ऐसा ही लक्षण किया 
है--“'प्रयत्नकायनिकत्वात्‌ कायंसम:” (न्या० सू० ५।१।३७) । अर्थात्‌ “शत्दो$5नित्य:, 
प्रयत्ननान्तरीयकत्वाद घटादिवत्‌” । यहाँ सन्देह होता है कि श्रयत्न के अनन्त असत्‌ 
शब्द घटादि के समान उत्पन्त होता है ? अथवा दीप-ज्वालन प्रयत्न के अनन्तर अन्ब- 
कारस्थ घटके समान सत्‌ शब्द अभिव्यक्तमात्र होता है? इसी प्रकार पव॑तादि के 
संस्थान पुरुष के द्वारा उत्पन्न किये जाते हैं? अथवा अभिव्यक्त ? 
न्याय-सम्मत कार्यसमता का निरास-- 
न्‍्यायसूत्रकार का उक्त लक्षण यक्तियुक्त नहीं, क्योंकि अनित्यत्वरूप साध्य से 
अनुगंत (व्याप्त) सामान्य कार्यंत्व हेतु में उद्भावित दोष को कार्यसम माना जाता है | 
कार्यसमजातिरूप दोष का लक्षण आचाय॑ दिडनाग ने किया है-- 
कार्यत्वान्यत्वलेशेन यत्साध्यासिद्धिदर्शेनरम्‌ । 
तत्‌ कार्यसमं प्रोक्तम्‌...।” आचाय धर्मंकीति ने भी उसी का स्पष्टीकरण किया 
है । का्यंसम नाम का जात्युत्तररूप दोष कसा होता है ? इस प्रश्त का ७त्तर है-- 
'भेदोक्तिदोष:” । अर्थात्‌ 'शब्दोइनित्य: कायत्वात्‌”' -यहाँ पर कार्यत्व या यत्न-साध्यत्व दो 
प्रकार का होता है -(१) अभिव्यक्त (कूप-खनन से प्रकट होने वाले जलादि) में रहने- 
वाला और (२) तनन्‍्त्वादि के आतान-वितान से उत्पन्न होनेवाले पटादि में रहनेवाला । 
इसी प्रकार प्रकारान्तर से भी कार्यत्व के दो भेद होते हैं-“-(१) शब्दरूप पक्ष में रहने- 
वाला और (२) घटादिरूप दृष्टान्त में रहनेवाला । इस प्रकार भेदोक्तिपूर्वक 'दोषाभि- 
घानकायंसमः:” कहलाता है । इनमें अभिव्यक्त जलछादिगत काय्येत्व शब्द में नित्यत्व 
का विरोधी न होने से जात्युत्तर नहीं [घटादिगत कार्यत्व शब्द में निश्चित नहीं। 
पक्षगत कार्यत्व दुष्ठटान्त में न रहने के कारण साध्य-व्याप्त नहीं और दुष्टान्तगत 
कार्यत्व पक्ष में असिद्ध है | किसी प्रकार के भेद की विवक्षा न कर सामान्य कार्यत्व को 
भी साधन बनाया जा सकता है, क्योंकि अभिव्यक्त भी नित्यपदार्थे की विरुद्ध ही है । 
उत्तर--इस कार्यसमा का उत्तर-सूत्र है--“कार्यान्यत्वे प्रयत्नाहेतुत्वमनुपल- 
ब्धविकारणोपपत्ते:” (नया. सू ५॥१।३८) इस सूत्र का भाष्य है--“सति कार्यान्यत्वे अनु- 
पलब्धिकारणोपपत्ते: प्रयत्नस्याहेतुत्व॑ शब्दस्याभिव्यक्त्ये । यत्र प्रयत्नानन्त रमभिव्य- 
क्तिस्तानुपलब्धिकारणं व्यवधानभुपप्यते, व्यवधातापोहाच्च एयत्नानन्तरभाविनो- 


श्लोक: १६ | प्रमाणसिद्धिः १०३ 


शरतिक!लक्का रः 
प्रशत्नानन्तरमभिव्यक्तिस्तत्रान॒पलब्धिकारणमुपयुज्यते व्यवधानम्‌ । व्यवधानापोहा- 
च्चार्थस्योपलब्धिरूपतद्विलक्ष णाभिव्यक्तिभवति । अत्रोच्यते-- 
शब्दस्थापि न सेत्येतत्‌ कं कस्मात्‌ प्रतीयते | यद्य भिव्यक्तिसम्बन्धो नित्त्यस्याप्युपपत्तिभाक ॥३३१।॥। 


अथापि स्यात्‌ । 
णब्दस्पानपलब्धत्वे व्यवधानादिकारणम्‌। घटादीनामिव व्यक्तं नेक्ष्यतेडतः प्रयत्नजा: ॥३३२॥। 
तदप्यमत्‌ । 


व्यवधानादय: सन्ति शब्दस्येत्यपि कल्प्यता म्‌ । प्रत्यभिज्ञायमानत्वाच्छव्दस्य न विनाशिता ॥३३३॥। 

घटादयौपि प्रागुपलब्धा व्यवधानावस्थायां न विनष्टा इति व्यवधानापमम प्रत्य- 
भिज्ञानादेव प्रतीयते | शब्दो5पि प्रत्यभिज्ञानात्‌ तथव युकतः । अथान्येनोपलम्भादेव॑ 
प्रती तिन॑ प्रत्यभिज्ञानात्‌ स्वयं साक्षादिति मह॒ती तत्त्वहृष्टि: | किचआ । 





वातिकालदू र-व्या ख्या 
धथैस्योपलब्धिलक्षणाभिव्यक्तिभवतीति, न तु शब्दस्यानुपलब्धिकारणं किज्चिदुपपच्ते 
यस्य॒प्रयत्नानन्तरमयोहाच्छब्दस्योपलब्धिलक्षणाणिव्यक्तिभवत्तीति । तस्मादुत्पच्यते 
दब्दो, नाभिव्पज्यते” । अर्थात्‌ कार्यत्व या प्रयत्न-साध्यत्व हेतु के दो भेद होते हैं--कहीं 
असत्‌ वस्तु को उत्पत्ति के लिये प्रयत्न क्रिया जाता है ओब कहीं सत्‌ पदार्थ की अभि- 
व्यक्ति के लिए । इस प्रकार कायेंत्व हेतु 'जन्यत्व' और “व्यद्भूयत्व“--इन दो रूपों में 
विभाजित हो जाता है । जहाँ सत्‌ (विद्यमान) पदार्थ की अनुपलब्धि का कोई आवर- 
ण।दि कारण उपलब्ध होता, जिसकी निवृत्ति से विधयवस्तु की अभिव्यक्ति हो जाती 
है, किन्तु शब्द का कोई व्यवधायक उपलब्ध नहीं होता, अत: शब्द प्रयत्न के अनन्तर 
उत्पन्न हो होता है, अभिव्यक्त नहीं । 
अभिव्यक्तिवादी-मीमां तक का कहना है कवि यदि शब्दादि नित्य पदार्थों के साथ 
अभिव्यक्ति का सम्बन्ध उपपन्‍त हो जाता है, तब शब्द की वह (अभिव्यक्ति) क्‍यों नहीं 
मानी जा सकती ) ॥३३१।। | 
नैयायिक--जै से घटादि की अनुपलब्धि कारण उपलब्ध नहीं होता, वेसे ही शब्द 
का भी कोई व्यवधान या आवरण उपलब्ध नहीं ।' 
अभिव्यक्तिवादी --शब्द की भी वह (अभिव्यक्ति) क्‍यों नहीं हो सकती, यदि छ॒व्द 
के नित्य होने पर भी उसका अभिव्यक्ति के साथ सम्बन्ध बन जाता है ॥॥३३१॥ 
नैयायिक--शब्द के अनुपलब्ध होने पर जब घटादि के समान उसके व्यवघानादि 
कारण नहीं देखे जाते, तब शब्द को प्रयत्त-जन्य मानना चाहिए। 
अभिव्यक्तिवादी --उक्त कथन युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि सत्‌ शब्द की अनुपलब्धि 
के कारण व्यवधानादि की भी कल्पना की जा सकती है। 'सो5यं गकार:”--इस प्रकार 
प्रत्यमभिन्ञनायमान होने के कारण शब्द को विनाशिता किसी हेतु से भी सिद्ध नहीं होती 
॥३३३। घटादि भी पहले उपलब्ध हो रहे हैं। व्यवधान होने पर नष्ठ हो गये--एसी 
कल्पना नहीं कर सकते क्योंकि व्यवधान हट जाने पर “'सोष्यं घट” इस प्रकार की 
प्रत्यभिज्ञा होती है । इसी प्रकार छाब्द भी प्रत्यभिज्ञायमान होते के कारण वसा 
(नित्य) ही होगा । 
यदि कहा जाय कि मीमांसकादि अन्य पुरुषों को वेसी प्रत्यभिज्ञा होती है, हम 
को साक्षात्‌ नहीं | तो आपको यह तत्त्व-दष्ठि नितान्‍्त प्रशंसनीय है, किन्तु अन्य पुरुषों 


१०४ सभार्ष्य प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः ॥ 





वातिकालद्धारः 
परेणा5पि प्रतीत तत्‌ प्रत्यभिज्ञानतोइन्यत: । न गम्यते कथन्तस्य परस्मादपि नित्त्यता ॥३३४।॥ 

तस्मादत्र प्रागुक्त एवं परिहार: । 'सामान्येनापि साधने सम्बन्धी 'त्यादि। अथवा- 
कार्यत्वान्यत्वलेशेन यत्साध्यासिद्धिदर्शनम । तत्‌ कार्यंसममेतत तु विधा वक्‌॒त्रभ्चिसन्धित: ॥३३५॥। 

इति आचायंप्रणीत॑ कार्यसमलक्षणमश्रित्येदमुक्तमू । अक्षपादलक्षणन्त्वयुक्त- 
मेवेति प्रतिपादितं विकल्पसमं तु 'साधम्यंडपि विशेषोक्तिविकल्पसमं!। तद्यथा पुर्वेव 
घटसाधम्येंणानित्यत्वे छुते सत्याह सत्येतस्मिन्‌ साधम्यें कार्यत्वचाक्ष॒ुपत्वादिना घट 
एवानित्यो नान्‍य: । 

ननु अन्नापि कार्यत्वसंस्थानत्वादिसामान्येन साधन भवति। विशेषसम्बन्धिद्वार- 
परिकल्पने क्रार्यसमप्रथवचनतव घटपवं ता दिसंस्थान परिकल्पनात्‌ । तदसत्यम्‌ । 
संस्थानादेन सामान्य बुद्धिपूर्वेक्रियों्भूव:ः | अन्यत्राप्यस्य दृष्टत्वाद्‌ वक्षादाविति वर्णितम्‌ ॥।३३६॥ 





वारतिकालड्टा र-व्या ख्या 
को भो शब्द को नित्यता प्रत्यभिज्ञा से भिन्‍त अन्य प्रमाण के द्वारा अवगत नहीं हो 
सकती ।॥३३४।॥ फलत: नयायिक सम्मत कार्यसमता का निरास और बोद्धाभिमत 
कायसमलक्षण का उपसंहार करते हुए आचार्यों ने अपनी दृष्टि से श्रक्कत में कार्येस्म 
दोष की अप्रवृत्ति बनाई है--“सामान्येनापि साधने' (प्र. वा. १।१६)। अथवा आचार्य 
दिदनाग की उक्‍क्ति है--“कार्यान्यत्वलेशेन”” इत्यादि (नया. वा. तात्पयें. में पू. ३६३ पर 
उद्धृत) भर्थात्‌ कार्यत्व हेतु के अन्यत्व (भेदों) को लेकर जो जात्युत्तरवादी प्रकृत साध्य 
असिद्धि उद्धभावित करता है, वह कार्यसम नाम का जात्यत्तर है--इस प्रकार आचार्य 
दिझनाग-प्रणीत लक्षण को ध्यान में रखकर ही शह्भूा की गई है--“नन्वेवं दोष: 
कार्यसम: ।”” अक्षपाद का उक्त लक्षण तो युक्तति-बुक्त नहीं--्रह कहा जा चुका है 
[दिड्नागीमलक्षण का आशय यह कि “शब्दो5तनित्य:, कार्यत्वाद्‌ घटवत'-यहाँ प्रयुक्त 
'कार्यत्व” हेतु के तीन भेद होते हैं--(१) पक्षवृत्तिकायेत्व, (२) सपक्षवृत्तिकार्यत्व और 
(३) पक्षमात्रवृत्तिकार्थत्व । प्रथम हेतु दृष्डान्त में न. रहने के कारण साध्य-व्याप्त, अत: 
सोपाधिक है | ह्वितीय हेतु पक्ष में न रहने के कारण असिद्ध और तृतीय हेतु असाधारण 
अनेकान्तिक है] कुछ लोगों ने यहाँ विकल्पसम नामक जाति का उजद्जावन किया है। 
विकल्पसम का लक्षण न्यायभाष्यकार के शब्दों में है--'साधनघमंयुकते हृष्टान्ते धर्मा- 
न्‍्तरविकल्पात्‌ साध्यधर्मविकल्पं प्रसजतो विकऋल्पसमः” (नया. सू. ५।१।४) | [न्यायवा- 
तिककार ने 'विकल्प' शब्द विशेष अर्थ करते हुए कहा है--“विकल्पो विशेष: "* सत्ये- 
तस्मिन उत्पत्तिधर्मकत्वे विभागज: शब्दों न विभागजो घट:। विभागजाविभागजादि- 
विकल्पव॒त नित्यानित्यविकल्प इति विकल्पसम:”] अर्थात्‌ जेसे अनित्य घटादि के 
कार्यत्वरूप साधम्यं को लेकर शब्द अनित्य माना जाता है, वैसे घटगत अविभागजत्व 
या चाक्षुषत्वादि धर्मों को लेकर यह कहा जा सक्रता है कि “घट एवानित्यो 
न शब्दादि: । 
कार्यत्व-सामान्य और संस्थान-सामान्य के द्वारा सकत्‌ कत्व-सामान्य की सिद्धि 
क्यों नहीं हो सकती ? इस प्रदइन का उत्तर यह है कि सभी प्रकार के संस्थानों का किसी 
बुद्धिमान पुरुष के द्वारा समुख्भव नहीं माना जा सकता, क्योंकि पुरुष के द्वारा अप्रणीत 
पक्ष और वल्मीकादि में भी संस्थान देखा जाता है ॥३३६॥ हृष्टान्त में व्याप्य (सुघट 
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6 ७ 
जात्यन्तरे प्रसिद्धस्य शब्दसामान्यदशनात्‌ । 
न युक्त साथन गोल्वाद्‌ दागादीनां विषाणिवत्‌ ॥ १७॥ 
“बाग विषाणी, गोपदास्पदत्वाद धेन्वादिवत्‌”-- यहाँ वागात्मक पक्ष से अत्यन्त 
विजातीय (वागशषत्तिगोत्वजाति से यक्त) घेनुरूप दुष्टान्त में प्रसिद्ध विष णित्वरूप सांध्य 
की गोपदास्पदत्वरूप हेतु के द्वारा सिद्धि (अनुमिति) वाक में यूक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि 


विषाणित्व की व्याप्ति गोपदास्पदत्व में नहीं, अपितु सास्नादि-विशिष्टग्रोपदास्पदत्व 
में हीं है ॥। १७ ।। 





वातिकालद्टार: 
प्रतिबद्धविशेषस्य त्यागाद्‌ यत्‌ साधन क्त्रचित्‌ । तदत्यन्तमसम्बद्धमनित््ये काककाष्ण्येवत्‌ ॥३३७॥ 
अन्राह परः | यदि नाम वुद्धिपूर्वक्रियान्वयों न हृष्ट स एवं साधन संस्थाना- 
दिर्मा भूत्‌। शब्दवाच्यतान्वयस्तु संस्थान संस्थानमित्यादिभेंविष्यति | ततस्तदभि न्नलक्ष- 
णत्वादेककार्य त्वसिद्धि: । असदेतद्‌ , यतः-- 
कल्पना मात्ररचिता दर्थासत्तिविवर्जिता त्‌ । धर्मात्‌ तत्सम्भविन्यर्थ यत्र तत्र समीहितात ॥॥३३५॥ 
जात्यन्तरे-- 
दशादिविलक्षणो हि जात्यन्तरे प्रसिद्धो विषाणसम्बन्ध: । स कि गौरिति वचना- 
भेदमात्रादनुमीयते । 





वातिकालद्धु र-व्या ख्या 

संस्थान) के सुघटरूप विशेष अंश का त्याग कर जो संस्थानमात्र रखा जाता है, वह 
सकत्‌ कत्व के साथ सम्बद्ध वसे ही नहीं, जसे अनित्यता के साथ काककाष्ण्यं (काक 
की कालिमा) का ॥ ३३७॥। 

शच्दा-- यद्यपि वल्मीकादि के संस्थानों में बृद्धिपुवकारित्व का अन्वय (सम्बन्ध) 
नहीं देखा गया, तथापि 'संस्थान' शब्द की वाच्यता तो वल्मीकादि के संस्थानों में भी 
है, फलतः जब 'संस्थान” शब्द का वाच्य घटादि का संस्थान पुरुष-प्रयत्न-साध्य है, 
तब संस्थानपदास्पद पृथिव्)ादि का संस्थान किसी बद्धिमान्‌ की रचना क्‍यों नहीं ? 


संस्थानपद-वाच्यत्वेन दोनों संस्थान अभिन्न होने के कारण एककार्यकारी अवश्य होंगे। * 

समाधान-- शब्द का वाच्यता सम्बन्ध मानव की अपनी कल्पना है। सुघंटित 
और असुघटित उभयविध संस्थानों में संस्थानपद-वाच्यता मान लेने से क्या होता है ?« 
पृथिव्यादि के संस्थानों में पुरुषबुद्धिपुवंकत्वरूप साध्य की आसत्ति (व्याप्तिरूप « 
सम्बन्ध) नहीं, अत: घटादि के संस्थानों में समीहित पुरुषपुर्वंकत्वा पुथिव्यादि के : 
संस्थानों में सम्भव नहीं ।।३३८॥ वातिककार ने अत्यन्त विस्पष्ट शब्दों में कहा है कि : 
पृथिवीत्व से भिन्‍न घटत्वादि जातिवाले पदार्थों में सिद्ध पुरुष-कृति-प्ताध्यत्व का अनु+। 
मान पृथिव्यादि में नहीं हो सकता, क्योंकि पृथिव्यादि के संस्थान केवल संस्थानपदां- 
स्पद हैं, साध्य-व्याप्प नहीं । एक ही “गो” पद के अनेक अर्थ होते हैं-गो, इन्द्रिय, 
शब्द, पशु आदि-आदि, किन्तु गोपदास्पदत्वेन सवेत्र विषाणित्व (श्वद्धित्व) का अनुमानाः | 
नहीं किया जा सकता । [“शश्यादीनां विषाणिवत्‌'”--इसके स्थान पर “वागादीनां -. 
विषाणिवत्‌”-- एंसा पाठान्तर उपलब्ध होता है। यही उचित प्रतीत होता है । इसके. 
अनुसार अनुमाना भास का आकार होता है--वाग विषाणी गोपदवाच्य॑त्वाद्‌ वलीवर्द-. 
वत्‌' । यदि श, ष, आदि शब्दों को पक्ष बनाया जाता है तब 'शषादयो विषाणवन्त:;- 
गोपदास्पदत्वातु” इत्यादि प्रयोग सम्भावित है। “गौर्वाहीकः” आदि प्रयोगों में गो” पद 
१४ 
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विवक्षापरतन्त्रत्वाद्‌ न शब्दा! सन्ति कुत्र वा । 
तद्भावादर्थसिद्वों तु सब॑सर्वस्य सिद्धयति ॥ १८ ॥ 
पुरुषों की विवक्षा के अधीन किसी अर्थ में किसी शब्द की प्रवृत्ति होती है । 
पुरुषों की विवक्षा तो सभी अर्थों की सभी शब्दों से हो सकती है, अतः सभी शब्दों से 
सभी अर्थों की सिद्धि प्रसक्त होती है ॥॥ १५॥ 
एतेन कापिलादीनामचतन्यादि चिन्तितम । 
अन्त्यिदेश्व चेतन्यं मरणात्‌ त्वगपोहृतत। ॥ १९ ॥ 
एतेन [केवल “गो” शब्द की समानता के आधार पर वागादि में विषाणित्व सिद्ध 
नहीं हो सकता--इस तथ्य के आधार पर ] सांख्यादि दर्शनों के द्वारा बुद्धच्ादि में 
प्रदर्शित अचेतनत्वादि का निरास किया जा सकता है [। दसवीं कारिका में बुद्धचादि 
वातिकालदूार: 
अथ्भिदेषपि पाण्ड्त्वान्नानुमानमिती रितम्‌ । कि पुन्यत्र नार्थोडपि शब्दमात्र पर समम्‌ ॥३३६॥ 
अर्थस्य तावत्‌ सम्भवति समीहितसाध्यप्रतिबद्धता | तस्यापि सूक्ष्मेक्षिका व दि रसा- 
धक्रतोच्यते | कि पुनः शब्दपत्मानताया यस्या: साध्यसम्बन्धगन्धो5पि विदृरीकृत: । यतः- 
विवक्षेत्या दि--- 
कुत्र चते शब्दा न सन्ति विवक्षाया: सवेत्राप्रतिघातात्‌। ततश्चेदर्थं: साध्य: 


सिध्यति | न करिचदर्थ सिद्धिवधुर्यमासादयेत्‌ । तस्मादसत्परगतम्‌ । 
एतेनेत्यादि-- - 
+ कोपिलादीनामप्यचेतन्यमितरद्‌ वा यत: सिद्धिसौधशं ख री भव ति । तदर्थ त्वा भावा- 
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पशुपरक माना जाता है, शश (खरगोश) भी एक पशु है, अतः 'शशो विषाणी, गोपदा- 
थेत्वात्‌ु--एसा प्रयोग भी हो सकता है ]। शशादि जातियोंसे भिन्‍न जात्यन्तर 
(गोत्व-विशिष्ट) गवादि में विषाण-सम्बन्ध प्रसिद्ध है। वह क्या 'गौः” इस प्रकार के 
शब्दाभेदमात्र के द्वारा अनुमित हो सकता है ? कभी नहीं । 

घूलि-पटल या बाष्पादि में भ्रम-वश “धूम” शब्द का प्रयोग हो जाने पर भो 
उम्से वक्चि की अनुमिति नहीं होती--यह कहा जा चुका है, किन्तु जहाँ वेसा लिड्]ा- 
भासरूप पदार्थ भी नहीं, केवल शब्द प्रयक्त हो ज'ता है, वहाँ अन्नुमित्ति कथमपि नहीं 
हो सकती ।|३३९॥ ध्‌मादि पदार्थों में तो प्रमीहित (व।ड्छित) अग्न्यादि की प्रति- 
बद्धता (व्याप्ति-युक्तता) सम्भव है | उसमें भी जब सूक्ष्मदृष्टि-सम्पन्न पुरुषों के द्वारा 
बाष्पादि को सत्ता सिद्ध कर वह्ति की असाधकता प्रमाणित कर दी जाती है, तब “गो” 
आदि शब्दों की समानतामात्र के आधार पर साध्य के सम्बन्ध की गन्धमात्र भी 
सम्भावना के क्षेत्र से कोसों दूर हो जाती है, क्‍योंकि शब्दों की प्रवृत्ति सदेव पुरुष- 
विवक्षा के अधीन होती है, इधी तथ्य के आधार पर ही 'सर्वो शब्दा: सर्वार्थवाचका:! -- 
एसी कहावत प्रचलित हो गई है फलत: शब्द-साम्प को लेकर तो सब पदार्थों सेसब॒ 
कुछ सिद्ध हो जायगा, क्योंकि सभी पदार्थों की विवक्षा सभी शब्दों से हो सकती है, 
अतः कोई भी पदार्थ किसो भी पदार्थ की साधकता से वब्चित नहीं रहेगा, फठत: 
दब्द-साम्यमात्रता के द्वारा एकक्रायकारित्व का सिद्धान्त सव॑था अयुक्त है । 

इसी प्रकार कपिलानुयायी सांड्याचार्यों ने जिस अनित्यत्वादि के द्वारा ज्ञानादि 
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में अनित्यत्वादि धर्म कहे गये हैं-- 'हेतुमदनित्यमव्यापि” । अनित्य होने के कारण 
चादि में अचेतन्यरूपता दिखाई गई है--“त्रिगुणमविवेकिविषयः: सामान्यमचेतन 
. प्रसवर्धाम” ( सां० का० ११) । वाचस्पति मिश्र ने इसकी व्याख्या में कहा है-- 
एव प्रधानब॒ुद्धययादयोडचेतना:, न तु वेनाशिकवच्च तन्य बुद्ध: । इस प्रकार धक्त अनु- 
मान पर्यवरसित होता है । 
वातिकालड्टारः 
च्छब्दमात्रसाम्यर चितमेव । तथा हि-- 
अनित्यत्वं न सांख्यस्य प्रत्तिद्धं वस्तुवृत्तित: । तस्याव्यक्ति: पदर्थानां न निरन्वयनाशिता ।।३४०।॥॥ 


न खल सत एवानभिव्यक्तियनित्यता वौद्धस्य प्रसिद्धां। का तहि ? निरन्वय- 
नाशिता। 


नन न तिरोभावो विनष्टान भिव्यक्तयोस्तुल्य एवं । को5यं तिरोभावः ? अहृश्या- 
त्मता। नन दशविषाणादीनाज्च प्रधानादीनामनित्यताप्राप्ति: | विद्यमानस्या यनित्य- 
तेति चेत्‌। हृश्यात्मनायां प्रधानादीनामाप स्यात्‌ । हृद्यस्यादश्यात्मताप्राप्तावनि- 
व्यतेति चेत्‌ । केयं दृश्यता नाम ? यद्यर्थेस्वरूपं कथं दृश्यस्यादृश्यता । तत्परित्यागे 





वातिकालडू र. व्याख्या द 

में अचेतन्त॒ता अथव। संधात-पराथत्व के द्वारा पुरुषतत्त्व की सिद्धि की है, वह भी 
शब्द-समानता के द्वारा असाधकार्थ में साधकता का आरोप करके ही सिद्ध किया है। 
ज॑पे कि “ज्ञानादयो$चेतना:, अनित्यत्वात्‌” यहाँ जिम्त अनित्यता के आधार पर ज्ञानादि 
पदार्थों में अचेतन्यता सिद्ध को है, वह अनित्यता सांब्यमतानूसार अनभिव्यक्तिमात्र 
एवं बोद्ध-प्िद्धान्त में निरनन्‍्वय विनाशस्वरूप है। प्रथम प्रकार की अनित्यता बोद्ध-मत्‌ 
एवं द्वितीय सांख्य-मत में असिद्ध है ॥३४०।॥ अर्थात्‌ सत्‌ पदार्थ की अनभिव्थक्तिरूप 
अनित्यता बोद्ध-मत में प्रसिद्ध नहीं । तब बोद्धों की अनित्यता क्‍या है? त्तिरन्च॒य 
विनाशिता [बोद्धेतर आचार्यों का कहना है कि जिस सुवर्ण-ब्ण्ड में कटक का नाश 
(बिलय) होता है, उसो से कुण्डल।दि की उत्पत्ति होती है। पूर्व कार्य के विनाश और 
उत्तर कार्य के उत्पाद को मध्यावस्था में सुवर्ण-खण्ड श्रूवभावी (स्थिर) है, आचार्य॑ 
उमास्वाति ने कहा है--”उत्पादव्यय ध्रौज्ययक्तं सत्‌” ,(त्तत्त्वार्थंसत्र ५॥२६) अर्थात्‌ 
सभी सत्‌ कहलानेंवाले पद।थ उत्पाद, व्यय (नाश) और “ध्रौव्य (स्थिरता) से यृक्त होते 
हैं । इस प्रकार का सान्‍वय विनाश बहुदर्श न-सम्मत है, किन्तु बोद्धाचार्यों का कहना है 
कि जिस सुत्रण-खण्ड में कटक विलोन होता है, उप्ती से कुण्डल का उत्पाद नहीं होता, 
क्योंकि क्षण-भज्भवाद में कोई भी बस्तु एक क्षण से अधिक नहीं रहती, फलन्नतः अन्य 
संवर्ण-खण्ड से कुण्डल उत्पन्ग होता है। इप्त प्रकार विनाश और उत्राद के मध्य में 
ऋक्रोई ऐसा स्थायी पदार्थ नहीं, जिसक्रा अन्वय दोनों में हो | । 


सांख्य-सम्मत तिरोभाव तो विनष्ट पदार्थ का भी वेस। ही होता है और अनभि- 

वप्रक्त का भी, तब अनित्वता का गप्तक तिरोभाव क्या है ? यदि अहृर्यत। को आनित्थता 
[| जाय, तब दशविषाण एवं प्रधानादि (ब्रकृत्यादि) अहृर्प पदार्थों में भी अतित्यता _ 
प्राप्त होती है । यदि विद्यमान पदार्थ की अदृश्यता ऋहा जाता है, तब दाशविषाणादि 
में अनित्यता प्रसक्ति न होने पर भी प्रधानादि में अनित्यता-प्राप्ति बनी रहती है | यदि 
दृश्य पदार्थ की अदृश्यता को अनित्यता माना जाता है, तब प्रधानादि अदृश्य पदार्थों. 
की व्प्रावृत्ति अवश्य हो जाती है, किन्तु यह जिज्ञासा होती है कि अदृश्यता की घटको-< . 
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| वातिकालद्धार: 
। बस्तुरूपमेव नास्ति | अथ वस्तुनाइ्न्‍यद्‌ दृश्यात्मत्वं तथा तहि तस्थाभाव: कथं त निरन्व- 
/थविनाश:ः । न चान्यस्याभावे5न्यस्य तिरोधानम्‌ । तस्य वा स्व॑दा प्रधानतुल्यत्वान्नानि- 
ह्यत्वम्‌ । तस्माच्छब्दपरिकल्पनामात्रमेव साधनात्केनोपादीयते | तंथा मरणत्वात्‌ त्वग- 
पोहत: स्वंत्वगपहरणे मरणादिति मरणशब्दप्रवृत्तिमात्रकमेव | 
विज्ञानादिनिरोधो हि मरणं बौद्धोधतः । असिद्धं यस्य तरुषु विज्ञानं तन्मतिस्तथा ॥३४१॥ 
यस्य बौद्धस्थ तरुषु॒विज्ञानसन्देहस्तदादिनिरोधरूपमरणमसंदिग्धमिति कः 
प्रत्येति | विज्ञानस्प निरोधो विज्ञानाभावे नास्ति तथायुष: । 
_ - आयुर्जीवितमाघःर ऊष्मविज्ञानयो हि यः इति वचनात्‌ | कथं हि मरणम श्युपपन्न- 
चेतन्यमम्युपेयात्‌ । तस्माचउछोपम्ध मरणमाह । तच्च नंकरान्तसाधनं विज्ञानस्य कह्दृमा- 
दिष्वषि दर्शनात्‌ । मरणशब्दवत्तेस्तदपि सिद्धमेवेति चेत्‌ । उक्तमत्र --विवक्षापरतलन्त्र* 
'हवादि'ति ? अथाथंदश्शनायातात्र विवक्षा ततोउयमदोष । 
वातिकालडूाा र-व्या ख्या 
भूत दृश्यता क्या है ? यदि दृश्य पदाथे का स्वरूप ही दृश्यता है, तब दृश्य की अदृश्यता 
कसे सम्भव होगी ? क्योंकि अदु-यता मानने पर उसदा स्वरूप ही समाप्त हो जायगा । 
यदि दृश्यता वस्तु-स्वरूप से भिन्‍न दृश्यात्मता है, तत्र उसका अभाव या अदृश्यता 
निरन्वय विनाश ही पर्यवसित हो जाता है, क्योंकि उसी वस्तु का अभाव हो उसका 
तिरोधान कहलाता है, अन्य वस्तु का अभाव अन्य वस्तु का तिरोभाव नहीं होता । वह 
( निरन्वय विनाश ) प्रधानादि के समान सवंदा रहने के कारण अनित्य नहीं कहा जा 
सकता । फलत: तिरोधानादिरूपेण कल्पित शब्दों को विज्ञानादि में अचतन्यादि-साधन- 
त्वेन कौन ग्रहण करेगा ? 
 * इसी प्रकार जैनाचार्यों के द्वारा प्रयुक्त “तरव:ः चेतना:, त्वगयोहतो मरणात्‌ -- 
इंस वाक्य में मरणरूप हेतु विवादास्पद है, क्य्रोंकि वृक्षों की छाल उतार देने से वृक्षों 
का मरण बौद्ध-सिद्धान्त में प्रसिद्ध नहीं और बौद्ध-मत-प्र सिद्ध विज्ञानादि का निरोधरूप 
मरण सांख्य-सम्मत नहीं ॥३४१॥ बौद्धमतानुसार भी वृक्षादि में जब विज्ञानादि के 
होने में भी सन्देह है, तब वृक्षों के विज्ञान-निरोधरूप मरण पर कौन विश्वास करेगा ? 
हीं बत सकता, वेसे आयु के न होने 


जसे विज्ञान के न होने पर विज्ञान का निरोब नह 
पर आयु का नाश भी नहीं बन सकता, क्योंकि आचारय॑ वसुबन्धु ने आयू का स्वरूप 


प्रतिपादित किया है-- हे 
आयुर्जीवितमावबार ऊष्मविज्ञानयोहि यः। 
लक्षणानि पुनर्जातिजं रा स्थितिरनित्यता ॥ _ (अभि० कौो० २।४५) 


. वैभाषिक मतानुतार शरीर के अन्दर विद्यमान जीवित इन्द्रिय ही आयु कह- 
छाती है, जो कि उष्णता और विज्ञान की आधार हैं, वृक्षादि स्थावर पदार्थों में उसकी 
सत्ता नहीं मानी जाती। फलतः चेतन प्राणियों का ही मरण होता है, वक्षादि का 
नहीं | वृक्षादि का सूख जाना ही मरण कहा जा सकता है। शोष (सूख जाना) मात्र 
विज्ञान या चैतन्य का साधक नहीं हो सकता, क्योंकि कर्देम ( कीचड़ ) आदि जड़ 
पदार्थों में भी पाया जाता है। 'मृता: तरव:'--इस प्रकार वृक्षादि में 'मरण' शब्द को 
प्रवत्ति देखकर चेतन्‍्य भी सिद्ध हो जाता है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि पुरुष की 
विवज्ञा के आधार पर अगोगा अर्थ में भी शब्दों की प्रव॒त्ति देखी जाती है. जेसे “कल॑ 
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व्तुस्वरूपेडसिद्धेडयं न्याय: सिद्धे विशेषणम्‌ । 
अवाधक्रमसिद्धावप्याक्राशाभश्रयवद्‌ ध्वने! ॥ ३१० ॥ 


वातिकालद्ा रः 

मरणसिद्धौं तच्छब्दः प्रतिबद्ध: प्रसिध्यति । प्रतिबन्धे च शब्दस्य ततो मरणसिद्धता ॥३४२॥।॥। 

शब्दाद विज्ञानादिनिरोधलक्षणमरणसिद्धिः तथाभतमरणदशंनायातत्वे । तथा 
भतमरणदश नायातत्वञ्च मरणसिद्धा वितीतरेतराश्रय दोष: । 

अथ नित्य: शब्दार्थसम्बन्ध:। तथा सत्ति वागादीनामपि विषाणिता। अथान्‍न्य 
एवं वागादिष गोशब्द: स न प्रतिबद्ध एव विषाणविषाणित्वे मरणशब्दो हि तहि नापर 
इति किमत्र भवत: प्रमाणम्‌। तन्नानित्यत्वादि अच तन्यस्य साधनम तथा स्थित्वा प्रवत्ता 
देरिति न साध्यसिद्धि: । 

यदिर्ताह विशेषत्ररिकल्पनेन साधनस्पासाधनता संस्थानादे रनित्यादेश्च । अन्य- 
स्यापि छृतकत्वथादेरसाधनमेव परवाद्यपेक्ष्या सवंमेवाप्रसिद्धं विकल्पनेतन च । तथाहि-- 
आकाशगणः शब्दधर्मो5प्िद्धः पर प्रति । साध्यदृष्टान्तधमंस्य परस्परमसिद्धता ॥३४३॥ 

तदष्यप्तत । 


आगमाद व्योमधर्मत्वं वाचक  नैव कस्यचित्‌ । विशेषकल्पनायान्तु हेतुरेव विहीयते ॥र३४४।॥ 
तस्माद्‌--वस्वस्वरूपेत्या दि-- 





वातिकालद्टार-व्याख्या 


पिपतिषति” | इसी प्रकार वक्षादि में 'मरण' छाब्द की प्रव॒त्ति हो जाने मात्र से चंतन्य 
सिद्ध नहीं हो सकता, अपितु वास्तविक मरण पदार्थ के सिद्ध हो जाने पर ही 'मरण 
शब्द का उसके साथ सम्बन्ध स्थापित होगा, तब्न कहीं 'मरण' शब्द उसका बोधक हो 
सकेगा 'मरण' शब्द के द्वारा मरणार्थ की प्रसिद्धि मानने पर विस्पष्ट अन्योबन्याश्रय 
दोष प्रसक्त होता है ॥३४२॥ अर्थात्‌ 'मरण' छब्द के द्वारा विज्ञानादि के निरोधरूप 
मरण' पदार्थ की सिद्धि बोर तथाभत 'मरण” पदार्थ की सिद्धि हो जाने पर 'मरण? 
शब्द की प्रवृत्ति माननें पर अन्योज्न्याश्रय दोष दुर्वार है । 

यदि शब्द ओर अर्थ का प्तम्बन्ध नित्य है, तब गोशब्द. के अथेभत वाशगादि में 
विषाणित्व होना चाहिए । यदि कहा जाय कि विषाणिरूप अथे का वाचक 'गो' शब्द 
अन्य है और वागादि का वाचक “गो” शब्द अन्य, इस शब्द का विषाणीरूप अथ के साथ 
वाच्यवाचकभावरूप सम्बन्ध ही नहीं, तब वह उसका बोधक क्‍यों होगा ? आपका 
कहना ठीक है, तब तो 'मरण” शब्द भी दृष्टान्त और पक्ष में भिन्‍न-भिन्न नहीं-इस 
में आपके पास कया प्रमाण है ? इसी प्रकार न तो अनित्यत्वादि अपने साध्य के 
साधन हैं और न 'स्थित्वा प्रवृत्त्यादि' किसी अधिष्ठाता के साधक । 

शद्धा -इमप्त प्रकार साधनों में विशेषार्थ (भेद) की कल्पना कर लेने पर संस्था- 
नादि और कृतकत्वादि साधनगण भी प९ ( अन्य ) वादी की अपेक्षा असिद्ध माने जा 
सकते हैं। जसे कि “शब्दो5नित्य:”--यहाँ पर नेयायिकों ने जिस आकाश के घमंभत 
श॒ब्द को पक्ष बनाया है, यह बोद्धादि के प्रति नहीं। इसी प्रकार साध्य ( पक्ष ) में 
रहने वाला हेतु दुष्टान्त में और दृष्टान्त में रहनेव।ला साधन पक्ष में अध्िद्ध है ॥३४३॥ 

समाधान--लोक में शब्द वाचकत्वेन प्रसिद्ध है, आगम ( शास्त्र ) के द्वारा शब्द 
में आकाद-धर्मता प्रतिपादित है। आकराशधर्मत्व-प्रयुक्त शब्दगत वाचकत्व किसी मत 
से भी प्रसिद्ध नहीं । छोक'प्रसिद्ध शब्द की अपेक्षा विशेष शब्द की कल्पना करने पर 
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धर्मी (पक्ष) और हेतुरूप वस्तु के सिद्ध होने पर असिद्ध विशेषण साध्य का 
बाधक नहीं होता, ज॑से शब्द में आकाशगुणत्व विशेषण बौद्ध मत में सिद्ध नहीं, तथापि 
शब्दगत भनित्यता का बाधक नहीं । शब्दरूप धर्मी प्रत्यक्षू-सद्ध भर कृतकत्वा दि धर्म 
अतुमान-सिद्ध हैं ॥ २० ॥। 
असिद्वावपि शब्दस्य छिद्धे वस्तुनि सिद्धयति । 
$ ९ 
ऑओलक्यस्प यथा बौड़ेनोक्त पृत्त्योंदिसाधनम्‌ ॥ २१ ॥ 


वातिकालद्ा रः 
आगम्प्रसिद्धो हि शब्दस्याकाशगुणत्वेडसिद्धोईपि शब्द: स्वरूपेण धमितया प्रसिद्ध 
एव इति धर्मासिद्धे: । तथा विशेषपरिकल्पनायामपि न हेतु रसिद्धधर्मिप्तम्बन्धो नंकाच्ति- 
को वाउसाधारणतयथा । घर्मी हि प्रमाणप्तिद्ध इतिन विशेषणाप्रसिद्धावसिद्ध: | नापि 
विशेषपरिकल्पना क्वाप्यूपयोगिनीति । न हि तत्रावश्थं विशेषपरिग्रह:। तथा हि-- 
अनित्यताकायंतथो: - सामान्यमुपयोगवत्‌ । विशेषध्ष्य प्रसिद्धिस्तु न केनचिदपीष्थते ॥३४५॥ 
हेत्वनन्तरभावित्व॑ तदन्तरनाशिता । न॒ शब्दघटयोरह्ति विशेषणप्तमन्विता ॥३४६॥ 
न खलू पूर्वापरस्वरूप विविक्ताया क्वाप्यस्ति विशेष: न चर देशस्तं विशेषी- 
करोति | तदेकपरामर्श विषयत्वात्‌ । तदध्षत्‌ विकल्पतम्‌ । संस्थानादि तु तत्प्रतिबद्धम- 
सिद्धमेव । शेष: प्रागेवोक्त: पंस्थानशब्दमात्रकन्त्वसाधकमेव । यत:--- 


असिद्धेत्या दि--- 





वातिकालल्ार व्याख्या 
उम्रमें शब्दत्वरूप हेतु ही नहीं रहता है ॥| ३४४ ॥ अतः यदि पक्ष वस्तु अत्यन्त अवसिद्ध 
हों, तब यह अप्रधिद्धर्धामिता दोष दिया जा सकता है, किन्तु छोक-प्रसिद्ध शब्द में 
आकाश गुणत्वरूप विशेषण की असिद्धि न तो कोई दोष है और न किसी की बाधक । 
आशय यह है कि यद्यपि आगम-प्रसिद्ध आकाश का धर्मंभूत शब्द लछोक-प्रसिद्ध 
नहीं, तथापि स्वहपेण लोक-धिद्ध है, वही प्रक्तत अनुमान का धर्मी ( पक्ष ) बन जाता 
है। आकाशगुणत्वरूप विशेषा्थ की कल्पना में भी हेतु का धर्मि-सम्बन्ध ( पक्ष- 
ब॒त्तिता ) सिद्ध होते से हेतु अनेक्रान्तिक नहीं। शब्दरूप धर्मी ( पक्ष ) प्रमाण धिद्ध है, 
अतः आकाश गुणत्वरूप विशेषण की असिद्धि होने पर भी पकश्षासिद्धि नहीं हो. सकती | 
आकाशगुणत्वरूप विशेषार्थ की कल्यनना का कोई उपग्रोग भी नहीं, क्योंकि शब्द में 
अनित्यता की सिद्धि कार्यता हेतु से हो जातो है, कथित विशेषता का उपयोग कहीं 
भी नहीं और न कोई वादी उसको अनिवायंता मानता है। “शब्दोउनित्य: कार्य 
त्वात्‌”--यहाँ केत्रल सामान्यतः अनित्यत्व और कार्यत्व का ही उपयोग है, आकाशा- 
श्रवत्वहूप विशेषण का कोई 3पयोग नहीं ॥३४५।॥ शब्दरूप पक्ष और घटरूव हृष्टान्त 
में हेत्वनन्तरभावित्व (कार्यत्व) और उत्पत्ति के अनन्तर नाशित्व का होना ही . आव- 
हयक है, आकाशगुणत्व का समन्वय कहीं नहीं होता ॥।३४६॥ पक्ष और हृष्डान्त में पुर 
(व्याप्प) और अपर (व्थरापक्र) के अन्वय्य और विविक्तता (व्यतिरेक) में कथित विशे- 
षता से कोई अन्तर नहीं पड़ता । पश्षरूप देश भी आकाशगुणत्व को अपना विशेषण 
नहीं बताता । 'अनित्पत्वग्याप्यकायंत्ववानयम्‌र--इस प्रकार के परामर्श का विषय शुद्ध 
शब्द है, आकाशगृणत्व-विशिष्ट शब्द नहीं । अत: आकशगुणत्व की कल्पना अत्यन्त 
असत्‌ है । पुरुषपृ्वेंक संस्थातादि ही कर्त्ता या अधिष्ठाता क्षे साधक हैं, पृथिव्यादि में 


श्लौक) २१-२२ ] प्रमाणसिद्धि! १११ 


दब्द की सिद्धि भले ही न हो वस्तु (पदार्थ) के सिद्ध होने पर अभीष्ट साध्य 
सिद्ध हो जाता है, जैसे वेशोषिक के प्रति परमाण्‌ में अनित्यता सिद्ध करनें के लिए 
बौद्ध-द्वारा प्रयुक्त “परमाणवो5नित्याः, .मूर्तिमत्त्वात्‌ु”-इस अनुमान में बौद्धाभिमत 
स्पशंवत्त्वरूप मृत्तंत्व हेतु वेशेषिक मत में सिद्ध नहीं ओर परिच्छिन्तपरिमाणकत्वरूप 
वशेषिकाभिमत मूर्तत्वहेतु बौद्ध-मत में सिद्ध नहीं, तथापि साध्य-सिद्धि हो जाती हैं ॥२ १॥ 


तस्येव व्यभिचारादों शब्देध्प्यव्यभिचारिणि। 
दोषवत्‌ साधन ज्ञेयं वस्तुनो वस्तुसिद्धित। ॥ २२ ॥ 
शब्द का वपयभिचार न होने पर भी अथ का व्यभिचार हो जानें से साधन दोष- 
यक्त हो जाता है, क्योंकि वस्तु से वस्तु की सिद्धि होती है, शब्द से नहीं ॥ २२ ॥ 


वातिकालदूारः 

मत्तेत्वदनित्या: परमाणत्र इति वैज्ञेपिक प्रति बौद्धेन साधनमुक्तम्‌ न चात्र शब्द: 
परस्पराभिमते विषये प्रश्चिद्ध । असवंगतद्रव्यपरिम।णस्य मूर्त्तिशब्दवाच्यत्वात्‌ | स्पशे- 
योगश्च मूरत्तिरिति सौगता: | तदयमेव शब्द: परस्पराभिमते विषये यदि नाम न प्िद्धस्त- 
थापि तदभिमतस्प्रार्थस्पो भयोरुपि सिद्धत्वादसिद्धावपि शब्दस्य सिद्धे वस्तुनि बौद्धस्या- 
भिमते दयोरपि सिध्यत्यभिमत: साध्योड्थे: । ह 

नन्‌ यथा वस्तुनो5उ्यभिचारित्वे सिद्धत्वे वा सिध्यति साध्यम तथा छाब्देप्येवमेव 
कोनयोविशेष:। न | तस्येत्यादि-- 

न हि यथा शब्दासिद्धावषि वस्तुबछात्‌ साध्यसिद्धि:। तथा वस्त्वसिद्धावषि शब्द- 
बलात्‌ साध्यसिद्धि: | अपि तु तस्येव वंस्तुनो व्यभिचा रो5सिद्धो विरोधे च दोषवत्‌ साधन 
ज्ञेयमव्य भिचा रिण्यपि दाब्दे । न तावद वस्तुनो व्यभिचारादां शब्दस्याव्यभिचारिता 
असम्भवत्ति । अम्युत्रगम्यापि तूच्यते--भवत्वव्याभिचारी शब्दस्तथापि दोषवत्‌ 

साधनम्‌ । कुतो वस्तुनो वस्तु सिध्यति न शब्दात्‌ । 


वातिकालकद्धा र-व्या ख्या 

उनका अभाव है । संस्थ।नमात्र तो वल्मीक्रादि में व्यभिचरित है, पुरुष का साधक 
नहीं, क्योंकि वशेषिक के प्रति बौद्ध का कहना है--“परमाणवोडनित्या: मूत्तंत्वात्‌।”” 
यहाँ बौद्ध-सम्मत स्पशेयक्तत्ररूपपृत्त त्व वेशेषिक मत में और वंशेषिक्राभिमत परिच्छिन्न 
परिमाणरूप मूतंत्व बोद्ध-सिद्धान्त में सिद्ध नहीं। फलतः “मूत” शब्द उभय-सम्मत 
सिद्ध नहीं | तथापि उक्त प्रयोगोपात्त 'मृत्तेत्व” शब्द अभीष्ट साध्य का साधक माना 
जाता है । 

शच्भा--ज से साध्य-साधन वस्तुओं के व्यभिचारी न होने पर अभिमत साध्य की 
घिद्धि होती है, वसे ही शब्द में भी होना चाहिए | वस्तु और शब्द में क्या अन्तर ? 

समाधान--जेसे शब्द की सिद्धि न होने पर भी वस्तु के बल -पर साध्य की 
घ्रिद्धि हो जाती है, वेसे वस्तु की असिद्धि होने पर केवल शब्द के बल पर साध्य-सिद्धि 
नहीं होती, अपितु वस्तुओं के व्यभिचार से साध्य-सिद्धि नहीं होती, भले ही शब्द 
अव्यमिचा री हो । वस्तु-धय भिचार होने पर दाब्द की अव्यभिचारिता कभी सम्भव 
नहीं होती । वस्तु से ही वस्तु सिद्ध होती है, शब्दमात्र से नहीं । 


११२ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 


यथा तत्‌ कारण॑ वस्तु तथ्व तदकारणप्‌ । 
यदा तत्‌ कारणं क्ेन मत नेष्टमक्रारणम ॥ २३ ॥ 
ईइवर नाम की वस्तु सदकरस है। वह जैसे प्रलयकालीन अकारणता की 
अवर्था में रहती है, वंप्ती ही सृष्टिकालोन कारणता की अवस्था में, किन्तु दण्डादि 
कारण सदकरस नहीं रहते, कारणतावस्था में सक्रिय और अकारणताबवस्था में 
निष्क्रिय रहते हैं, अत: सदंकरूपापनन्‍त ईश्वर को जगत्‌ का कारण नहीं माना जा 


सकता ॥।२३।। 





बांतिकालद्धार: 
ननु यदि न साध्याव्यभिचारी शब्दस्तथा सति शब्दात्‌ साध्यसिद्धि। अथ तत: 
साध्यसिद्धिः कथमव्यभिचारी शब्द: । एतदनेन दर्शयति--बस्तुप्रतिपादनद्वारेण शब्द: 
साध्यसिद्धावुययोगी न तु साक्षात्‌। ततः शब्दस्थाव्यभिचारवाञ्छायाप्रपि नार्थ॑यरित्या- 
गात्‌ साध्यसाधने सामथ्यंम्‌। तस्मादथंगतव चिन्तोपयोगवर्तो | वस्तुव्यभिचारेतर- 
निरूपणन्तु पश्चाद्‌ भविष्यति । तस्मान्नार्थहपो हेतुरस्ति यत ईइ्वरसिद्धि रतोडनित्यत्वे- 
ध्यप्रमाणतेतिसिद्धम्‌ू । तथा नित्त्येषपि । न चाकाशादीनामी श्वरस्य च नित्यतया कार- 


णत्वाकारणत्वविभाग: | तथा हि-- 

यथेत्या दि-- 

व्यापित्वेकत्वादयो घर्मा यथेश्वरस्य तथाकाशादीनामपि। तत:ः समानत्वे5पी- 
इवर: कारणमकारणमाकाश।दिकमिति कुतो विभाग: ? अथ तस्य ज्ञानेन चिकीर्षालक्ष- 
णेन सम्बन्धादेवमुच्यते । तदप्यसत्‌ , तत्रापि समानत्वात्‌ । किच-- 
चिक्रीषामात्रकेणैव न. कारणमितीक्ष्वते । काकतालीयमेतत्‌ किमथवा कारणन्तथा ॥|३४७।। 








वातिकालद्[ा र-व्या ख्या 


शद्भा[--य दि शव्द साध्य का अव्यभिचारी है, तब शब्द से साध्य-विद्धि होती 


है । यदि साध्य की सिद्धि नहीं होती, तब शब्द अव्यभिचारी क्योंकर होगा ? इससे 
यह निष्कषं निकलता है कि वस्तु-प्रतिपादन के द्वारा शब्द साध्य-सिद्धि में उपयोगी 
होता है, साक्षात्‌ नहीं । अतः शब्द की अव्यभिचारिता अभिवाड्छित होने पर अर्थ 
का परित्याग कभी नहीं हो सकता, अन्यथा शब्द में साध्य-साधन-स।मर्थ्य सम्भव नहीं, 
अत: अर्थ (वस्तु) की चिन्ता ही उपयोगवर्ती होती है | वस्तु का व्यभिचार और अन्य 
(शब्द) का निरूपण पश्चात्‌ होगा । फलतः अर्थरूप हेतु उपलब्ध नहीं, जिससे ईश्वर 
की सिद्धि होती | इसी प्रकार ईश्वर के आनित्यत्व-पक्ष में भी अप्रमाणता ही सिद्ध 
- होती हैं । एवं नित्य ईश्वर की सिद्धि भी अप्रामाणिक है । 
जब आकाशादि और ईर्वर दोनों नित्य हैं, तव आकाशादि अकारण और ईश्वर 
कारण क्‍यों ? ज॑से ईश्वर के एक्रत्वादि धर्म व्यापक होते हैं, वेसे ही आकाशादि के, 
इस प्रकार दोनों के समान होने पर भी ईदवर जगत्‌ का कारण और अकाशांदि 
अका रण- ऐसा वषम्य क्‍यों ? यदि चिकीर्षा और उपादान-गोचर ज्ञान के सम्बन्ध से 
ईदूवर को कारण माना जाता है, तब वह भी समान है | दूसरी बात यह है कि 
चिकीर्षामात्र के आधार पण किसी को कारण मान लिया जाय--ऐसा नहीं देखा 
जाता | कर्त्ता पुरुष में चिकीर्षा कया काकतालीय-न्याय से उत्पन्त हो गई ? अथवा 


चिकीर्षा-विशिष्ट पुरुष में ही कतृ त्व माना जाता है ॥३४७।॥ [ ३४८ वें इलोक का 


आर आस मी 9 & 9 नल श्ननिम 


<...७. काम की की फीका-ममक.. न 


एलौक। २३ ] प्रमाणसिद्धि। ः ११३ 








वातिकालद्भारः - 
यदि कर्मादिनि “करणं कारणम्भवेत्‌ । अन्यथा कारणं सव स्वस्थ न किमिष्यते ।। ३४८।। 
अथवा यदा सर्गात्‌ प्राक तदकारणम्‌ । तथा सर्गावस्थायां विशेषाभाव।दकारुण- 


मेव! सकलरागा[दिनिर्मक्तस्यौदासीन्यमेव. यक्तम। लोककर्माधिपत्यादौदासीन्यं न 
लभत एवेति चेत , 


अग्यकम परतण्त्रतयाइस्ावीश्वरः कथ्रमीश्वर एवं । 
तत्कृपाक्रमतो5थ विशेषो नारकादिरचनादकृपः क्रिम्‌ ॥३४६।॥ 
-कर्मेव लोकस्य तथेति तत्क्ृद्‌ अशक्तिरस्पमिन्लिति नायंतास्य ।. 
आयेष्य करत यदि साध्वशक्तिरसाधुक्षत्य॑ किममौ विधाता ॥३५०॥। 
उपेक्षेव साधूना युक्ताउप्ताधो क्रियाक्रमे॥ न ॒क्षतक्षारनिक्षेपः साधूनां साधु चेष्टितम्‌ ॥३५१।॥। 
अथवम्भूत एवाय॑ं क्रमस्तमेवासो प्रकाशयत्ति चेष्टते च तत्करणाय । एवम्भूत एव 
मम स्वभाव: । न निवारयितं मया दशकयः । तत्र लोकयथायोगं विहृत्तेव्यम्‌ | . ह 
आत्मन्यपि वशी नासाविति स स्फ्ठटमीश्वर: । स्वकर्मो चितवेष्ठस्य न लोकस्य किमीशता ॥३५२॥। 
वातिकालद्ूा र-व्या ख्या ः 
मूल पाठ अधूरा और असंलग्न है | न्‍्यायश्वुषणकार ने ठीक उद्धृत किया है-- 
यदि कर्मादि निर्भेत्स्य कारणं कारणं भवेत॒ । 
अन्यथा कारणं सर्व सर्वस्थापि प्रसज्यते ॥। (न्या० भु० पु० ४७५.) 
अर्थात्‌ क्या ईश्वर जगत्‌ के कर्मादि (धर्माधर्मादि) कारणों को हटा कर स्वयं 
एकपप्रात्र जगत्‌ का कारण बनता है ? अथवा कर्मादि कारणों को भी अपने साथ रखता 
है? अन्यान्य कारणों के रहते-रहते ईदवर में विशेष ऋारणता नहीं भा सकती,. किल्तु 
यह भी देखा जाता है कि घट के प्रति कुलालरूप कारण के रहने परः दण्डचक्रादि व्यथ 
भी नहीं होते ] | प्रत्येक पदार्थ अकारंणता की अवस्था में निर्व्यापार या प्रसुप्त-सा 
रहता है किनन्‍त ईश्वर तो सृष्टि के पूत्रे जसा था सृपष्ठटि.काल में भी वसा ही रहता है। 
वह सदेव आप्तक्राम, निःस्पृहद्य और उदासीन है, फिर सृष्टि का निर्माण क्‍यों और कसे 
रेगा? यदि कहा जाय कि जीवों के अदृष्ठ ईश्वर क प्रेरित कर सक्रिय बना देते हैं । तो 
ता नहीं कह सकते, क्योंकि यदि ईश्वश अन्यदीय कम के अधीन हो जाता है, तब झसे 
ईरवर कौन कहेगा ? यदि ईश्वर अपनी कृपा और दया के कारण स्वयं सृष्टि करते में 
प्रवत्त हो जाता है, तब विविध क्रर और बीभमत्स नरकों की रचना कर अतन्त यातनाएँ 
देने समय उप्तक्री कृपा कहाँ चली जाती है ? ॥ ३४९ ॥। आर्य पुरुपों में कर्म करने और 
कराने की विशेष शक्ति पाई जाती है, जध्ा कि कुमा रिल भंद्द ने कहा है--“आर्यास्तावद 
विशिष्ये रन्नहष्टार्थेष कर्मसु” (त्ते० व!० पृ० ९१६ ) वस्ती शक्ति यदि ईरवर में नहीं, तब 
उसमें आयंता सम्भव नहीं, ओर उसमें यदि साथु कर्म ( सत्कर्म ) कराने की शक्ति है 
तब मनुष्यों से असाधु कर्म (असत्कर्म-) क्यों कराता है ? ॥३५० ॥ वस्तुतः ईइवर राग- 
ढूंपष से रहित साक्षी-मात्र है, तब इसे तो उपेक्षा ( उदासीनता ) ही अपनातन्ती चाहिए, 
जैसा कि मनु का उपदेश है--“उपेक्षको$संकुसको सुनिर्भावसमाहितः ( सनु> ६४३ )। 
घाव पर नप्रक छिड़कना साधुओं का काम नहीं ॥| ३५१ ॥ 
यदि ईश्वर कहता है कि कर्मों के आधार पर ऐसा ही सृष्टि-क्रम निश्चित हैं, - 
पी को कार्थयान्वित करने की मैं चेष्ठा करता हूँ। ऐसा ही मेरा स्वभ्ांव है, उसे मैं 


अन्यथा नहीं कर सकता। मनुष्यों ,को यथायोग्य व्यवहार करना चाहिए । तब यह अरन 
१५ ै ु 


| | 
| 23 0ककक 


“३६४ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ द [ परिच्छेद: १ 


शस्त्रोपधामिसस्पन्धाच्चेत्रश्य प्रणरोहणे । 

असम्बद्धस्य कि स्थाणो! कारणत्व॑ न कब्प्यते ॥ २४ ॥ 
शस्त्र (तलवारांदि ) के सम्बन्ध (आधात) से चैत्र को ब्रण (घाव) हो गया, 
अतः उस (घाव) का कारण तलवार है। सञ्जीवनी औषध के सम्बन्ध से घाव अच्छा 
हो जाता है, अत: उसका कारण (ओषध) है छिन्तु स्थाणु (55) के 'समान असम्बद्ध 
पदार्थ को कारण वयों नहीं माना जाता ? ॥ २४॥। 
क्‍ वातिकालड्ारः 
ईश्वरत्वेरितः सो5पि यद्यन्योडन्यसंभयः । एकस्थापि न सद्भावस्तथा सत्युपपत्तिमान्‌ ॥३४३॥ 

ईश्वरस्य यदि नास्ति न शक्ति: साधु कमंविधिरेव जन: स्थात्‌ | 


थ. श्ः 


स॒स्वतन्द्रचरितों यद्वि लोक: कमंवाद इंह शस्त उदग्र: ॥३५४।। 
अथापि स्थाद्‌.ईश्वरस्यथापि कदाचित्‌ कारणत्वम्भविष्यति यद्यपि नामास्मदादि- 


भिरतत्त्वदर्शिभिने ज्ञायते ! एवन्त हि-- क 
तत्त्वदश्येव तद्वित््व॑ ज्ञातव्यस्तस्प चापर; । ज्ञाता स्यादनवस्थानादनेकेश्वरसम्भव: ।॥॥३५५॥ 





अस्मदा दिभिस्तु-- 


शस्त्रेत्यादि-- ल्‍् । न 
अथ स्थाणोर्नास्ति व्यापार इत्यकारणत्वमसम्बन्धात्‌ । स्थाणोरपि कदाचिदस्ति 


व्यापार: | स त्वस्माभिनपिलक्ष्यतेञ्त त्त्वदर्शने: । अनुपलक्षणादेव तहि नास्ति स्थाणो- 
| वातिकालद्ूा र-व्याख्या 

छठता है कि जिस पुरुष का अपने पर भी वश नहीं, छसे ईश्वर कौन कहेगा ? इस 
प्रकार तो सभी जीव अपने-अपने कम के अनुसार व्यवहार करते हैं, वे ईश्वर क्‍यों 
नहीं ? ॥| ३५२ ।!! यदि कहा जाय कि ईरवर की प्रेरणा से ही जीव का कर्प जीव से 
व्यवहार कराता है, तब स्पष्ट अन्योउ्न्याश्रय दोष होता है कि जीवों के कर्म से ईर्वर 
जीवों के कर्मों को प्रेरित करता है। ऐसी अवस्था में किसो की भी सत्त। सम्भव नहीं 

॥ ३५३ ॥ यदि ईढ्वर में किसी प्रकार की झाक्तिन मानों जाय तब साधु कर्मों का 

विधान भी न हो सकेगा, क्योंकि मानव का तिरंकुश व्यवहार क्या नहीं कर सकता ? 
अतः कमंवाद की स्थिरता और प्रद्यस्तता ईहवरीय शक्ति की देन है ।। ६५४ ॥ 

_.. यदि कहा जाय कि ईश्वर भी कदाचित्‌ कारण हो स+ता है किन्तु वह हमलोग 

असवेज्ञ पुरुषों के द्वारा जाना नहीं जा सकता। तब च्वो एक सर्वज्ञ को जानने के छिए 

सरा और उसको जाननेवाला तीसरा-इस प्रकार अनवस्था दोष प्रसक्त होता है 
और अनेक ईइव रों की कल्पना करनी पड़ती है ॥| ३५४ ।। 

5 स्थाण में व्यापार नहीं, अत: उसमें कारणवा भी नहीं, क्योंकि उसका कार्य के साथ 
सम्बन्ध नहीं | यदि कहा जाय कि स्थाणु में कदाचित्‌ व्यापार होता है, किन्तु हमलोग 
अतत्वदर्शी हैं अत: उसके व्यापार की उपलब्धि हमें नहीं होती | तो वैसा नहीं कह सकते 
क्योंकि यदि उसका व्यापार अनुभंव में नहीं आता, तब निश्चित रूप से उसमें है ही 
नहीं, क्योंकि जो पदार्थ प्रवाह-नित्य या कूटस्थ नित्य है, उसमें स्वभाव परिवते॑न के 
बिना व्यापार बन ही नहीं सकता । इस पद्च में “व्यापारो5पि--यह “अपि' शब्द अध्या- 
हृत 'ईव्वर” पद के साथ जोड़ लेना चाहिए, जिस का अर्थ होगा-स्थाणु के समान 
ईदहबर में भी व्यापार नहीं बन सकता। जेसे कुछालादि के शरीर में मुद्र/-परिवतेन 
कार्य करते समय उपछब्ध होता है, वेसरी विशेषता यदि ईदवर में भी सम्भव होती, तब 





श्लौकः २५-२६ ] | प्रमाणसिद्धि । ११५. 
स्वभावभेदेन विना व्यापारोषपि न युज्यते । 
नित्यस्याव्यतिरेकित्वात्‌ सामथ्य च दुरन्‍्वयम्र ॥ २५ || 

निर्व्यापार वस्तु सव्यापार होकर कारण बनती हैं किन्तु वस्तु कि स्वभाव में 
जब: तक कोई परिवर्तन नहीं होता, तब तक व्यापार का छसके साथ योग नहीं होता । 
जिस १दार्थ के न होने पर कार्य सम्पन्न नहीं होता, वह कारण माना जाता है, अत 
एबं नित्य पदार्थ किसी का कारण नहीं माना जाता, क्योंकि छसका कहीं व्यतिरेक 

(अभाव) होता नहीं कि कार्य-कारणभाव का सामथ्यें अवगत हो सक्रे ॥ २५॥ 
येषु सत्ठु भवस्येव यद्व तेम्योडन्यस्य केरपने । उर 
तद्धतुस्वेत. सर्वत्र. हेतनामनवस्थिति। ॥ २६ ॥ 

जिन कारणों के रहने पर जो कार्य होता ही है; उन कारणों से भिन्‍न पदार्थ को 
उस कार्य का कारण मानने, पर - सवंत्र कार्य के हेतुओं में अपरापर-हेतु-कल्पनारूप 
अनव स्था प्रसक्त होती है, अतः जिन खेत-जल-वीजादि कारणों में .अंकुर-जनन का 


सामर्थ्य देखा जाता है, वे ही अडकुर के कारण हैं, उनसे भिन्न ईइ्वरादि को कारण 
मानना उचित नहीं, क्योंकि उनमें अडःकुरोत्पादन का सामथ्ये हृष्टचर नहीं ॥२६।॥ 





वातिकालद्ूार 

व्यापार! । एवरनन्ताहि--स्वश्नावेत्या दि 

नित्यस्य प्रबन्धनित्यतयान्यथा वा स्वभावभेदेन बिना कार्यस्येश्वरस्प व्यापारों 
ध्यपलक्षितः कथ यक्त: | ईश्वरस्थापीत्यपि शब्दों भिन्‍नक्रा:। यथा कुलालादिकृतो 
विशेष: । 
तथेश्वरक्नतो5पि स्थात्‌ सामथ्यपरिकल्पना। नित्यस्य चाव्यतिरेकित्वात्‌ सामथ्य दुरन्बय म्‌ ॥ २५६।। 

सदा स्थानव्यापंकत्वेन व्यतिरिकाभावतः । 

येष सत्स्वित्यादि 


दुष्टकुला छादिष कर्मणि च.सति भवृत्येव समीहितम्‌ । तथाण्यन्यस्यतत्र कल्पचे 
सर्बेषामेककार्याणां हेतुनामनवस्थितिः पर्यवसानं न स्यात्‌ । 
न खलू निरनुगमकल्पनावतारानुगतो तदपरो व्याघात:। अथवा अनवस्थितस्य॑ 


वातिकालडूटा र-व्या ख्या 

उसमें भी कार्य-प्रजन-सामथ्य की कल्पना की जा सकती थी किन्तु नित्य पदार्थ का कहीं 
व्यतिरेक ( अभाव ) न होने के कारण किस्ती भी कार्य की कारंणता उसमें सिद्ध नहीं 
हो सकती ।। ३५६ ।। ईश्वर सदा अवस्थित और सर्वत्र व्यापक है, अतः छसका न - 
कालिक व्यतिरेक ( अभाव ) हो सकता है और न देशिक व्यतिरेक । 

जब कि कुछलालादिरूप हृष्ट कारण के हारा ही कार्य सम्पन्न हो.जाता है, तब भी 
उससे भिन्न अदुष्ट कारण की कल्पना करने पर छत्तरोत्तर कारण-परम्पण को कल्पना 
. कहीं समाप्त न होगी, फलतः श्रनवंस्था दोष प्रपक्त होता है। व्याप्त्र पदार्थ के द्वारा 
व्यापक की कल्पना होती है किन्तु अव्यापक की कल्पना में अनवस्था जप्ता व्याधात 
दोष ही दिया जाता है ॥ 

शब्भा--अथवा अनवस्थिंति” पद का एक दूसरा भी अर्थ किया।जा सकता है-- 

अनव स्थित अर्थात्‌ चिरन्तन छत्पादक हेतु ही स्थिति का भी कारण बन जाता है, अभि: 


सभाष्य॑ प्रमाणवासिकम्‌_-_. [ परिच्छेदः ९ 


स्वभावपरिणामेन हेतुरह्रजन्सनि । 
भूम्यादिस्तस्य संस्कारे तहिशेषस्य दशेनात ॥ २७ ॥ 

«  ऊसर-बंजर खेत को जोत-माँड कर खेती के योग्य बनाया जाता है, तब कहीं 
उसमें खेती होती है। आशय यह है वस्त्‌ को सक्षम बनाने के लिए उसके स्वभाव या 
स्वरूप का योग्यरूप में परिणत करना आवश्यक होता है, किन्तु ईश्वर के समान 
कूटस्थ अविकारी पदार्थ को विक्षत्र या संस्कृत नहीं किया जा सकता फलत: उसमें जगत्‌ 
को कारणता का आधान करना सम्भव नहीं | २७ ॥ 

यथा विशेषेष विन्ता विषयेन्द्रियसंहति।। 

बुद्धहंतुस्तथेद॑ चेन्न- तत्रापि विशेषत) ॥ १८ ॥ 

*... जेसे स्वभावगत विशेषता के बिना ही विषय (घटांदि) और चक्षुरादि की संहत्ति: 
(सन्निक्ष ) ज्ञान की उत्पादिका होती है, वेसे ही ईश्वर भी बिना किसी विशेषता करे 
जगत्‌ का कारण क्‍यों न हो सकेगा ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि कथित विषयः और 

 इज्द्रिय का सन्निकषे भी गति या अभिसपंणादि विशेषता के बिना नहीं होता ॥ २८ ॥ 
प्यक्‌ पृथगशक्तार्ना स्व्॒भावातिशयेज्सति । 

क्‍ संहतावप्यतामथ्य २५७त सिद्योडतिशयश्तत! ॥ १९ ॥ 

पृथक-पृथक ( असन्निकृष्ठ ) विषय और इन्द्रियों में किसी विशेषता के बिना 
ज्ञान-जनन-शक्तता नहीं देखी जाती, अतः उनके सन्निकर्ष में भी किसी - विशेषता के 
बिना ज्ञानोत्पादकता नहीं बन सकती, अतः: ज्ञानरूप कार्य को देखकर कारण में 
विशेषता की सिद्धि होती है ॥ २९ || 


११६ 


द वातिक्रालद्धार: 
चिरत्तनस्य तस्येव स्थितिहंतुृतामेवमपि स्त॒ एवं हेतुरिति व्यर्थंकमपरं कर्मेंति स्थात्‌ । 
यथा तहिं पृथिवी कारणमडकुरादेः सदा स्थायिन्री तथेश्वरोष्पीति । न च 


पृथिव्यादीनामादिरुपलभ्यते । अत्र परिहारः--स्वभावेत्यादि 
- सीरव्यापारादिविशेषविक्षतिसमन्वयानुगमो हि. दृश्यते यत्रादिप्रसवानामित्ति 


_ पृथिव्यादिकारणत्वपरिकल्पना । पुनरपषि चोद्यपरिहारो-यथेत्यादि 
चक्षुरादो हि कारणत्वं कार्यरूपविरेषादवसीयते । कार्य हि विज्ञान रूपग्रहण- 
. वातिकाल द्धा र-व्या ख्या 
नव हेतु की कल्पना व्यर्थ है । जेसे कि अछृकुरादि का पृथिवी रूप कारण सदा स्थायी 
है, वैसे ही:ईश्वर से भी पृथिव्यादि को आदि ( आरम्भ ) उपलब्ध नहीं होती अतः वह 
हर गा अत दिशोल से बँजर पड़ी ऊबड़-खाबड़ बूढ़ी धरती देख कर किसान 
की अन्तरात्भा रो पड़ती है। साहस बधोण कर कुआं खोदता है । पानी निकाल कर 
पूथिवी-को तर करता है | हल चलने लगा सीर-व्यापार क्रिया (जोताई ) होने लगी । 
बलों की छाती ने खेत को मेदा वनाकर रख दिया, तब कहीं बीजा गया । कुछ ही दिनों 
में वहाँ जो, गेहँ, मक्का, बाजरा की हरियाली लहलहा का किसान कृतकत्य हो गया । 
किन्तु ईश्वर की जोताई चौरसाई कौन करेगा ? उसके बिना ईश्वर किस काम का ? 
| चोद्य (शड़ा) और उत्तक्त परिहार (प्तमराधाप) की लड़ीं यहाँ ही समाप्त नहीं, 


अपितु आगे भी बसी ही चल रही है-- 


शलौक! २७-२९ ] । प्रमाणसिद्धिः ११७ 
अज् वातिकालझूारः न 

प्रतिनियतं रूपाकारं बोधरूपन्तदेषां परध्परपरिहारेणोपयोगाद भेदस्प सम्भवात्‌ 
कार्यस्य विज्ञानस्य कारणं चक्षरादयः । यत एते पृथक पृथगशरक्ता विज्ञानाकारेडइस४द दाये 


न चक्षपो बोधरूपता । न रूपाद रूपग्रहणप्रतिनियमों न मनस्कार्णदतरत । एककस्म[* 
देवमदशंनात । 


अथ स्याद , यथा चक्षुषि उन्मिषिते परापररूपोपढौकने परापररूपदर्शन नच 
तदा चक्षपों विशेष:। तथा रूपे स्थित एवापरापरचल्षुविज्ञानमाव:, तथेद्वरेषि सदा 


समाभतया व्यवस्थिते परापरभावो त्पत्तिरिति नाकारणभाव: | उक्तमनत्न--भा का शा दी- 
नामपि कारणभाव इत्यतिप्रसद्भ:। 


विशेषाच्चक्षयों रूपविज्येषदषि विद्यते। विज्ञानस्य विशिष्टत्वं रूपादेहतुता ततः ॥३५७।। 
रूपविशेषाद विपरिस्फुरताकारादिलक्षणाट्‌ । सौपनस्यादियोगि विज्ञानमुपजायते ॥३५८॥। 


वातकालदू। र-व्याख्या > 
शद्धा -- जैसे किसी विशेषाधान ( विकार ) के बिना ही विषय ( घटादि ) ओर 
 ( इन्द्रिय ) का. सन्निधानमात्र ( सन्निकर्षम्ात्र ) रूपादि-ज्ञान का हेतु ( कारण ) बन 
जाता है। बसे ही ईश्वर जगत्‌ का कांरण क्‍यों न बन सकेगा ? 
समाधान--वहाँ भी विशेषता होती है, क्योंक्रि विषय और इन्द्रियादि को प॒थक्‌- 
पृथक ( असन्निहित ) अशक्त सनन्‍्तति में भी किसी अतिशथ के बिना ज्ञान-जनन-सामथ्ये . 
नहीं हो सकता, फलतः अतिशय ( विशेष व्यापार ) सिद्ध हो जाता है | २८-२६ ॥ 
चक्ष आदि इन्द्रियों में कार्य विशेष के द्वारा कारणता निश्चित होती है। यहाँ काये .है-- 
रूपादि का ज्ञान । रूप-ग्रहण में नियमतः सक्षम चक्ष इन्द्रिय रूपाकाद या विषयाकार : 
में परिणत होती प्रस्वर अप्तम्बद्ध पदार्थों का ज्ञानोत्पादन में कोई छपयोग 
नही । अतः इन्द्रिया:द कारणों में अकारणावस्था का भेद अवश्य मानना होगा, क्योंकि 
विषय और इन्द्रिय पृथक-पृथक्‌ रह कर ज्ञाबोत्वाद में अशक्त ही रहते हैं--विषय, 
इन्द्रिय और विज्ञान ( चित्त ) का समुदाय न हीने पर केवल चक्ष्‌ में बोधकत्व, केवल 
रूप में रूप-प्रतिबिम्बन और अकेले मन में मनस्कारत्व नहीं देखा जाता । फलतः तीतों 
की एक देशस्थ प्तन्तति अनिवाय॑ है । ऐसी कोई विशेषता ईइवर में सम्भव नहीं । 
शचद्भा[--आाँख खुलते है चाक्षुष रश्मियाँ विषय को ओर गत्तिशील हो जाती हैं 
'और विषय का ज्ञान हो जाता है --'अय॑ घट: / उत्त समय तक चक्षु में किप्ती प्रकार 
की विशेषता या विकृति नहीं आती । रूपादि ( घटादि ) विषय भी अपने देश में जेसे- 
का-तैसा अवस्थित रहता है। उसी प्रकार अविज्ञत्त ईश्वर भी सदा एकरूप में अवस्थित 
रह कर जगत का कारण. बन जाता है, तब उसमें अकारण-भाव ( अकारणता ) क्‍यों 
होगी ? आकाशादि को बी कारण माना ही जाता है, अतः उन्तमें भी कारणता का 
अतिप्रसद्भ नहीं, अपितु इष्टार्पात्ति ही है । 
रामाधान--चक्ष, रूपादि विषय और विज्ञान ( चित्त ) इन तीनों में विशेषता 
आने पर ही ज्ञान उत्पन्न होता है।| ६५७ ॥ रूयादि में इनच्द्रिय को विषयाकारता- 
योग्यता, इन्द्रि4 में विषयाकारता और चित्त में सौमनस्थादि विशेषताओं के आा जाने 
पर ही विज्ञान उपजनित होता है ॥ ३५८ ॥ अर्थात्‌ आँख का अन्य दिशा में छनन्‍्मीलन - 
न होकर विषय की ऊर्ध्वादि दिल्या में उन्‍्मीलभ, बिषथ की स्फीवता और चित्त का 
उसी इन्द्रिय से जुड़ता--इन विशेषताओं के बिना कार्य ( रूपादि-ज्ञान ) की कारणता- 


११८ सभाष्यं प्रमाणवात्तिकम्‌ : द [ परिच्छेद! १ 


तस्मात्‌ पथगशक्तपु येषु सम्भाव्यते शुण। 
संहतो हेतुता तेषां नेब्परादेर्भमेदत! ॥ ३० ॥ 
जिन इन्द्रिय और विषयादि पदार्थों के अला-अलग रहने पर ज्ञान की उत्तति 
नहीं होती किन्तु उनके मिल जाने पर उनमें उत्पन्त किसी गुण ( स्वभाव-विशेष ) के 
कारण ज्ञानोत्पादन-क्षमता देक्नी जाती है, वे पदार्थ ही किसी काये के कारण बनते हैं 
सदक रूप में रहनेवाले ईश्वर, प्रधान, पुरुषादि पदार्थ किसी भी कार्य के कारण नहीं 
बन सकते ।। ३० ॥ 
शामाण्य च पराक्षथशान तत्साधनरथप उ | 
अभावान्र स्तयनुष्ठानभिति कैचित प्रचक्षते ॥ ३१ ॥ 
जेमिनीय दर्शन के अनुयायो कुमारिल भट्टादि का कहना है कि परोक्ष (देश- 
काल-विप्रक्षप्ठ पदार्थों का ज्ञान ही प्रमाणता है । वह किसी व्यक्ति को नहीं हो सकता 
वयोंकि उसकी साधन'सामग्री हो सम्भव नहीं, तब उसके उपदेश का अनुष्ठान कसे 


होगा ? ॥ ३१ ॥ 
; बांतिकालद्धार: 
तस्मादित्यादि 
तथा चक्षुषोध्वंनिमीलनादिविशेष।दस्पष्टतादिविशेष! । स॒तत््रतिबद्धस्तस्प 
कार्यतां का रणस्योपकल्पयति । नेवमीदवर॒का रण त्वकल्पने हेतरिति। ततः 'पृथकपथंग- 
शक्तानां सनन्‍्तानातिशयेष्सति' सनन्‍्तानातिशयाभावे 'संहतावष्यसामथ्य” स एव स्वभाव 
कारणविपरीत: कारणं भवेत्‌ कथमिति किमत्रोत्तरम ? रूपादीनान्त कारणत्वोपकल्पनें 


निमित्तमुक्तमिति न दोष: । 
(११) भगवान्‌ प्रमाणम्‌ , ज्ञानवत्त्वात्‌-- 
यदि तहीश्वरस्य परिज्ञानाविहेतुर्नाध्ति ज्ञापक: कारको वा नापरत्रापि स 


-स्यात । यत:ः--प्रामाण्य मि त्यं। दि 
यस्तावदंसरव॑ज्ञ एव सवंज्ञो भवति । तस्य परोक्षार्थपरिज्ञाने को. हेतु: । न खल्वी- 


वारतिकालद्धार-व्या ख्या 

सिद्ध नहीं होतो है किन्तु ईश्वर में कारणता की कल्पना का कोई कारण या प्रमाण 
उपलब्ध नहीं होता । वह सदेव एकरस सब से निलिप्त ( असन्निक्ृष्ट ) और 
अकारणावस्था से अविशिष्ट है, तब, 'कारणं कथम्‌ ?? इस प्रश्न का उत्तर नहीं हो 
सकता । रूपादि की कारणता में नियामक निमित्त दिखाया जा चुका है। 
(११) भगवान्‌ प्रमाणम्‌ , ज्ञानवत्त्वात्‌-- 

यदि ईदवर में ज्ञापकत्व या जनक्रत्वरूप कारणत्व बन नहीं सकता--एतावता 
अन्यत्र कहीं-भी कारणता सम्भव नहीं-ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि भगवान्‌ वुद्ध 
सर्वज्ञ हैं | प्रमाणपुरुष हैं, उनमें जगदुद्धार की कारणता निश्चित है । 

शद्धा--कुमारिल भट्टादि का कहना है कि प्रमाणपुरुष उसे कहा जाता है, जो 
परोक्ष (विप्रकृष्ट देश या काल में अवस्थित ) पदार्थों का ज्ञान रखता हो किन्तु परो- 
क्षाथंविषयक ज्ञान के साधनों का अभाव है, अतः साधनानुष्ठान भी सम्भव नहीं । 
जो व्यक्ति वस्तुतः सर्वज्ञ नहीं किन्तु अपने को सर्वत्ष मानता है, उससे पूछना चाहिए 


कि स्वर्गापवर्गादि परोक्ष परद्मर्थों का ज्ञान किप्त साधन से हुआ ? ऐसा कोई साधन 
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वातिकालचद्ारः 

: दृश॑ किमपि कारणमुपलक्षितं यतोनुष्ठानात्‌ सर्ववेदनं भवति। मन्त्रतस्त्रादयस्तु प्रायशः - 
सकलसमयसम्भविन: । नापि तत्निश्चये हेतुगस्ति । एकदेशसंवादः सकलवचनानामेव । 
न च परोक्षाणां साक्षात्कारणसम्भव: सकलार्थानामिन्द्रियज्ञानस्य सब्निहिताविषयस्य 
दर्शनात्‌ । 
इन्द्रियार्थाविशेषषि यदि सर्वेविदुड्धवः। सर्वेज्ञ एवं सर्व: स्थादिन्द्रियार्था विशेषतः ॥॥३५६॥। 
अशुच्यादिरसास्वादसज्भमश्चानिवारितः । प्राप्यकारीन्द्रियत्वे च सर्वेवित्‌ कथमुच्यत्ते ॥३६०।। 
मनौविज्ञानमप्यस्य नेन्द्रियाननुसारतः । स्वतन्त्न्तु मनोज्ञानं नैव. केनचिदीक्ष्यते ॥॥३६१॥। 
अभ्याप्तात्‌ स्पष्टता तस्य न सर्वेविपया भवेत्‌। आगामयाश्रितत्वेष्य भ्रान्ततापि प्रसज्यते ॥३६२।। 
अनुमानप्रसिद्ध तु वस्तु सर्व न लभ्यते । ततो न संविषया भावना सर्वेवित्‌ कथम्‌ ॥॥३६३।। 
शास्त्र! यभ्यासतः शास्त्रप्रभत्येवावगच्छतु ॥ साकल्यवेदनन्तस्थ कुत एवागमिष्यति ॥३६४। 
सर्व वेत्तीति विज्ञानं तज्ज्ञ यावेदने कुतः | तज्ज्ञ यवेदनेडपि स्थात्‌ स एवं खलु सर्वंधित ॥३६५॥। 
रागा[दिरहितो यश्न विकल्परहितस्तवा । देशना तत्कतेत्येतत्‌ू तु यावितकमण्डनम ॥॥३६६।॥ 


वातिकालद्ा र-व्या ख्या 

इस समय उपलब्ध नहीं, जिप्के अनुष्ठान से सर्वेज्ञता प्राप्त होती है। मन्त्र-तन्त्रादि 
प्रायः अनादि काल से केवल प्रत्तिद्ध चले आ रहे हैं । सभी प्रकार के वचत्तों का कुछ न 
कुछ अंश संवादित (सत्य) हो ही जाता है। परोक्ष पदार्थों का साक्षात्करण क्रभी 
सम्भव नहीं, क्योंकि सकल पद्मार्थों के ऐन्द्रियक ज्ञान में इन्द्रिय-सन्निक्र्ष अपेक्षित होता 
है | यदि इच्द्रिय और पदार्थों में स|न्निकर्षरूप विशेषता के बिना हो सभो विषयों का 
प्रत्यक्ष ज्ञान हो जाता है, तब सभी सववेज्ञ हो जाएँगे, इन्द्रियाथ-सन्तिकर्षछय विशेषता 
की कोई आवश्वकता नहीं ॥३५६९।॥ यदि इन्द्रियार्थ-सन्निकर्ष के बिना ही भ्रत्गक्ष बोध 
होता है, तब अत्यन्त अशुचि पदार्थों का दूर से भी रसास्वाद सब को होना चाहिए 
इन्द्रियाँ यदि प्राप्पकारी (विषय से संयुक्त होकर) ज्ञान को जनक मानी जाती हैं. तबं 
सभी को सर्वेश्ञ क्योंकर कहा जा सकेग। ? ॥३६०॥ परोक्ष पदार्थों का मानस ज्ञान भी 
नहीं माना जा सकता, क्योंकि मन इन्द्रियों को सहायता से ही बाह्य पदाथीं का ग्रहण 
करता है- स्वतन्त्र नहीं । स्व॒वन्त्र मन के द्वारा बाह्यपदार्थां का ज्ञान कोई नहीं मानता, 
मण्डन मिश्र नें स्पष्ट कहा है--परतन्त्रं बहिमंन:” (विधिवि० पृु० ११४) ॥३६१॥ 
श्रवण, मनन ओर निर्दिध्यासन के रूप में मानस वृत्ति का अभ्यास करने पर विषय में 
स्पष्टता अवद्य आती है, किन्तु इतना नहीं कि भ्रान्तता को निवृत्ति होकर अश्रान्तता : 
निखर पड़े ॥३६२॥ अनुमानेक्रगम्य (नित्यानुमेथ) धर्मादि पदाथ कभी उउलब्ध नहीं 
होते, तब सर्व वषयक भावनाम्यास भी नहीं हो सकता, अतः सर्वेज्ञता का लाभ क्योंकर 
. होगा ? ॥३६३॥ शास्त्रों के अभ्यास से शास्त्र का ही ज्ञान होता है, सकलविधयक ज्ञान - 
(सर्वेज्ञता) का लाभ कंसे होगा ?॥३६४।॥ 'भयं सर्व वेत्ति--इस प्रकार का ज्ञान किसी 
सर्वज्ञ को ही हो सकता है, क्योंकि प्रथम सर्वक्ष को वही जान सकता है, जिसको 
स्वंविषयक ज्ञान हो [कुमारिलभट्ट ने ऐसा हो कहा है--“सव्वेज्ञावसौोविति ह्ायष तत्काले 
तु बुमुत्सुभि: । तज्ज्ञनज्ेयविज्ञानरहितेग॑म्यते कथम्‌ ॥॥ (इलो० वा० पु० ६४-६५)] 
।३६५। जो रागादि से रहित एवं निविकल्प है, उसी की देशना (उपदेश ) ग्राह्य . 
है--ऐसा बोद्दों का कहना केवल याचित-मण्डन है अर्थात्‌ शून्यवाद,या विज्ञान: 
वाद में देशनादि पदार्थों की कोई स्वतन्त्र सत्ता नहीं मानी जाती, अतः सर्वत्तत्तावादि 


सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 


ज्ञानपान्‌ मृग्यते कश्चित तहुक्तप्रतिपत्तये | 
अज्ञोएदेशकरणे . उिग्रलग्पनशक्लिमि ॥ ३१॥ : 
स्वर्गापवर्गे, प्रधानपुरुषादि पदार्थों का ज्ञान रखनेत्राले प्रमाण पुरुष की खोज 
की जा रही है कि छसके द्वारा उपदिष्ट उपाय का अनुष्ठान किया जा सके । ज्ञानी 
पुरुषों के छपदश में विप्ररृम्भ की सम्भावगा बनी रहती है, अतः वंसा पुरुष अपे- 


क्षित है।॥। ३ २॥ 
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। वातिक्ालडूार:ः 

भूतं भवद्धविष्यच्चानाथन्तं कः पृथक क्रमातू। प्रत्येक शकनु याद बोद वरतु कल्पान्तररपि ।।३६७॥ 
एकदेशपरिज्ञानं कस्य नाम न विद्यते । न ह्यक नास्ति सत्त्यार्थ पुरुष वहुकल्पके ॥३६५॥ 
यश्र।तिशयवान्‌ दृष्ट: स॒तावन्मात्रसं स्थिते: । 

। किचिन्मानान्तरज्ञ: स्यान्नातीवतीन्द्रियाथंवितू ॥३६९॥ 


न चैकदेशतत्त्वज्ञः सर्वज्ञ उपपत्तिमानू । काकतालीयमेतत्‌ स्थादपरभ्रमक्ारकम्‌ ।।३७०॥ 


युगपत्‌ सर्वेविज्ञानेवादिसंसारता कथम्‌ । यस्मिनू परिसमाप्तिज्ञ: स एवाड [दिरुच्यते ॥३७१॥। 
धन्रीच्यते--न परःप्रमाणं सर्व वेत्तीतीष्यते ! अपितु विप्रलम्भकारी न भवति 


अस्तु समीहितसम्पादनसमर्थ: । किद्धू.। रणम्‌ -- 
न घल्व्न्यदनु प्ठातुमी हि तमन्यत्र ज्ञानमुपदेष्ट्रन्विष्यते । तद्दिनिश्चयेपि समी हित- 
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से मांग कर अपने शास्त्रों को सजाया गया है ॥३६६।॥। विषयवस्तु अतीत, वतंप्रात 
ओर भावी रूपों में दिखरी पड़ी है, उसके प्रत्येक क्षण का क्रमश: बोध कल्प-कल्पान्तरों 
में भी गहीं हो सकता! ॥३६७॥ एकदेश (सर्वविषय के किसी एक भाग) का ज्ञान 
किसको नहीं, सभी को है, अत: सभी सर्वेज्ञ माने जाएँगे, क्योंकि जो पुरुष बहुत बोलने- 
वाला है, उत्तका कोई न कोई एक वाक्य तो सत्याथंक हो ही जाता है ॥३६५।॥। साधा- 
रण व्यक्ति की अपेक्षा-विशिष्ट पुरुषों में कुछ अतिशय (विशेषता) अवश्य उपलब्ध 
होता है, वह योग्य विषय की ही कुछ विशेष जानकारी रखता है, लत कि अतीतानाग- 
तादि अयोग्य विषयों का साक्षात्कार नहीं कर सकता है । [श्री कुमारिछभट्ट ने भी कहा 
है- यत्राप्यतिशयो दृष्ट: स स्वार्थानतिलछद्धनात्‌ । दूरसूक्ष्मादि दृष्टो स्थान्न रूपे श्रोत्रव- 
त्तिता ॥ (इलो० बा० पृ० ६०) ॥३६९॥ एकदेश का तत्त्व-ज्ञान रखनेंवाला मनुष्य 
सर्वज्ञ नहीं माना जाता, क्योंकि किसी. एक वस्तु का सत्य ज्ञान काकतालीय-न्याय से 
भी हो जाता है जिससे दूसरे व्यक्ति को भ्रम हो जाता है कि यह सत्यवादी पुरुष सर्वज्ञ 
है ॥२७०॥ युगपत्‌ सर्वपदार्थों का ज्ञान हो जाने पर अनादि संसार (जन्म-मरणं-प्रवाह) 
क्योंकर होगा ? क्योंकि जिसमें विश्व की समाप्ति अवग॒त होती है, वहो ब्रह्म आदि 
कारण है- छसके ज्ञान से संसार-धारा अवरुद्ध हो जाती है ॥३७१॥ 
सप्राधान--प्रमाण पुरुष के लिए सर्वेज्ञ होना आवश्यक नहीं, अपितु विश्रलस्भक 
(प्रतारक या वञुचक) नहीं होना चाहिए । अभीष्टार्थ की सिद्धि में समर्थ अवश्य होना 
चाहिए, वस्तुत: अभिज्ञावान्‌ उपदेष्ठा की खोज होती है, क्योंकि सत्त्यवादी पुरुष के 


'उपदंशों का अनुष्ठान करने से हो सत्यार्थ का लाभ होता है किन्तु क्ज्ञानी पुरुष के 


उपदेश से विप्रलम्भ की सम्भावना बनी रहती है। अर्थात्‌ अनुष्ठेय पदार्थ से भिन्‍न अथ 
क्रा उपदेश अपेक्षित नहीं, क्योंकि अन्याथ का निदचय रहने पर भी अभीष्ट पदार्थ की 
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विप्रलम्भनसम्भवात्त्‌ । क्रथ तत्रापि तस्य ज्ञाममस्त्येवेति निई्चयः । न सव्वेत्र ज्ञान ज्ञाना- 
सम्भतव्रात्‌ । तस्मात्‌ तदेव तेन ज्ञातब्यन्तच्चेज्ज्ञातमिति ज्ञायते। अतोछ्ज्ञ रज्ञोपदेशकरणे 
विप्रलम्भनशद्धिभिस्तद्विषयज्ञानज्ञाने प्रमाणमेवासौ | अन्यत्रापि तस्य ज्ञान सम्माव 
नीय॑ । यो हि प्रधानपुरुषार्थज्ञ: प्रमाणपरिशुद्धसकलतत्त्वज्ञश्र स एव प्रमाणम। तावतेै- 
वासाव॒ुपास्य | परिशिष्टन्तु सकलमेव समान सर्वोवास्यानाम्‌ । तच्च-कस्य सम्भाव्यते ? 
येनोपदिष्ट । ये तु प्रमाणदुष्टं प्रधानपुरुषार्थेभ्च न वदविदन्ति । अयमेव विदन्ति न ते 
प्रमाणम्‌ । तत्राप्यपरिज्ञानसम्भवात्‌ । कथमुपदेश इति चेत्‌ | अनादिपरम्परातो नास्ति« 
क्यो पपदेशवत्‌ ! 
(१२) भगवान्‌ प्रमाणम्‌, हेयोपादेयवेदक त्वात्‌ »«- 

अथ सर्वापरिज्ञाने सवंत्र छाज्धोत्पत्तेरपरिज्ञानमपरस्यापीति सम्भाव्यते | ततरच 


सर्वज्ञानमसम्भावयन्‌ कथमन्नापि सम्भावयेत्‌ परिज्ञानम्‌। उपदेशस्तु पारंपर्योपदेशा- 
दिति | तदसत््‌ , 


अप्रमाणे स्फूठा वस्तुन्युपदेशपरम्परा । प्रामाणिक त्वसम्भाग्या सोपदेशपरम्परा ॥ ३७२ ।। 
नित्यत्वादी हि प्रमाणासम्भविनि भनोपदेशपरम्परातोउन्या गतिः। प्रमाणेन चेद 
वस्तु परिच्छित्व कर्थं तन्नाज्ञानाशच्ूा ? भवतु वा तथापि तत्नाप्रवत्तेनमवद्यम्भावि 
प्रमाणन निश्चयात्‌ । अथ प्रमाणहष्टेंप्यमिध्च॒यः साक्षात्करणे | तदेतदायातम । 
सुक्षेल्षिकदृशी जाता प्रमाणाद्‌ दृष्टदश्यपि । शंक्‍्यते येन तीथ्येंपु कथा कैव भविष्यति ॥३७३॥ 


ले के नननन-_-झ-भनन तन 5 5. 


वातिकालडू: र-व्या ख्या 
सिद्धि नहीं होतो । अपेक्षितार्थ का ही ज्ञान उपदेब्दा को होना चाहिए। अज्ञानी पुरुष 


के छपदेश में अज्ञानियों को विप्रल्नस्भन की श्बा बनी रहती है। जो पुरुष प्रधान- 
- पुरुषादि सांख्यीय प्रमेयों का ज्ञान रखता है और प्रमाण-परिशुद्ध तत्त्व का पूर्णतया 
अभिज्ञाच रखता है, वही हमारा प्रमाण पुरुष है। उसमें अन्य विषय का भी ज्ञान 
 सम्भावित है--एतावता बह पुरुष उपासनीय है । शेष पुरुष तो सर्वब-साधारण सर्वो- 
पास्य हैं, वे प्रमाण नहीं, क्योंकि उनमें भी अपेक्षित अर्थ का अज्ञान सम्मावित है । तव 
. ऐसे पुरुष उपदेश क्योंक्रर करते हैं ? इस प्रइन. का उत्तर यह है कि थे अनादि-परस्परा 
नते आए | 
सर ) इलामन प्रमा हैं हेयोपादेय के ज्ञाता होने से 
शब््भा --यदि सर्वे विषय का परिज्ञान नहीं, तब सवेत्र शद्भधुा €७त्पन्न हो सकतो 
है, क्योंकि अपेक्षित अथे का अज्ञान भी उसमें सम्भावित है। उपदेश तो परम्परा से 
सुन-सुना कर भी किया जा सकता है। 
समाधान--अप्रमाणभूत वस्तु में ही प्रायः उपदेश-परम्पण देखी जाती है। आयें- 
सत्यादि प्रामाणिक अर्थ की उपदेश-परंम्परा सर्वेथा असम्भाव्य है ॥ ३७२ ॥ अर्थात 
नित्यत्वादि अप्रामाणिक अर्थों में उपदेश-परम्परा को छोड़ कर और कोई गति नहीं 
किन्तु जो वंस्तु किसी प्रमाण के द्वारा प्रमाणित हैं, 'छसमें अज्ञान की शद्धू: 
ही नहीं होती । यदि होती भी है, तथापि छससें प्रवृत्ति अवश्यमेव होती है 
क्योंकि वह वस्तु भ्रमाण के द्वारा निश्चितत की जाती है। यदि प्रमाणभूत बद्धपुरुष 
के द्वारा दृष्ठ पदार्थों [में भी संशपष रहता है, तब तो ऐसा कहना होगा कि 
जब नितान्‍्त सुक्ष्मदर्शी भगवान्‌ बुद्ध के द्वारा दृष्ट पदार्थों में भी छत्धा होती 
१ ६ बढ डे 4 हे का > 
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तस्मादलुष्ठेयगत ज्ञानमस्थ विचायताम । 
छीटसंख्यापरिज्ञान तंश्थ न कोपयुज्यते !|॥ १३ ॥ 
अनुष्ठे यरूप दुःखोपशमोपाय का ज्ञान प्रमाण पुरुष को होना चाहिए, उसमें को ड़े- 

मकोड़ों की संख्या के ज्ञान का क्या उपयोग ! ॥ ३३॥ 

हेपोपादेयतत्वस्प साभ्युपायस्य वेदक। । 

य। प्रमाणमसाबिष्टो न॑ तु सबस्य वेदकू! | ३४ ॥ 
दु:खसत्य रूप हेयतत्त्व एवं उसके उपायभूत सम्ुदंयसत्य, निरोधसत्यरूप उपा- 
| देयतत्त्व और उप्के उपाण्भूत मार्ग्त्य का वेदक ( जानकार ) महापुरुष ही प्रमाण- 
ई पुरुष माना जाता है, न॑ कि अनेपेक्षित स्व पदार्थों का ज्ञाता। (१) ढुःख, (२) दुःख के 
हेतु, (३) दुःख निरोध और (४) दुःख-निरोध के साथनतत्त्व (मार्गसत्य) * का ज्ञान 
और उपदेश ही प्रमाणरूपता का असाधारण 'ज्ञापक हैं, जो कि भगवान्‌ बुद्ध में 


विद्यमान था ॥ ३४॥। 


सम माना रन नम सामान ता समा ममता से सार अमान". ता सामना. 








वातिकालक्कारः 

* प्रमाणदृष्टस्य कथनमस्ति तथागतस्य भगवत: | तचापि यस्य शहछ्डा तस्य तीर्थेष 
का गणना येष॒ परिज्ञानाननुगम एवं | तरमात्‌ प्रामाणिकार्थकथनात्‌ प्रमाणमेव भगवान्‌ । 
स्वर्गापवर्गमार्गस्य प्रमाणं वेदकों नरः। अन्यस्याप्यपरिज्ञाने संभवेदषि तस्यथ ततू ॥ ३७४ ॥। 


यत:--: | । 
धमंज्ञत्वतिषेधस्तु केवलोउच्र निषिध्यते। सर्वमन्थन्रिषेघस्तु परः केन निवायते॥ ३७५॥ 


ननु यद्येकदेशपरिज्ञानसंवादात्‌ तथागतः सर्वेवेदीति सम्भाव्यते। “अग्निहिमस्ये'- 
ह्णादि संत्रादादपरो5पीत्यनवस्थैव स्थात्‌। ने चेवम, अनुष्ठानस्थ परस्परविरोधेना- 


सम्भवात। हे 
तदप्य वत्त्यम । हेयेत्यादि 


वातिकालछ्टा र-व्या ख्या न 
है, तब भन्य तेथिक्रों ( दाशंनिक्रों ) का कहना ही क्या ? ॥|३७३।।| भगवान्‌ ब॒द्ध के 
द्वारा प्रमाण-रृष्ट हैं--आय॑सत्यादि धर्म | उनमें: भी जिम्न व्यक्ति को अनुष्ठेयत्व 
का संशय हे उसको अन्य दाह्निकों द्वारा उपदिष्ट पदार्थों में सन्देह क्‍यों न होगा ? 
अन्य आचार्यो के प्रमेयों में पूर्ण ज्ञान का अनुगम या समन्वय ही नहीं । फलत! प्रामाणिक 
पदार्थों का उपदेश करने के कारण भगवान्‌ श्रमाण ही हैं | स्वेगे और अपवर्ग ( मोक्ष ) 
के मार्ग का वेत्ता महापुरुष प्रमाण कहलाता है। अन्य पुरुष को उसका ज्ञान न होने 
पर भी प्रमाण पुरुष में कथित मार्ग का ज्ञान सम्मव है ।। ३७४ || जिसको स्वर्गापवर्ग 
के मार्ग का ज्ञान है, वही सर्वज्ञ माना जाता है सर्व ( समस्त ) कीट-पतद्भादि के ज्ञान 
' का कोई उपयोग नहीं, क्योंकि यहाँ (बुद्ध ) में केवल धर्मज्वत्व के निषेध का निषेध 

किया जाता है। इससे अतिरिक्त सव्वे ज्ञान का निषेध तो कौन हटा सकता है ? ॥३७१५॥ - 


हा 2 शक्भा--यदि समस्त विषय वस्तु का बुद्ध में ज्ञान न होने पए भी छसके एकदेश 
। -. ( कतिपय आयेसत्यादि विषय ) का ज्ञानम्रात्र होने के कारण प्रमाणता मानी जाती 


है, तब ऐसी प्रमाणता तो सभी पुरुषों में मानी जा सकती है, जैसे कि “अग्निहिमस्य 
5 भेषजम (ते. सं. ७।४॥ १८।२) अर्थात अग्ति हिम (गीत) का निवारक है-एऐसा वैेदाथे 
3 के एकदेश का ज्ञान सब को है, सभी सर्वेज्ञ और प्रमाण क्‍यों न होंगे ? 
अप समाधान-दुःखादि हेय और सुधादिरूप ७पादेय पदार्थों के हान और उपादान का _ 


एलौकः ३४ ] .  प्रमाणसिद्धिः द १२३ 
दूर॑ पश्यतु मा वा तत्त्यमिष्टं तु पश्यतु । 
प्रमाणं - दूरदर्शी चेदेत ग्रधालुपास्महे ॥ ३५॥ 
टूर की वस्तु देखे चाहे न देखे, आर्यंसत्यचतुष्टयरूप अभीत्ट तत्त्व को जो देखता 
है, वही हमारा प्रमाणपुरुष और भगवान्‌ है | यदि केवल दूरदर्शी ही प्रमाण है, तब हम 
मुमुक्षुओं से प्रार्थना करेंगे. कि मुमुक्षुओं एत ( आओ ) हम सब गृप्रों की उपासना करें, 
क्योंकि वे दूर-से-दूर की वस्तु को देखते हैं | ३५ ॥ 
द वातिकालदूारः 
यस्मान्न स्वस्यैव देशस्यापुरुषार्थलक्षणस्थ वेदक इति तावता स्व: स्ववेद्यसा भवति 
पुरुषार्थलववेदनं हि न कस्यचिवसम्भवि,। तत्र हेयोपादेयतत्वं दुःखनिरोधसत्ये । अभ्यु- 
पायतत्त्वं तयोरेव दुःखनिरोधसत्त्ययो: कारण समुदयमार्गलत्त्ये । ततब्चतुरायंसत्त्यलक्षण- 
सस्‍्य॑ हेयोपादेयतत्त्वस्य वेदकों यः प्रमाणसिद्धस्य वेदयिता स॒ प्रमाणमिति यावत्‌। स्व्ग॑- 
 मार्गस्य च प्रमाणपरिच्छेदसम्भवितः । अन्यत्‌ तु स्त्रीश॒द्वविस्पापनं सुगतवचसि नास- 
म्भवि | तस्मात्‌ प्रधानपुरषाथवेदक एवं प्रभाणमन्य॒स्थाय|गात्‌ । तस्माद्‌ | दूरमित्यादि 
न हि दूरदर्शनमस्तीत्येव स्ववेदनं सम्भाव्यते । यदि त्वेव॑ भवेद गृप्नादीनामपि 
तदित्येत गृत्रान्‌ दूरश्रुतींश्च वराहादीनुपासनया स्वीक्रुम्म इति सकलस्यावमागंपरित्याग 
एवं जात: । ' 
(१३) भगवान्‌ प्रमाणम्‌ , कारुणिकत्वादू-- 
(१) जन्मान्तरसिद्धि :-- ह 
अथ कि सकलार्थशञानभसम्भवि निरथकरचकान्तेत येन प्रधानपुरुषाथ ज्ञानमेवास्य 
मृग्थते । नतदस्ति । 
सर्वे जानातु सवस्य वेदकों न निषिध्यते | नास्मा्भि: शक्यते ज्ञातुमिति पतस्तोष इष्यते ॥॥ ३७६ || - 


वातिकालद्टा र-व्याख्या द 

जो ज्ञान है, वही प्रमाणता ओर उसका. आश्रय पुरुष ही प्रमाण एवं सवेज्ञ कहलाता है। 
पुरुषाय"का आंशिक वेदन असम्भव नहीं । हेयतत्त्व है-दुःख तत्य और उपादेयतत्त्व हैं-- 
निरोधखत्य । उपायतत्त्व उन दोनों (दुःखसत्य और निरोधसत्य) के कारण हैं--समु दय- 
सत्य और मागं सत्य । अतः ( १ दुःख, २ दुःखहेतु, ३े दु लनिरोध और ४ दुःखनिरोध 
का उपाय (अष्टाज्डिक मार्ग ) इन प्रमाण सिद्ध चार आर्यध्रत्यों का वेदयिता ( ज्ञाता 
पुरुष ) ही प्रमाण कहा गया है--“प्रमाणभूताय जगद्धितषिणे” ( प्रमाणध्षघुच्चय ? ) । 
स्वर्गापवर्गादि का ज्ञान भी यही है। अन्य स्त्री-शद्रादि को विस्मय में टालनेवाला ज्ञान 
भी सुगत में असम्भावित नहीं । फलत: प्रधान, पुरुष, स्वर्गापवर्ग आदि पदार्थों का वेदक 
महापुरुष ही प्रमाण हैं, उससे भिन्‍न कोई दूसरा प्रमाण कहलाते का - अधिकारी नहीं । 

इस का निष्कर्ष यह है कि सर्वेज्ञ पुरुष बहुत दूर की.या सुक्ष्मातिसूक्ष्म वस्तु देखे 
या न. देखे. हेयोपादेयादि अभीष्ट पदार्थों का दर्शीं यदि है, तब वही प्रमाण है। कैवल - 
दूय की वस्तु को देख लेना ही यदि प्रमाणता है, तब नितान्‍्त दूरदर्शी गृश्न एवं दूर की 
सुननेवाले: सूकश आदि को सबसे बड़ा प्रमाण ओर पूज्य पुरुष मानना होगा । इस प्रकार 
समस्त न्यायोचित मार्ग का परित्याग हो हो जायगा-। द 
(१३) भगवान्‌ प्रमाण हैं, कारुणिक होने से-- । 
छ्रा--क्या बुद्ध में सर्व-ज्ञान सम्भव नहीं, या निरथंक है, जिस से प्रधान 
( प्रकृति ) भ्रोर पुरुषादि के ज्ञान की खोज की जा रही है ? 
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साधन ररुणाभ्यासांत्‌ सा बुद्धेदेहसंश्रयात । 

अप्रिद्वोड्म्थास इति चेन्नांश्रयप्रतिषेधत। ॥ ३६ || 
प्रमाणपुरुष की प्रमाणता का साधन है-करुणा | दुःख एवं दुःख के साधनों से 
जीव के उद्धार की कामना ही करुणा है। करुणा की पूर्णता का जन्प-जभ्मान्तर में 
करुणा-परम्परा के अभ्यास से होता है अर्थात्‌ पुब-पूर्व जन्म की करुणा से छत्तरोत्तर 
जम्मों में समुत्पप्त करुणा-परम्परा से कहुणा-पारमसिता सम्पन्न होती है। चार्बाकों 
का जो कहना है-कि बुद्धि (चंतन्‍्य) का आश्रय यह स्थूछ शरीर ही है, इसके नष्ट हो 
_ जानें पर जन्मान्तर नाम की वस्तु सम्भव नहीं, तब जन्मान्तराध्यास कसा ? इस प्रश्न 
का उत्तर है--“आश्रयप्रतिषेधतः | अर्थात्‌ केवल भौतिक जड़ शरीर से ही यदि चेतभ्य 


47% ० 


उत्पन्त होता हैं, तब घट-पट आदि सभी चेतव क्यों नहीं हो जाते ? समस्त जड़ जगत 
में चेतन्यापत्तिरूप अतिप्रग्नज्र यह सिद्ध करता है कि केवल भोतिक शरीर चेतन्यादि 
का उत्पादक नहीं, अपितु पुव॑-पुर्व॑ शरीरों में प्रवाहित विज्ञान स्कनन्‍्ध करुणादि भाव- 
नाओं से सहगत होकर उत्तरोत्तर जन्मों में प्रतिसंहित होता है, फछत: जच्मान्तर अनि- 
वाय॑ है। प्‌वे-पृर्व शरीर की कऋरुणा से ७त्पांदित कए णीं अपनी परिपक्व अवस्था में 
पहुँच कर समस्त जगत्‌ के उद्धार की क्षमता अजित कर लेती है ॥ ३६ ॥ 
क्‍ .. वातिकाबक्धारः 
न खलू सर्वज्ञ: सर्वज्ञ जानात्युपायाभावात्‌ | तथ। हिं-- 
जानाति सवंमित्येषा तज्ज्ञयज्ञानतों मति:। तदेक्वदेशविज्ञानं तज्न्स्येत्रोपजायते ॥॥ ३२७७ ॥ 
वक्षादयो5पि स्त्रीशद्ज्ञानसाधारणाः परेण ज्ञायन्ते न वेति तज्ज्ञानादेव मतिः। 
स्वयम विज्ञाते)तु ज्ञातमनेनेति नोपाय: सप्रस्चि | ये ठु महास्तो दू रदर्शनगतयस्तैष।मैकदे श- 
परिज्ञानपूविका सकलज्ञतासम्मावना तेषामपि तदपरेण तत्त्वसम्भावत्ता ॥ 
ननूभयलक्षणस्यापि प्रमाणस्य कुतः साधन को वा हेतु रित्याह-- 
तस्य प्रामाण्यस्य साधन कुतों भवति। करुणाभ्यास!त्‌! सा! चः करुणा 'ब्रद्धे 
वातिकाल चूटा र-व्या ख्या 
समाधान--भगव।न्‌ सबकुछ देखते और जानते हैं इसे नकारा नहीं जाता हों, 
'हमलोगों को बसा ज्ञात नहीं, अतः सर्वज्ञवा कहीं न होने पर हमें एक सन्तोष अवश्य 


होता है ।। ३७६ ।। ४ कर य 
यह जो कहा जाता है कि असर्वेज्ञ ध्यक्ति सवज्ञ पुरुष को नहीं जान सकता, 


अपितु सव्वज्ञ ही सवेज्ञ को जान सफता हैं, वद भी उचित नहीं, क्योंकि सर्व ज्ञत। को जानने 
का कोई उपाय ही नहीं, अर्थात्‌ “अयं सत्र जानाति”--इस प्रकार का ज्ञान उसके 
ज्ञेयविषक ज्ञान के द्वारा ही होता है किन्तु उसको ज्ञान समस्तविषयों के एकदेशभत 
हेथादि कतिपय विषयों का ही होता है ॥| ३७७ ॥| आशय यह है कि ज॑से स्त्री-शद्रादि 
को ज्ञान होता है, वसे वक्षादि को भी ज्ञान होता है ? या नहीं ? स्वयं अज्ञात वि षय में 
_“जातमनेन”---इस प्रकार के ज्ञान का कोई उपाय नहीं। जो महान दूरदश व-सम्पन्न 
' महापुरुष हैं, उन्हीं. में ही एकदेशा[मिज्ञानपूवंक सकलज्नता सम्भावित होती है, उनकी 
भी सर्वेज्ञता का ज्ञान दूसरों को नहीं हो सक्रता । 
ह कथित उभयविध प्रमाणता का साधन क्या ? इस प्रकार के प्रश्न का छत्तर है-- 
करुणा। वह करुणा अभ्यास अर्थात्‌ ऋल प्राणमित्रादि सत्पुदषषों के सहवास से होती है। 
करुणा बुद्धि के आश्रयीभूत देह के आश्रय अर्थात्‌ करुणाबुद्धि-सम्पन्न कल्याण भिन्रादि 


एलोकः ३६ | .. प्रमाणसिद्धिः .. १२४५ 


न मन झरना 7५» आन. 





वातिकालद्धुर 


देंहसंश्रयात्‌ । बुद्धेयों देहस्तदाश्रयात्‌ सा करुणाउभ्योसपरिकरा परां प्रकर्षगतिमासाद- 
यति । 


दःखहेतोस्तथा दुःखाद्‌ वियोगेच्छा परस्य या । सा कृपा तद्गतस्तेन तदुपायाजने मतिः ॥॥ ३७८ ॥। 

अवध्यं हि परदु:ःखवियोगेच्छावतस्तदुपायपर्यंषणमित्ति पश्चात्‌ प्रतिपाद्त्रिष्यते । 

अथवा साधनं करुणा । करुणावान्‌ हि परोपकारविरहिती न भवति। तत 
पराथ्थदेशनया प्रमाणम्‌ । करुणावानुपाये प्रवत्तंते । तदुपायइच स्वप्रामाण्यसाधनम्‌ । 

सेव करुणा सर्वत्राणेच्छालक्षणा कुतो भवतीत्याह “करुणा<म्यासात” | करुणा हि 
दुःखाभ्यासादुदासीनशत्रुपक्षयो रपि प्रवत्तेते । ततः सकलत्राणमसवंज्ञत्वे न सम्मवतीति 
तंदुपायाम्यास: समासाचते । 

ननु स्वब॒द्धिदेहाश्रिता बुद्धिमतां करुणापि बुद्धिरिव। ततः सापि दरीराश्चितंव 
ततः शरीरस्य भस्मीभावादावसिद्धोध्म्यास: यदि हि. जन्मान्तरसम्भवस्तदानेकजन्मां- 
स्प्रासोपचयात्‌ समीहितसमापत्ति। । तेथा हि-- 
देहात्मिक्रा देहकार्या देहस्थ व गणो मति: | मतत्रयसिहा श्रित्य नास्त्यभ्यासस्य सम्भव: ॥। ३७६ ॥ 
तदाह 'बुद्धबहसंश्रयाद । 

पूर्वान्वयवृद्धि रहितस्य केवलस्यथ देहस्याश्रयणध्य प्रतिषंधात्‌। न खलु कायत्वे 
गंणत्वेडन्यथा वा भवत्याश्रयभावो देहस्य केवलस्य । 





वातिकालछ्ार-व्याख्या 
सत्पुरषों के सम्पकं से क़रुणा का लाभ होता है । करुणा से प्रामाण्प की 


उत्पत्ति क्योंकर होगी ? इद्ध प्रश्न का उत्तर यह है कि दुःख को सामग्री तथा दुःख से 
समद्धांर करने शी कामना को करुणा या छकुंया कहते हैं, अत्तः प्रमाण पुरुष सदव करुणा 
के लाभ का भ्रयत्न किया करते हैं।। ३७८ || परकाय दुःखों को दूर करने की इच्छा 
वाले पुरुष ही प्रायः बसा प्रयास किया करते हैं--यह पश्चात्‌ कहा जायगा। अथवा 
प्रभाणता का साधन करुणा इस लिए है कि करुणावान्‌ पुरुष कभो परोपकार से विमख 
नहीं होता ! जगत्‌ का उद्धार करने के लिए देशना ( उपदेश ) का मार्ग अपनाता है 
प्रभाणता का अज॑न करता है | करूणावान्‌ व्यक्ति दुःखौच्छेर के उपाय की खोज करता 
है, अतः वह उपाय ही स्वग॒त प्रामाण्य का साधन होता है । वह सर्व प्राणियों के दुःखों 
को दूर करने की इच्छारूप करुणा किससे उत्पन्न होती है ? उत्तर है--“करुणा भ्या- 
सातु'। दुःखाम्यास के द्वारा शत्रु एव तटस्थ व्यक्ति इन दोनों में करुणा उत्पन्त होती है 
अत: स्व प्राणियों का त्राण ( रणक्ष ) सवज्ञता के बिना नहीं हो सकता, इसीलिए 
उसके उपाय का अभ्यास किया जाता है । 

शच्धा--स्वकीय बुद्धि देह के आश्रित रहती है, बुद्धिमान्‌ पुरुषों की करुणा भो 
एक ब॒द्धि ही है । इस प्रकार करुणा भी देह के आश्रित ही मानम्ती होगी :.मत छारीय 
तो भस्मसात हो जाता है. तब जन्म-जन्मान्तरों के द्वारा करुणा-प।रमिता का अभ्यास 
क्योंकर होगा ? यदि जन्म्रान्तर सम्भव हो, तब -अनेक जन्मों के अभ्यासोपचय से 
अभीष्ट-सिद्धि का लाभ होता है--मति ( ज्ञान ) देहात्मक है या देह का काये है या देह 
का गुण है--इन तीनो में देह के नश्वर होने से अभ्यास सम्भव नहीं ॥| ३१६९ ॥॥। 

समाधान---पूर्वान्चय-बुद्धि से रहित केवल देह के आश्रयण का प्रतिषेध किया गया 
है । कार्येत्व-गणत्व या अन्य पक्ष में केवछ देह का आश्रय नहीं माना जाता और त्‌ 


१२६ सभाष्यं अमाणवात्तिकम्‌ | पच्रिछेद: 
बातिकालक्कार: 


न देहाद्याश्रिता बुद्धि: । क्‍ 
नमु देहाश्रिता बुद्धिउपलम्यते देहकार्या मातापितृदेहाश्रयणदर्शनात्‌ । तथा हि-- 


तदरूपायाबचेत:पाटवादयो मातापित्रन्व॒धितों जन्यशरीरमहाभूताश्रया तच्चित्रादय इव । 
चित्रकररूपविज्ञानानायन्वयिन: कुड्याश्रिताश्चित्रकरकार्यरूपा! | ततो त॒ चित्र कुड्य-. 
विरहितमवर्तिष्ठते कुड्यान्तरं वा संक्रामत्यागतं वा कुड्यान्तरात। आम्रफलादिपाकज+ 
रूपवद्‌ वा । कार्य वा धूमोी न घृमध्वजान्तरादागच्छति | नापि धूमध्वजात्ततरं प्रयाति। 
मदशक्तिस्तु मद्या श्रिता क्षायादिरससंपर्कादपूर्वी प्रादुर्भवति | विलीयमाना न मद्यान्तर- 
मवलम्बते । तथेन्द्रियचेतना विशेषा:। तथा चाह-- पृथिव्यापस्तेजोव/युरिति तत्वानि। 
पृथिव्यादीन्येव तत्त्वानि तत्त्वान्येव पृथिव्यादीनि | नाकाशादीनि न क्षणिकत्वादीनि। 
हु तथा तत्वान्येव न॑ विज्ञानमांत्रं नापि सकलमेव शून्य । सर्वत्र प्रमाणाभावात्‌। तत्प- 

; . मुदाये विषयेन्द्रियशरी रसंज्ञा । महाभूतानामेंबापरिमित: परिणतिविशेषसंभूत समुदाय: 
शरीरादिः्यपदेशविषय: | तेभ्य: शरीरेन्द्रियविषयेष्यश्चेतन्यम्‌ ।. यथा क्िंण्वादिष्यो 
मदशक्ति: | तस्मान्मदशक्तिवद्‌ विज्ञानम्‌! न परलोकादागच्छत्‌ प्रतिसन्धिमत्‌ । मेद- 
दक्तिवदिति चोपलक्षणं चित्रवद्‌ धूमवदिति च | न खल्वेते सच्चारिणो दृष्टा: । तदसत्‌ । 

... वातिकालद्ार-व्याख्या 
बुद्धि को देह के आश्वित माना जाता है। 

शद्धा--देह के आश्वित ही बुद्धि उपलब्ध होती है--/भअय॑ ज्ञानवान्‌ जनः” | देह 

की कार्यंता भी बुद्धि में निश्चित होती है, क्योंकि माता-पिता के देह का आश्रयण कर 

बालक को ज्ञान होता है | जसे कोई चित्रकार किसी दीवार को साफ-स्वच्छ घोट- 

घाट कर उस पर विविध चित्र बनाता है, वंसे ही माता-पिता अपनी सन्तान की देह को 

साफ स्वच्छ बहला-घुला ओर पोछ-पाछ कर विविध साज-सज्जा की शिक्षा उसे देते 
हैं । इससे यह साफ दिखाई देता है कि माता-पिता की सोख या उनकी शिक्षा से जनित - 

ज्ञान का आश्रय सन्‍्तान का दरीर ही होता है | जेसे आम फल पर पाकज पीला रूप 

: आम पर ही रहता है, वसे ही शरीर-जन्य ज्ञान शरीर पर हो रहता है। धूमादि के 

समान ज्ञान को शद्दीर का कार्य माना जाता है। धूम न किसी अन्यदेशीय अग्नि से 

आता है, न अन्यत्र जाता है, वेसे ही बुद्धि जिसका काय है, उसी के आश्रित रहेगी । 

जो और गुड़ आदि के योग से उत्पन्न मद्य में मद शक्ति भी मद्य के आश्रित ही रहती 

है, न किसीं अन्य वस्तु परे आती है ओर न अन्यत्र जाती है। विलीन होकर अपने 

आश्रय में ही रह जाती है, वेसे ही इन्द्रियादि-जन्य चेतना (बुद्धि) देहाश्रित ही रहती 
है । जैसा कि लोकायत-सूत्रकार ने कहा है--पृथिव्यापस्तेजो वायुरिति तत््वानि।” , 

कथित तत्त्व न तो-ज्ञानमात्रस्वरूप हैं और न शून्य । इन सभी. प्रतिज्ञाओं का एकमात्र 

हेतु है--'प्रमाणाभावात्‌” । घक्त तत्त्वों के समूह की संज्ञाएँ हैं--विषय और इन्द्रिय । 
महाभूतो की एक विशेष परिणति शरीर है । उत शरीर-इन्द्रिय और विषयों से चेतन्य 
है 2. वसे ही उत्पन्न होता है, जैसे किण्वसंज्ञक सड़-गले जौ आंदि के अवयवों से मद शक्ति 
कस उत्पन्न होती है । वेच्चा ही विज्ञान है । वह न तो परलोक से अतिसन्धि-विज्ञान के रूप 
....... मेंआता है ओर न कहीं जाता है। 'मदशक्तिवत्‌'--यह दृष्टान्त उपलक्षणमात्र है अन्य 
3245 हृष्टात्तों का । वे हैं--'चित्रवत्‌', 'धूमवतु !” ये धुम और चित्रादि पदार्थ सच्चारो 

ै / । _(अपनें-अपनें आश्रय को छोड़कर अन्यत्र संचरणशील ) नहीं देखे जाते । 
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प्राणापानेन्द्रियधियां देहादेव त्‌ केबलात। 
सजातिनिरपेक्षाणां -जन्म जन्मपश्िग्रहे ॥ ३७ ॥ 
स्टः छा आ वातिकालज्कारः 
रूपादिव्यतिरेकेण कुतों भुतोपलम्भनम्‌ । तानि पतन्च ततः संख्यावधारणमयुक्तिमत्‌ ॥| ३८० ॥। 
- रूपशब्दगन्धरसस्पर्शा: पच्चमहाभूतानि । तत्समुदाये पृथिव्यादिसंज्ञा । पूथिव्या-_ 
दी।मन्यथोपलम्भनाभा वात । ः 
अथ रसस्य स्पृश्यतेवेति चतुःपरिमाणता। तथापि. पृथिव्यादीनीति -न युक्त 
रूपादीन्यभिधेयं स्यात्‌ । क्षणिकत्वादय: पश्चाद भविष्यन्ति साध्या इति न तत््नतिक्षेप: । 
किच्च । 
दृश्यं दृश्यमिति ह्यवं सर्वमेक॑ प्रसज्यत्ते । ,प्रकारभेदे तु पुतरनस्तत्व॑ प्रसज्यते ॥| ३८१ ॥। 
तस्मात्‌ पंचाश्रयग्र।ह्य' पञचधा व्यपदिश्यताम्‌ । तस्यावान्तरभेदस्तु पञ्व॒त्वानुपरोधक्ृत्‌ ॥३८२।। 
यच्चोक्तं सर्वशन्यत्वे प्रमाणं चेन्न शून्यता + शून्यता चेत्‌ प्रमा नास्ति तदिदे व्याहतं द्वयम्‌ ॥।३८३।। 
प्रतिपादयिष्यते पश्चाद्‌ यादशी सर्वशन्यता। तत्र यादुक्‌ प्रमाण च त्वरा5त्र क्वोपयोगिनी ॥३८४:। 
(१४) भूतचेतन्यमतनिरास:-- 
ननु. माठतापित॒शरीराद्यन्वयव्यतिरेकानविधायीनीन्द्रियादीनि शरीरमहामभूतस्व- 


भावत्वात तदाश्रितानयेव पान्यथो पलभ्यन्ते परलोकादागततत्वेन | तत कथ परलोकास्ति- 
त्ववाद: साधी यान | तदण्यसत्त्य प्‌ । यंत:-- 





निज + जून उ+5नत+ा आन तन. 
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वातिकालडूार-व्याख्या 
समाधान--रूपादि गुणों से व्यतिरिक्त ( भिन्‍न ) पाँच भूतों की उपलब्धि कहाँ 
होती है ? भूत पाँच ही है--ऐ पा अवधारण करना भी युक्तियुक्त नहीं ॥३८०॥ रूप, 
शब्द, गन्ध, रस ओर स्पशे-ये पाँच महाभूत हैं। इनके समुदाय की पृथिव्यादि 
ज्ञाहै। पथिव्यादि की अन्यथा उपलब्धि नहीं हो सकती। यद्यपि रस स्पा से 
भिन्‍न नहीं, तब भी चार भतों का पंरिणाम सिद्ध होता है। तथापि 'पृथिव्यादि--ऐसा 
कहना उचित नहीं, रूपादि ऐप्ा कहना चाहिए। क्षणिकत्त्वादि की सिद्धि पश्चात 
होगी, अतः उनका प्रतिक्षेत्र नहीं किया जाता । दूसरी वात यह भी है कि यदि समस्त 
विश्व को एक दृश्व के रूप में देखा जाता है, तब पाँच कसे ? यदि प्रत्येक प्रकार (भेद) 
पर दृष्टिपात करते हैं, तब अनन्त भत हो जाते हैं ॥३८९१॥ अत: रूपादि पाँच ग॒णों के 
आश्रय में पदच्चात्मता का गौण व्यवहार मातना होगा । अवान्तर भेद पत्चत्व संख्या के 
उपरोधक (बाधक) नहीं, क्योंकि शत में पत्चाशत होते ही हैं ॥|३८२।॥। यह जो कहा था 
कि शन्यता में यदि प्रमाण है, तब स्वेशूब्पता केसे ? यदि दघाृन्यता में प्रमाण नहीं 
श़नन्‍्यता क्योंकद सिद्ध होगी ? ३85३॥ स्वंशनन्‍्यता जेसी अभीष्ट है, उसका प्रतिपादन- - 
किया जायगा और उमप्तमें जता प्रमाण है, वह कहा जायगा, त्वरा क्या ? (उतावली 
काहे की ?) ॥| ३५४ ॥। 
(१४) भूत-च तन्यमत-निरास--- 
शब्का--माता-फिता के शरोरादि के अच्वय-व्यतिरेक का अनुविधात्त इच्धियगण 
करले हैं एवं शरीरगत महाशभ्रुतों का स्वभाव भी उनमें पाया जाता है, अतः इद्द्रियाँ 


शरीर से उत्पन्त और दार्ीर के आश्रित हैं, परलोक से उनका आत्ता शझ्विद्ध नहीं होता, 
तब परलोकास्तित्ववाद सिद्ध क्‍्योंक्र होगा ? 


ह 
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अतिप्रम््ञाद्‌ यद्‌ दृष्ट प्रतिसन्धानशक्तिमत्‌ । 


फिमासीत तस्य यब्नास्ति पश्चाधेन सन्धिसत्‌॥ रै८ ॥ 
प्राण, अपान इन्द्रिय और बुद्धि भांदि की उत्पत्ति अपने संजातीय कारण ( सम- 
नन्‍तर प्रत्यय ) से निरपेक्ष केवल देह से नहीं हो सकती, क्योंकि केवल जड देह से बुद्धि 
(चेतन्य) की उत्पत्ति मानने पर अतिप्रसद्भ उपस्थित होता है कि जड़ीभूत कारणों से 
उत्पन्न समस्त घटादि जगत्‌ चेतन हो जायगा । पुवंशरीर की मृत्यु होने पर उससे 
च्युत (नि:सरित) विज्ञानस्कन्ध में प्रतिसन्धि ( उत्तर शरीर में प्रवेश करने ) के किस 
सामथ्य की कमी है कि उत्तर दरीर में वह प्रतिसंहित ( अवक्रान्त या प्रविष्ट ) न हो 
सकेगा ? ॥ ३७-३८ ॥ 
काधछइजलछजा वातिकालल्भार 
प्राणादयो हि स्वभावविशेषाच्चपलतादिक्ृतात्‌ स्वजातिनिरपेक्षा न युक्ताः। 
चपलतादयव्चात्माभ्यासान्वयिनों न मातापित्रभ्यासान्वयिन: । अन्यथा सातापित॒स्व- 
भावो न स्यादसंत्संपर्कादिना । तस्मात्‌ स्वजातिनिरपेक्षान्मातापितृदेहमा त्रादेव न भाव! । 
यदि तु मातापितृत्वभावेडभिलाषादय: प्राग/[सनु , तदा मातापित्रादिशरीरमपि कारण- 
मिति यक्तम्‌ । 
अथाष्यपगम्यते जन्मपरिग्रह: परलोकनिरपेक्ष एवं। तदा जन्मपरिग्रहेष्म्यपगम्य 
मारनेंठतिप्रसद्भ: | सब एव कार्यकारणभावों विशीयंत । स चानुमानपरिच्छेदादवधाय: । 
अभ्याप्मपूवकाः सर्चे प्राणापानादयों यदि | स्वाम्यासरहिताश्व स्यु: कथन्नाम निराश्या: ॥३८५।॥ . 
एप हि कार्यस्य धर्म्मों यत कारणमपहायान्यथा न भवनं। अन्यथा स॒ तस्य न 
जन्य: । अन्वयव्यतिरेकाम्यां जन्यजनकभाव: । तस्मात्‌ समानजातीयाभ्याससम्भविचक्षु- 


रादिपुवंका एवं चक्षुरादय: । ननु 
वातिकालद्ा र-व्या ख्या 
समाधान--प्राण, अपान, इन्द्रिय और बुद्धि कवंज दरीर से उत्पन्न नहीं हो 
सकते, क्योंकि उनमें जो चपलता आदि का स्वभाव पाया जाता है, वह अपंने पबेभावी 
सजातीय प्राणादि तत्त्वों का ही हो सकता है. केवल माता-पिता के अंशों का नहीं 
अन्यथा असत्संसर्गादि के द्वारा पिता से भिन्‍न किसी अन्य संसगं-कर्त्ता के स्वभाव की 
अनगति भी उपलब्ध होनी चाहिए | यदि सन्तान क्रे उपकरणों में माता-पिता के शरीर 
से विलक्षण स्वभाव उपलब्ध होता है, तब माता-पिता का शरीर भी सन्‍्तान के शरीर 
का कारण नहीं माना जा सक्रता । यदि परछोक-निरपेक्ष ही माता-पिता क शरीरादि 
से सन्‍्तान के शरीरादि का जन्म माना जाता है, तब यह अतिप्रसज्भ उपस्थित होता है 
कि प्राण, इन्द्रिय ओर ब॒ुद्धच्नादि में एक नियतस्वभावता न. होकर अनियतस्वभावता 
' होनी चाहिए, समस्त कार्य'कारण-परंम्परा ही विशीर्ण हो जायगी किन्तु कार्य-कारण- 
भाव एवं उसकी नियतस्वभावता अनुमान के द्वारा प्रमाणित होती है। 
यदि प्राणापानादि स्वस॒जातीय. कारण पूर्वक हैं, तब विजातोय परन्‍्परा एवं 
विलक्षण स्वभाव के कारण से उनका जन्म क्योंकर होगा ? ॥३५५॥ क.ये का यह 
घमं या स्वभाव है कि अपने कारण को छोड़कर अन्य पदार्थ से वह ०७त्पन्न नहीं होता। 
अन्वय-व्यत्तिरेक के आधार पर कार्य कारणभाव पर्यवसित होता है, फलछत: चक्ष 
श्रोत्रादि कार्य-वर्ग अपने पुव भावी समानस्वभाववाले चक्ष्‌ आदि से ही उत्पन्न होता है । 


भी 
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वांतिकालद्टारः 
घूमो धूमान्तरोत्पण्तो नधूमादेव स्वंथा । शालूकादपि शालूकः कथम्भवत्ति गोमयात्‌ ॥३८५६।। 
तथा । 
चित्र चित्रकराज्जातं पतश्रिष्वपि किन्तया | भ्पासाद्धि विशेषों यः सोइस्यथावि भविष्यति !।३८७॥। 
तदप्यसत्‌। 


धूमो घूमाद्‌ यथाभूत: सोन्‍्यतो5पि न ज्ञायते । 
अभ्यासात्तु विशेयो यः स जन्मादों तथा स्थिति: ॥३८८॥। 

य एवं विशेष: श्रतामभ्यास।दिजन्मक: स एवं तथाभूत इह जन्माम्थासव्यतिरेकेडपि 
दृश्यते । न च तस्याभ्याससजड्भमों वाध्यते । अतोतास्यासस्यान्यत्रापि तदानीमृपलब्धुम- 
शक्यत्वात्‌ । ग्रामान्तरादागताष्प्रासवत्‌ । तत एवं नापारलौकिकाश्यासपूर्वकत्व- 
मपि साधयतीति कारणेन सह कार्यस्थ प्रतिबन्धात्‌। अदृष्टकारणस्यापि तत्कायेत्वात्‌ 
देशान्तराभ्यातपुर्वकत्वमपि साधयतीति | कारणेन सह कार्यस्य प्रतिबन्धात्‌ । अदुष्टका- 
रणस्पापि तरत्शायेत्वात्‌। देशान्तराष्यासपुर्वेक्रपरिज्ञानवत्‌। तदत्र तौतोपाख्यान- 

यातम्‌-- 
हम तौतवः किलाय्येन पृष्ठ: कथय सम्भवम्‌ । मातुर्दी्विषाणस्थ वृषभस्य कर्थ॑ स्थिति: ३५९॥। 





वातिकालछूा र-व्याख्या 
शच्भधा--धूम केवल धूम या धूमान्तद से उत्पन्त नहीं होता। उसी प्रकार शालक 
बिच्छ ) अपने सजातोय विच्छू से ही नहीं होता, अपितु गोमय (ग्रोबर) से भी उत्पन्न 
हो जाता है ॥ ३८६॥ केवल इतना “ही नहीं, “चित्रकार ही चित्र बनाए!-- 
ऐसा कोई नियम नहीं, अपितु मयू रादि पक्षियों के शरीर पर चित्रकार के बिना हो 
सुन्दर चित्रावलि बची देखी जाती है | वह ज॑से अपने सजातीय पूर्व कारण से उत्पन्न 
नहीं होती, व से ही अश्यत्र भी कार्यवग का जन्म हो जायगा ॥३८७॥ 
समाधान--धूम जैसे धूम से उत्तनन्‍न होता नहीं देखा जाता, वसे अन्य पदार्थों 
(घट।दि) से भी <त्पन्त होता नहीं देखा जाता। प्रत्येक कार्य अपने परवंवृत्ति सजातोय 
कारण- (समनुन्तर प्रत्यथ) से उत्पन्त होता है, तभी उसमें विशेष स्थिति (सभाग सन्‍्तति) 
बत्ती रहती है ।।३८८॥। 
शक्क्मा--लोकायत का कहना है कि जेसी विशेषता अधीत झास्त्र के अम्यास से 
प्राप्त होती है, बसी ही विशेषध्षा जन्माम्यास (बार-बार जन्म-ग्रहण) के बिना भी देखी 
जाती है, वहाँ किसी प्रकार के अश्यास के संज्ध मत का बांध भी नहीं क्रिया गया। 
अतीतकाल का अम्यास इस समप बसे ही उपलब्ध नहीं किया जा सकता जेसे ग्रामान्तर 
से आये व्यक्ति का अभ्यास | इप्तीलिए पारलौकिकाम्थासपुर्वेकत्व भी सिद्ध नहीं होता, 
केवल कारण के साथ कार्य का सम्बन्ध होता है। अदहृष्ट क्रारण का भी काये देखा 
जाता है । देशान्तरीय अम्प्राप्त भी देशान्तरोय कार्य का साधक होता है, क्योंकि कारण 
और कार्य का सम्बन्ध ही वे पता होता है। अदृष्ट कारण का कार्य वसे ही देखा जाता है, 
जसे देशान्तरदीयाम्यासपूर्वक परिज्ञान । ह 
समाधान--लोकायत का उक्त वक्तव्य वसा ही है, जसे किसी तौत (लालबुझक्कड़) 
का उपाख्यान--कित्षी व्यक्ति ने पुछा कि भाई यह तो बताओ कि ये बड़े-बड़े सींगवाले 
मोटे-डाटे बेल और भेंपें अपनो माता ( गौ-भेंघ ) के पेट में केसे रहे और बाहर.कंसे 
आये ? इप्त प्रश्न का उस तौत ने उत्तर दिय्रा कि ये वृषभ और महिष अपनो माता को 
१3 . । 


१३० सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेंद। १ 


वातिफालद्धार: 
स॒ प्राह कुक्षेजैयन्ते न मातुमंहिषा अमी | हट्टागतानामेषान्तु मूल्येन क्रयमात्रकम्‌ ॥| ३६० | 
तथाभूतमेवेदं लोकाश्तमतम्‌ । 
अथवा, अतिप्रसज्भादिति यदि जन्मान्तरादागतिमन्तरेण तेम्य एवं महाभूतेभ्यरचै- 
तन्‍ये कार्यमुस्भूवति (किन्न सकल॑ प्राणिमयम्भवति ? परिणतिविशेषसद्धावादिति) चेत्‌। 


स॒ एव परिणतिविशेष: कस्मान्नेति समानः परयवुयोग: । 
अथानादि: परिणति: परम्पराविशेषों वानूपलक्ष्यमाण: कश्चिदस्ति यतः कैचित्‌ 


प्राणिनो नान्‍ये। तदण्ण्यूक्तम्‌ । 
यदि परिणतेशिशेषस्य दृश्यते नेति कल्पना कौैषा । 
दर्शनयोग्यमदृश्यं सद्व्यवहारस्थ नो विषय: ॥ ३६१ ॥ 
यदि स परिणतिविशेषो भवेदुपलम्येत | अथ कार्यदशनादेव कल्प्यते तथा सतत 
दृष्ट एवाष्यास: कल्पनीय: अह्ृष्टकल्पनागौरवात | ततः साधूततं समानजातीयभाव 
पृ्वेका: प्राणादय:। भवतु कार्यात्‌ कारणानां सिद्धि: पूर्वजन्मभाविनां परजन्मिनान्तु 


कथमनुमानम ? तदाह-अतिप्रसज्भरादिति | 
वातिकाल छू २-व्या ख्या 
कुक्षी से जन्म नहीं लेते, अपितु हाट (बाजार) में आते हैं और कुछ रुपयों के बदले में 
बेचे और खरीदे जाते हैं |३६५९-२३६०।। 
अथवा अतिप्रसद्ध की दूधरी व्याख्या इप प्रकार है कि यदि जन्म्रान्तर से भागति 
के बिना हो महाभूतों से चंतन्थ उत्पन्त हो जाता है, तब सम्रस्त जगत प्राणिमय क्‍यों 
नहीं हो जाता | यदि परिणाम की विचित्रता मानी जाय, तब चतन्य-रूपेण समस्त 
' परिणिति क्‍यों नहीं ? यदि कहा जाय कि कोई अनुपलक्षित अवादि परिणति-परभम्परा ही 
ऐसी चली आ रही कि जिससे कुछ हो प्राणी (चेतन) होते हैं, सभी नहीं । यह कहना भी 
अयुक्त है, क्योंकि यदि-१रिणाम की कुछ विशेषता है, तब वह दिखती नहीं--यह कंसी 
कल्पना ? सदयवहार क्रा ऐसा कोई विषय नहीं, जो दशेच के योग्य हो और दिखे नहीं 
॥३६९१।। यदि वसा कोई परिणाम-विशेष होता तो अवश्य उपलब्ध होता । यदि उसका 
क!यथ॑ देखकर केवल उसकी कल्पना की जाती है, तब हृष्ट ( अनुभव-पघ्रिद्ध ) अभ्यास ही 
कल्पनीय है अन्यथा अद्ृष्ट-कल्पना में महान गौरव प्रसक्त होगा । 
कार्य हेतु के द्वारा कारण क्री सिद्धि अवश्य होती है किन्तु पूव॑जन्मभावी कारणों 
की सिद्धि परजन्म में क्ग्रोंकर होगी ? इस प्रश्न का उत्तर यह हैं कि जसे पूव॑जन्म के 
दरीर में प्रवाहित प्राणादि से इस दरीर में प्राणादि की उत्पत्ति हुई, वसे ही इस मध्य 
शरीर में अवस्थित प्राणादि में भावी जन्म के प्राणादि के उत्पादन की शक्ति देखी जा 
रही है, अतः पूर्व-प्रतिसन्धि के समान ही उत्तर-प्रतिसन्धान भी होगा अर्थात्‌ इस शरीर में 
अवस्थित प्राणादि से भावी शरीर-परम्परा में प्राणादि.परम्परा अवद्य प्रवाहित होगी । 
अर्थात पूर्व प्रतिसन्धि शक्ति के द्वारा भावी प्रतिसन्धि-परम्परा का अनुमान सुकर है--” 
[एतच्छरीर-प्रतिसन्धि: पू्ंशरीरप्रतिसन्धिपूर्विका प्रतिसन्धित्वात्‌ , पूर्वेश्नतिसन्धिवत्‌ ” | 
पालि:ग्रन्थों में प्रतिसन्धि को परिसन्धि कहा गया है और पू्व॑मृतशरीर से निकले चित्त 
का पहला काये बताया गया है-- पटिसन्धि--किच्चसज़्हे किच्चानि नाम पटिसन्धि- 
भवज़्-आवज्जन-दस्सन-सवनादीनि चुहसविर्धान” ( अभि० सं० ३॥६ )। पटिसन्धि 
की व्याख्या है-“भवेन भवं पटिसन्वाति संयोजेतीति पटिसन्धि” । कर्थात्‌ पूर्व मृत शरीर 


ए्लौक! ३८ ] प्रमाणसिद्धि: १३५ 





वातिकालद्टा र: 

पू्वपृर्वेस्थ हि प्रतिसन्धानं निश्चितं अनुमानानु मितानुमादिभि:। ननु चापलादि- 
कमचापलत्वात्‌ तदम्यासतो भवति, अस्पन्दमन्दतादिलक्षणात्‌। सा तु महाभूमप्रात्र- 
कादेव | ततस्ततो5पि भावे धममद्धूमान्तरभावे5पि न सवंदा प्रबन्ध एवं। तत उच्छेशो5पि 
घूमवदेवेति भानन्ततापि प्राणिनां अपुबसत्त्वप्रादुर्भावशच दोषा:ः। तदपि नास्ति। 
मन्दप्रवृत््यभ्या पेन मन्दताप्यस्ति जन्पिनाम्‌ | ततस्तत्यूविका सापात्यतादिभवचक्रकम । ३९२॥ 

न खलु प्राणिनां स्वभावत एवं मन्दतादय: प्रकाराः, अपि तु समानजातीयाम्या- 
सात्‌ । य्थंव. चपलावयस्दम्यासतस्तथा मन्दताद्यपि कौसीद्याभ्य!सादिति स्िद्धमना- 
दित्वं संसारस्य । स्वापाद्यस्यासतो हि मन्‍्धरता चक्षुरादीनां ततश्चपलचक्षुरादिक: सुप्त- 
प्रवुद्धब्च पलचक्षुरा दिना युज्यतेथन्योथ्न्येनेति | ततो जन्मादावपि सुप्तप्रवोधवदेव। भिमुखी- 
भूतवासना प्रबोधस्य चक्षुदादियोग: । ऋथमन्यशरीरगतं चक्षुरन्यशरीरे प्रतिसन्धीयते। 
कथ॑ द्रव्पान्तरगता शक्तिरन्यत्र सञ्चारिणी ? 
मन्त्र तत्त्रा दिसा मर्थ्याद्‌ गुडा।दो विषशक्तम: । तथ॑व कर्मसामर्थ्यादन्‍्यदेहेक्षशक्तयव:ः ॥३९६३॥। 





 बातिकालझ्टा र-व्याख्या 
से नि:ःसृत्त चित्तस्कच्ध का दूसरे गर्भ में प्रवेश करता हो प्रतिध्षन्धि है। इसे पुनर्जन्म या 
उत्तर गर्भ में प्रवेश भी कह सकते हैं] ।.* 
का “यद्यपि शब्द अपने सजातीय शब्दान्तर से उत्पन्त होता है किन्तु सजा- 

तीय शब्द-परम्परा से ही शब्द उत्पन्त होता है--ऐपा कोई नियम नही, क्योंकि भेरी- 
मृदज्भादि से भी शब्द उत्पन्न हो जाता है। धूप अपने सजातीय कारण धूप्ान्तर से ही 
हीता है--ऐसा कोई नियम नहीं, क्योंकि विजातीय कारण अग्नि से भी घूम होता है ।. 
चापछत्व अपनी सजातोय कारण से न होकर अचापलता ( मन्दता ) से भी श्रभम्यास 
करने पर उत्पन्न होता देखा जाता है, फलत: सजातीय कारणों की परम्परा सिद्ध नहीं 
होती, तब करुणादि को सिद्धि के लिए अनादिजमन्म-परम्परा सिद्ध नहीं होती। प्रति- 
सन्धि-प्रवाह का धूमादि के सपान ही कभी उच्छेद भो हो सकता है एवं अयूर्व (नूतत्त) 
सत्त्वों (जीवों) का प्रादुर्भाव भी हो सक्कता है। 

समाधान--कुछ प्राणियों में जो मन्द प्रत्रत्ति देखी जाती है, वह पूर्वजन्म-सिद्ध 
मन्दताम्यास का ही कार्य है। निद्चित॒रूप से वह मन्दता अनादि भवचत्र की रक्षा 
करती आ रही है ॥३६२॥ प्राणियों की प्रकृति में मन्दता-तीन्नतादि के प्रकार (भेद) 
देखने में आते हैं, वे सभी समानजातिवाले कारणों से उत्पन्न होते हैं। जस्ते चपलतादि 
उसके अभ्यास से उत्पन्न होते हैं वसे ही मन्दतादि भी कौसीद्य (प्रमाद, आलस्य) आदि 
के अभ्यास से परिनिष्पन्त होते हैं। फलतः संसार की अनादिता सिद्ध है। निद्रादि के 
अभ्यास से मन्थरता ( मन्दता ) चक्षु-श्रोत्रादि में आती है। प्रबोधकाल में जो इन्द्रियाँ 
चपल ( सक्रिय ) हो जाती हैं, वह भी पूर्व प्रबोधावस्थ इन्द्रियों की कृपा हैं। इससे यह 
सिद्ध होता है कि लुप्त-प्रबोध के समान ही अनादि संचित वासनाओं के उदबुद्ध होते से 
इन्द्रियगणों में प्रबोधादिं का योग होता है | अन्य शरीरगत चक्षु आदि इन्द्रियाँ अन्य 
शरीर से क्योंकर जुड़ेंगी ? अश्य द्रव्य में रहनेवाली शक्ति अन्य द्रव्य में क्‍्योंकर 
सञ्चारित होगी ? इन प्रदनों का उत्तर यह है कि जैसे मन्त्र-तन्त्रादि के बल पय 
गुड़ादि में विषशक्ति ( मारकशक्ति ) छत्पन्न की जाती है, वैसे ही विचित्र कर्म- 
वासनाओं के सामथ्य से अन्य देह में अन्य देह को शाक्तियाँ प्रतिसंहित होती हैं 


१३२ सभाष्यं प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! १ 


वारतिकालकद्टार:ः 
यथा स्वप्तान्तिकः कायस्वासलंघतधावने: । जा ग्रहेहविकाराय तथा जनन्‍्मान्तरेष्वपि ॥३६४।॥ 
अथासी सत्यताहीन: सुतरामेव्र शोभनम्‌ । असत्या5पि विकाराय यत्र सत्ये तु का कथा ॥३६५॥ 
व्यवहा रमात्रकमिदं॑ सत्यतासत्यतेति च॑ । स्वरूपसाक्षात्करणे सत्यतादीति दुर्घटं ॥३६६।॥ 
तस्माद्‌ यत्‌ भतिसन्धानशक्तिमत्‌ पू्वपृर्वंमुपलब्धं तस्य किमासीदधिक॑ यत्‌ पशचा- 
न्तास्ति तदभावात्‌ परचादस न्घमत्‌ । कारणवेकल्ये हि कार्यस्याभावः सकले तु कला- 
व॒र्ति कारणे कार्यमनुत्पत्तिमदिति व्याहतम्‌ । 
नु क इवात्र व्याघात: ? नन्‍्वयमेव यः कायकारणभाव। भाव: । 
सर्वावस्थासमाने5वि कारणे यद्यका्यता। स्वतंन्ं कार्यमेव॑स्याज्ञ कार्यच्तत्तवा सत्ति ॥३६७॥ 
कारणपरतन्त्र हि कार्य तत्समथक्वारणं हडादेव जनयति | तथाप्यभावे न कार्य॑म्‌ 
भवेत । अथ तदभावे न भवठीति कार्यंपर, तदभावे ने भवतीति कुतः ? नवचु तडद्भावेड्वश्यं 
भवतीत्येतदरि कुतः ? तथात्वेन परिच्छेदात्‌ । तदभावे वतीत्येतदषि परिच्छिद्यत 
एव | सर्वदेति कुत इति समानमुभय्त्र | तस्माद यथा दृश्यते तथास्युपगन्तव्यम्‌। उभयज्च 
वातिकालल्ूार-व्याख्या 
॥३६३॥ जसे स्वप्न के मध्य में छपुदभत शरीरगत त्रास ( भय ), लंघन और धावनादि 
क्रियाओं से जागरित देह में विः7द< उत्पन्न होता है, वसे ही जन्मान्तर की कर्मे-वास 
नाओं से जन्मान्तर में विविवताएँ प्रकट होती हैं ॥३९६४॥ यदि कहा जाय कि यह 
स्वाप्न शरीर सत्यता-हीन है तो वैसा कहना बहुत शोभन (अच्छा) है, क्योंकि हमें - 
यह कहने का अवच्चर मिल गया कि जहाँ स्वप्न क्वा सत्य शरीर जागरित के सत्य 
शरीर में विकार उत्पन्न करने का साभथ्य रखता है, वहाँ सत्य शरीर-परम्परा का 
अभ्यास क्या नहीं कर सक्कता ? ॥१६९४५।॥ “यह सत्य है', यह असत्य है/--ऐसा केवल 
व्यवहारमात्र है । स्व॒रूप-साक्षात्कार में साधनगत सत्यता अपेक्षित है--ऐसा कहना 
अत्यन्त दुर्धट है ॥३९६॥ जो विज्ञान स्कन्ध प्रतिसन्धान शक्ति से समन्वित होने के 
कारण पृव॑-पू्व शरीरों से प्रतिसंहित होता आया है, उसमें क्या कमी आ गईं कि वह 
भावी शरीरों में प्रतिसंहित नहीं होगा एवं कौउ-प्वी अचटित घटना घटट गई कि जो 
पहले प्रतिसन्धान-शक्ति से युक्त था और पशचात्‌ उससे वियक्त हो गया ? कारण की 
विकलता ( न्यूनता ) से कार्य का अभाव होता है । कारण की सकलूता ( समग्रता ) से 
सम्पन्त हो जाने पर भी काये अनुत्पत्तिमत्‌ (अनुत्पन्त) रहता है--ऐसा कहना अत्यन्त 
व्याहृत ( विरुद्ध ) है 
प्रशन-- यह व्याघात (विरोध) क्‍या है ? 
' उत्तर--यही तो व्याघात है--कार्यकराारणमाव का अभाव। अर्थात्‌ सर्वा 
_ वस्था-सम्पन्न कारण के रहने पर भी यदि उसका कार्य उत्पन्न नहीं होता, तब बह काये 
उस कारण का न होकर स्वतन्त्र माना जायगा ॥३९७॥ कार्य सदेव कारण के अधीन 
होता है । समर्थ कारण काये को बलात्‌ जन्म दे डालता है। तथापि कारण के अभाव 
में कार्य नहीं होता । यदि कारण के अभाव में कार्य नहीं होता तो वहाँ जिज्ञासा होती 
है कि क्‍यों ऐसा होता है ? इस व्यतिरेक के लिए समुत्थित प्रश्न के समान ही “कारणे 
सति कायंमंवदयं भवति”--एऐसा क्यों ? यदि कहा जाय कि कारण होने पर काय॑ का. 
दर्शन होता है, अतः अन्वय उचित है, तब व्यतिरेक के लिए भी ऐसा ही कहा जा 
सकता है कि कारण के न होने पर कार्य नहीं देखा जाता है, अतः 'कारणे सति कार्य 


ए्लौकः १८ ] प्रधाणसिद्धि। १३३ 





वारतिकालदूटार: 
दृश्यते तडद्भावेड्बश्यं भवत्यसाकल्ये न भवत्येवेत्ति तदुभयमज्भीकतंव्यम्‌ ॥ एवमहुष्टो न 
कायकारणभाव इति चेत , 
व्याप्त्या न व्यतिरेकस्य नान्‍्वयस्याद्िति दर्शनम्‌ | कार्यक्रा रणमावस्य कथमभस्यास्ति दर्शतम्‌ ॥॥३६:॥। 
यदि व्याप्त्या न दशंनमितिं न कार्यकारणभावप्तिद्धि: | एवन्तहिं न कस्यचिद- 
नवयव्यतिरिक्तस्य दर्शनमित्युक्तमेततू--'स्वरूपस्यथ स्वतो गतिरि'ति। 
"न परलोको नेहलोकोी न परलोकबाधनं न संदेहो न महाभूतपरिणतिरित्यादि/ 
विज्ञाप्तिमात्रकमेव । अथापि व्यवहारादेतत्‌ । एवं परलोको5पीति । 
यद्यद्व ते न तोपो5स्ति मुक्त एवासि सर्वथा । वतंते व्यवहारश्चेत्‌ परल।को5वि चिन्त्यताम्‌ ॥३६६९।। 
सत्युपप्लवे वरमेवमुप्लव: प्रशमस्प स्वर्गाद्यननु कूल त्वात्‌ । रागाद्यपष्छवों हि सकल- 
समीहितसाधनत्वादिभावहानिमेव विधत्त । तथा हि--चक्षु रादिरागा[दिभेदाः सकला 
एवानादिवासनाबलावलम्बिनो विज्ञप्तिमात्रतो .न॒ भिचचन्‍्ते ततश्रक्षुरादिविकलस्थापि 
वाधतिका ल डूगा र- व्याख्या 
भवत्येव'- ऐसा नियम बन जाता है । कारण का अभ्माव होनें १र कार्य की 5त्पत्ति नहीं 
देखी जाती अत: 'क्वारणाभावे कार्य न भवति'-एसा भी नियम सिद्ध हो जाता है । 
फलत: जंसा देखा जाता है, वैसा ही अभ्युपगत होता हैं। ये दोनों (अन्चय और 
व्यतिरेक) देखे जाते हँ---तम्ज्ावे ( कारणसत्त्वे ) अवश्यं कार्य भवति”' और 'कारण- 
साकल्य के न होने पर कार्य नहीं होता! । अतः ये दोनों नियम माने जाते हैं । 
शद्भा--इस प्रकार अन्व०-व्यतिरेक-दर्शात पर निर्भर कार्य -कारणभाव सिद्ध नं 
हो सकेगा, क्योंकि “यत्र-यत्र अग्नि, तत्र-तत्रेव धूम: । यत्रार्निनास्ति, तत्र धमोडफि 
नास्ति/-->इस प्रकार की व्याप्ति का दर्शन विज्ञानाहइतवाद में सम्भव नहीं, 
क्योंकि विज्ञप्तिमात्रता से व्यतिरिक्त बाच्य देशादि की सत्ता इस अद्वंतवाद में मानी ही 
नहीं जाती ॥ ३६८॥ अन्वग्र की ध्याप्ति और ब्यतिरेक की व्याप्ति का दशंनत 
न होने पर कार्य-कारणभाव की सिद्धि नहीं होती । यह विगत छठ (प्र० वा० ६) इलोक 
में कहा जा चुका है कि विज्ञात के स्वरूप का ही स्वतः दर्शन होता है, पररूप का नहीं, 
विज्ञान से भिन्‍न न परलोक है, न यह लोक, न परकोक का बाध, न सन्‍्देह और न 
महाभूतों का परिणामात्मक्र विश्व, अपितु सब कुछ विज्ञप्तिमात्र (केवलछ विज्ञान) है। . 
समाधान+«यदि पारमाथिक हृष्टि से सब कुछ विज्नप्तिमात्र होने पर भी व्याव- 
हारिक दृष्टि से समस्त देश, काल, व्याप्ति, कार्यका रणभावादि सब कुछ है, तब भले ही 
लोक-परलोका दि का व्यवहार उचित मान लिया जाय । एक आचाये अपने मेधावी 
शिष्य को कहता है कि हे शिष्य ! यदि इस अद्व तबाद में तुझे इस लिए सन्तोष नहीं कि 
अद्वेतत्व भी एक प्रकार का ह्ंत पदार्थ है एवं अद्व ततत्त्वत का उ5पपादन द्वत-भाषा के बिना 
नहीं हो सकता । तब तो तू उस अद्वंततत्त्व में पहुँच चुका हैं, जहाँ कुछ कहना-सु नना 
नहीं, अतः तू सर्वेथा मुक्त हो गया । यदि तेरी दृष्टि में कुछ व्यवहार को सत्ता शेष है, 
तब परलोक पर भी विचार किया जा सकता है ॥ ३६६ |। उपप्लवों (रागादिदोषों) 
के रहने पर ही स्र्गादि का साधन-मार्गे खोजा जा सकता हैं, रागादि का उपशम 
(अभाव) तो स्वर्गादिं-साधनों के अनुष्ठान में प्रतिबन्धक है । रागादि दोष ही तो सकल 
समीहित ( अभीष्ट ) फल की साधनता का स्मरण दिलाकर साधनानुष्ठान में पुरुष को 
भ्रवृत्त करते हैं। इतना ही नहीं, समीद्वितार्थे को प्राप्ति भी करा देते हैं । जैसे कि किसी 


सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 


नस कश्चित्‌ पशथ्िव्यादेरंशो यत्र न जन्तवः । 
संस्वेदजादया जायन्ते सववीदात्मक॑ ततः ॥ ३९ ॥ 
पृथिव्यादि महाभुतों का कोई ऐसा प्रदेश नहीं, जहाँ प्राणी उपलब्ध न हों । 
अन्ततोगत्वा संस्वेदज ( मशक मच्छरादि ) तो सर्वत्र पाये जाते हैं। अत: भूतों के परि- 
ण!ममात्र प्राणियों के बीजरूप हैं, फलतः महाभ्रुतों से प्राणियों की उत्पत्ति माननी 


अनुचित नहीं ॥ २३६॥। 
वातिकालक्का रः 
जन्मान्तरे पुनरविक्रलचक्षुरादिता। ततो जन्मपरम्पशस्वयमेव प्रकारों नादिता च 


संसारस्य | यावच्च नोपप्लवतशमस्तावत्ती तस्यानन्ततापि। तत्यतायामपि चक्षुरादीनां 
बाह्याथेत्वे वानादिरसौ स्वभाव इति संसारानायबन्तता । 


(१५) न महाभुूतोद््धवा बुद्धि: 
ननु महाभुतविशेष: कठिनत्वादय उपलब्यन्त एवं । तंतस्तद्विशेषान्महाभूतो-द्भूव- 


त्वेष्पि नातिप्रसद्ध इति | ततः कठिनत्वादिविशेष एव बीजात्मकस्तत एवं प्राणिसम्भव 


इति | उक्तमत्र 'कार्यक्रारणभाव एवं न स्थादि'ति । 
अपि च् | न स कर्चिवित्यादि | 

कक 5 वातिकालदुूार-व्याख्या | 
नेत्रहीन प्राणी का चक्षुविषयक राग (तनेंत्र को लिप्पा) अनादि वासनावसिक्त विज्ञाप्ति- 
मात्रता के रूप में बना रहता है। अतएव नेत्र-हीन व्यक्ति को जन्मान्तर में अविकल 
चक्षुरिन्द्रिय का लाभ हो जाता है। इससे यही निष्कर्ष निकलता है कि संसारस्थ 
प्राणियों की जन्म-परम्परा में अनादिता निश्चित है। संप्तार का अन्त तब लक नहीं 
होता, जत्र तक रागादि दोषों का उतद्यम ( नाश ) नहीं होता! चक्ष॒रादि सत्य होने 
पर भी बाह्य रूपादि विधयों के ही ग्राहक होते हैं, क्योंकि अनादिकाल से ही इमका 
ऐसा ही स्वभाव देखा जाता है । 

(१५) बुद्धि महाभूतों से उद्भूत नहीं होती -- 

शद्भा--[ महाभूतों से प्राण, इन्द्रिय और बुद्धि आदि की उत्पत्ति मानने पर जो 

अतिप्रसज्भ दिया गया कि समस्त जड़ जगत्‌ प्राणादिमान हो जायगा, वह उचित नहीं, 
क्योंकि जेसे मृत्तिका से घट की उत्पत्ति मानी जाती है। इसका अर्थ यह क॒दापि नहीं 
कि रेत, बालू, ऋड्धाड़, पत्थरादि सबसे घट की ७त्वत्ति मान ली गई। घट के थोग्य 
मृत्तिका से ही घट को उत्पत्ति मानी जाती है, सभी प्रकार की मृत्तिका से नहीं । 
वसे ही केवल महाभूतों से ध्राणादि की उत्पत्ति नहीं कही जाती, अपितु देहादिरूपेण 
परिणत होनेवाले महाभूतों से हो प्रांणादि की उत्पत्ति अभीष्ट है, सभी भूतों से नहीं ]। 
महाभूतों में कठितता, तररकृतता, उष्णतादि विशेषताएँ जंसे पाई जाती हैं, बसे ही 
प्राणादि के उत्पादन की योग्यता से मण्डित महाभूत ही देहादिरूप से परिणत होकर 
प्राणादि को जन्म दे सकंगे, सभी नहीं, तब कथित अतिफ्रसज्ग क्‍यों उपस्थित होगा ? 
अयोग्य पदार्थों का अयोग्य पदार्थों क्षे साथ कोई कार्यकारणभाव नहीं होता, जैसा कि 

हा गया है--“कार्यकारणभाव एवं न स्यात्‌” । 

.. अपि च॒ पृथिव्यादि महाभूतों का एक भी कण ऐसा नहीं जहाँ कोई न-कोई जीव- 
जन्तु न हो, स्वेदज।दि क्षुद्र जातियों का प्राणी सवेत्र मिलेगा | इससे -यह सिद्ध होता है 
कि महाभूतों का कण-कण प्राणियों का बीज है, उप्तसे प्राणादि की उत्पत्ति स्वतः 


एलोक! ४० ] प्रमाणसिद्धि! कै) 


तत्‌ सजात्यनपेक्षाणा भक्षादीनां समुड्भधवे । 
परिणामों ययैकस्य स्यात्‌ सबेस्याविशेषत! ॥ ४० ॥ " 
यदि इन्द्रिवादि की उत्पत्ति अपने सजातीय कारणों से निरपेक्ष केवल महाभूतों 
से मानी जाती है, तब सर्वत्र लोष्ठ-पाषाणादि से भी इन्द्रियादि की उत्पत्ति होनी 
चाहिए ॥ ४० ।। 


वातिकालदच्ारः 
न खलु कठिनत्वादिविशेषविभागेत प्राणित्रिभागोत्पत्ति:, सवंत्र प्राणिदर्शनात्‌ । 
संस्वेदजादयो5पि हि श्राणिनो न खलु विभःगेन न दृड्यन्ते। ततः कठिनत्वादिक्ृतो न 
विभाग: । कर्मेव चेतनालक्षणं यदि परमवशिष्यते । अथ काष्ठायन्ययिनी प्राणिजाति- 
रुपलम्यत इति वदेत्‌ | तदा समानजातीयं झ्वव तद्रपप्राणिमयं भवेद्‌ | सन्‍्महिम्ना व्यव- 
स्थापितामम्मी भवति | तत्‌ सकल तद्गपप्राणिमयं भवेत्‌ | कुतो वर्णसंस्थानवंलक्ष्यण्यं 
प्रणिनाम ? 
तथा हि रक्तशिरस: पीतक्रायादय: परे । जलादिप्राणिनो दृष्टा: स आकार: कुतो भवेत्‌ ॥४००।॥ 
तद्रूपबी जातू कमलादिभेद: किदृष्टदृष्टोइनियतः कदाचित । 
न प्राणिभेदों नियतो$स्ति बीजात्‌ सन्त्यत्र 
तत्सेयादि। 
अपि च | मनोविज्ञान श्रितानीन्द्रियाणि स्वकार्यक्रारीणि न तु मनोविज्ञानमेव 


तदाश्रितम्‌ । ततो मनोविज्ञानादेवेन्द्रियाणां सम्भवो न भूजलादिष्य इति दर्यति। 
'प्रत्ये कमि त्यादि । द 


कर्माणि नियामकानि ।४०१॥। 


'वातिकालजूार-व्या ख्या 

सिद्ध है ॥३६६।॥ कठिनत्वादि विशेषताएँ प्राणिसमुद्भूति-क्षेत्र की विभाजक नहीं, अपितु 
सवंत्र प्राणी देखे जाते हैं। कठिन धरातल पर अमुक प्राणी और कोमल धरातल पर 
अमुक् प्राणी रहते हैं--ऐसा कोई विभाग नहीं किया जा सकता, हाँ, चेतनात्मक कम 
के अनुरूप प्राणी विविध क्षेत्रों में उत्पन्न होते हैं। यदि काठिन्यादि को विशेष प्राणियों 
का उत्पादक माना जाता है, तब उस प्रक्रार के सम्पूण क्षेत्र में उनकी उपलब्धि होनी 
चाहिए | यदि महाभूतों की किसी एक विशेषता को वर्ण-संस्थानादि का जनक माना 
जाता है, तब प्राणियों के वर्ण संस्थानों में वेलक्षण्य न होकर एऋरूपता ही होनी चाहिए, 
किन्तु ऐसा नहीं होता, अपितु जल-जन्तुओं में लाल मुख वाले प्राणियों से पीत शरीर 
वाले जीव उत्पन्न होते देखे गये हैं, बह कंसे होगा ? ॥ ४०० ॥ कमल-बीज से क्या सदा 
एक जाति के कमलों की उत्पत्ति होती है ? ऐसा कोई नियम नहीं । वंपते ही प्राणियों . 
के बीज ओर क्षेत्र पर प्राणियों के वर्ण-संस्थान निर्भर नहीं, अपितु सब अपने-अपने कर्मों 

से नियन्त्रित होते हैं )| ४००-४० १ ॥ द | 
समाधान-- यदि प्राण, इन्द्रिय और बुद्धि आदि पदार्थ अपने सजातीय प्राणादि से 
रहित केवल महाभूतों से उत्पन्न होते हैं, तब लोष्ठ-पत्थर आदि से भी प्राणादि की 
उत्पत्ति माननी होगी। वस्तुत: मनोविभान् ( विज्ञानस्कन्ध ) के आश्रित रह कर ही 
इन्द्रियाँ अपना कार्य करती हैं, न कि आश्रयीभूत केवल मनोविज्ञान । इससे स्पष्ट है कि 


मनोविज्ञान से ही इन्द्रियों का समुखझ्ध व होता है, महाभूतों से नहीं-परही दिलाया गया 
है अग्निम वातिक में->'प्रत्येकमु पघतेडपि” | ह छह 


१३६ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! १ 


प्रत्येकमु पघातेडवि नेन्द्रियाणां मनोमते) । 
उपधघातो5स्ति भड़े 5स्या! तेपां भद्गभश्य दरयते ॥ ४१ ॥ 
इन्द्रियगण करे किसी एक इन्द्रिय का उपघात (भद्भ) होने पणए मनोमति (मानस 
ज्ञान ) का उपघात नहीं होता, किन्तु म/नस बुद्धि का उपघात ( भय-शोकादि-जनित 
विकार ) होने पर इन्द्रियों का भज़ ( विकार ) अवश्य देल्ला जाता है, अतः इन्द्रियाँ 
मनोविज्ञान की कार्य एवं तदाश्रित हैं ।॥ ४१ ॥। 
वातिकालद्ारः 


अथवा मनोविज्ञान न तावन्न तत्समुदायरूपश री रादुत्पत्तिमत्‌ | प्राणापानादयस्तु " 


महाभूतपरिणतिस्वभावा एवं मातापितृबीजमात्रकात्‌ | मनोविज्ञात्रच्च संसारि नेन्द्रिया- 
दयः । यत:-- ँ 
छेदसन्धानवैराग्य हानिच्शुत्युपपत्तव: । मनोविज्ञान एवेष्टा उपेक्षायां च्युतोलद्भूवी ॥४०२॥ 
इत्यक्तम | ततो मनसः संसारित्वं न भूताश्रितत्वम्‌ । यत।, प्रत्येक्रेत्यादि । 
मनोमतेहि भज़ भयशोकहपंक्रोधादिता चक्षुरा दिविका रद नाच्चक्षरा दी नि 
मनो विज्ञान/श्रितानि । ततो जन्मादावधि तद्ाश्रितान्येवेति भवान्यरप्रसिद्धि!। न चेव॑ 
मनो विज्ञानं बरोराश्रितम्‌ । मतोविज्ञानविकार्यपचेन्द्रियसमुदायकार्याश्रितत्वात्‌ । 
नन्‌ यदि नाम चक्षुरादीनि मनोविज्ञानविकार्याणि । तत एव तृत्पत्तिरिति कुतः ? 
न ह्यग्नेविकारमापसादयद घटादि वस्तु वह्न रेबोत्पद्यते । अन्नोच्यते--- 
वातिकालडूर-व्या ख्या 
अथवा मनोविज्ञान भूतादि-सवुदायात्मक शरोर से उत्पन्न नहीं होता, इसके 
विपरीत प्राणायानादि तो महागूत परिणति के स्व्रमाववाले हैं, अतः: माता-पिता के 
बीज मात्र से उनका सम॒झ्भव होता है। मनोविज्ञान ही संसारी आत्मा कहलाता है, 
इन्द्रियादि नहीं, क्योंकि छेद ( पृवंशरीर से वियोग ), सत्धान ( उत्तर शरोर के स/थ 
योग ), वराग्य, हानि एवं पुर्व-पूर्व शरीर से च्यूति ( मरण ) और उत्तरोत्तर शरीर में 
उपत्ति ( जन्म.) आदि मनोविज्ञान में ही माने जाते हैं। उपेक्षा ( रागादि वृत्ति को 
निवृत्ति ) होने पर चग्ुति और उपपत्ति होती है॥ ४०२ ॥ इस प्रकार मन में ही 
संसारित्व ( संसरण या च्युति और उपपत्ति ) होना माना गया है, महाभूतों में नहीं, 
क्योंकि इन्द्रियवर्ग के किप्ती एक इन्द्रिय का उपघात होने पर मनोगत ज्ञान का उपधात 
( अशक्तत्व ) नहों होता है, किन्तु मन के भय-शोकादि से आक्रान्त होने १९ इन्द्रियों का 
शक्ति-भज़ू अवश्य होता है, अतः चक्ष॒रादि इन्द्रिय मनोविज्ञान के ही आश्रित हैं। अतः 
जन्मादि के समथ भी विगत शरोर से मनोविज्ञान अनने आश्रित इन्द्रियो' के साथ लिये 
इस शरीर में आता है, अतः भवान्तर ( जन्मान्तर ) सिद्ध हो जाता है। मनोविज्ञान 
भी शरीर के आश्रित नहीं, अपितु मनोविज्ञान के द्वारा विक्षत होने वाला जो इन्द्रियादि 
का समुदाय है, उसी के आश्रित है । 
शक्भा--यदि चक्षुरादि इन्द्रिय मनोविज्ञान के द्वारा विक्रार्य है, तब मनोविज्ञान 
से ही उत्पत्ति क्‍यों नहीं मानी जाती है ? जो जिसके द्वारा विकाये होता है, वह उसो से 
उत्पन्न होता है >-ऐसा कोई नियम नहीं, क्योंकि घटादि पदार्थ वह्नि के द्वारा विकराये 
( कच्चे घटादि अग्नि के द्वारा पका दिये जाते ) हैं, किन्तु वे अग्ति के कार्य नहीं माने 
जाते, अपितु मृत्तिका के कार्य मानें जाते हैं। | 





श्लौक। ४६ ] प्रमाणसिद्धि। १३७ 





वातिकालद्टारः 
घटा दिरन्यथा दृष्टस्ततो न तत एवं राः । नान्यथा तु पुन॒दुं ष्टमिच्द्रियस्तद्विका रतः ।॥४०३।॥। 
प्रासादादिलक्षणलक्षितं हि सकलमेवेन्द्रियमुपलम्यते । न तु घटादिकमग्निक्ृत- 
विकारमेव । ततो न घटादिद् ष्टान्त: । भथ यद्यपि नामेदानीं मनोविज्ञानमाश्रयों हृष्ठो- 
ध्यदापि तथवेति कुतः ? तदेतदसत्‌ । 


बह्ने यंद्रपि धूमो दुश्यते तत एवं सः | अन्यदापीति नाध्यक्ष प्रमाणमिह कस्यचित्‌ ॥॥४०४॥ 
तस्माद्‌ 


यथा धूमे5ग्निपूर्वेत्वगतिस्तत्प्रत्यभिज्ञया | तथा मनोविकारयत्वगतिजेन्मादिभाविनी ॥४०५॥ 
जन्मादो चक्षुरादीनि चापलादियोगिमनोउनु रूपविकायंतया प्रत्यभिज्ञायमानानि 
तथव तानीत्यवगमो युक्तः। यथा सकृदग्निपुवंकः क्वापि यत्प्रसवो हृष्टः प्रदेशास्तरे 
तत्पूवंकतयव प्रत्यभिज्ञायमानो5स्ति । 
पुत्रादीन्द्रियवैकल्येडप्पस्ति मानसविक्रिया । तदाश्रितं मनः प्राप्त नियमो नोभयोरपि ॥॥४०६॥ 
यदि सत्र पुत्रादिचक्षुरादिविकारे न विक्रियेति नियमाभावात्‌ पुत्रादिचक्षुरादी- 
नीति नाश्रयः । स एवं नियमाभावो हृष्ट उभयोरपि। नात्मचक्षुरा दिविकारेइपि विकारो 
मनसः कस्यचिदिति न तान्यपि नाश्रय इतीन्द्रियाणां नाश्रयत्वम्‌। एवन्तहि मनो- 
विज्ञानमिन्द्रियाण।माश्रय इन्द्रियाणि तु न मनस इत्यनाश्रितं मनः प्रसक्तम्‌ | षण्णामपि 


वारतिकालद्टार-व्याख्या 
समराधान--घटादि में अग्नि के बिना भी उपादानादि के विकार से घिक्ृतता 
देखी गई है, अत: घटादि अग्नि के कार्य नहीं, अपितु मृत्तिका के कार्य हैं किन्तु इन्द्रियों 
में विकार मनोविकार से उत्पन्त होता है, अतः इन्द्रियगण मनोविज्ञान के ही काय मात्ते - 
जाते हैं।॥ ४०३ ।। जसे प्रासादादि (राज-प्रसाद था मन्दिरादि) मृत्तिका के नियमत: 
कार्य हैं, वेसे ही इन्द्रियादि भी मनोविज्ञान के ही कार्य हैं किन्तु घटादि पदार्थ केवछ 
अग्नि-जनित विकार के आश्रय नहीं होते, अतः अग्नि के कार्य नहीं माने जा सकते, 
अत: घटादि हृष्टान्त उचित नहीं । : 
यदि इस समय इन्द्रियादि का मनोविज्ञान आश्रय है, तब अन्य काल में भी वही 
आश्रय क्‍यों ? इस प्ररन का उत्तर यह है कि यद्यवि वतंमान काल में धूम अस्ति.से 
उत्पन्न होता दिखाई देता है, तथापि भविष्यत्‌ कालों में भी धूम अग्नि से उत्पन्न 
होगा--ऐसा कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं ॥ ८०४॥ फिर भी जेसे प्रत्यभिज्ञा के द्वारा धूम में 
अग्निपृवकत्व का निश्चय हो जाता है। ठीक उसी प्रक्रार जन्मान्तरस्थ इबन्द्रियों में 
मनोविकार्यत्व निश्चित हो जाता है ।|४०४५।॥ जन्मांदि में चक्ष्रादि इन्द्रियाँ मानस 
चपलता से युक्त होने के कारण मनोविकायेंत्वेन प्रत्यभिज्ञात होती हैं, वसे ही 
जन्म-जन्मान्तर में भी अवगति स्थिर होती है । ह न्‍ 
पुत्रादि स्वकीय जनों की इन्द्रियों में वेकल्य (भयद्ध[र दोष) आने पर भी पिता के 
मन में विकार उत्पर्न हो जाता है, अतः पुत्रादि की इन्द्रियाँ भी पेत्रिक मनो विज्ञान के 
ही आश्रित माननी होंगी । यदि तियमतः:]|विकाराश्रयता आवश्यक मानी जाती है, तब 
वह ने तो स्वकीय इन्द्रिय-विकारों की आश्रयता मिलेगी और न परकीय विकारों 
( पुत्रादि-इन्द्रिय-विकारों ) की . आश्रयता मिलेगी ॥४०६।॥ अर्थात्‌ इन्द्रियाँ चाहे 


अपनी हों या पुत्रादि की, उनके विकार की नियमतः आश्वयता मनोविज्ञान में नहीं 
#77504॥ 5 
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श्३८ सभाष्य प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः है 


तस्मात्‌ स्थित्याभ्रयों बुद्धेबु द्विमेव समाभ्रित! । 
कशथिन्निमित्तमक्षाणां तस्मादक्षाणि बुद्धित! ॥ ४३॥ 
बुद्धि का आश्रय तो समानजातीय कोई पदार्थ है, सेन्द्रिय शरीर नहीं। वह 
आश्रय तत्त्व बुद्धि के ही आश्रित है, वह है--कर्म (वासना)। अतः इन्द्रियाँ बुद्धि से 
उत्पन्न होती हैं, बुद्धि उन से नहीं | 
वातिकालद्धा रः 
चक्षुरादिविज्ञानानामाश्रयेण केनचिद्‌ भवितव्यम्‌ । 


इन्द्रियं मनसो ज्ञानात्‌ तस्माच्वात्ति मनोमतिः । 
ततस्तत्राईपि स्याच्चेत्यनादनन्तभवस्थिति: (४०७॥। 


यदि मनोमतिरपीन्द्रियविकारतो न विकार्या एवम्‌ । 
नेत्र।दिनाहेड्नेकत्र मनो दैन्यादि दुश्यते । तबद्राश्चित कुतस्तेन नेहाशोभनमूह्यते ॥४०८॥ 
नैतदस्ति | नावश्यमाश्रयः सर्वस्य कश्चिदिति नियमो5स्ति । 
अथ निबंन्धस्तदप्युच्यते--तस्मादित्यादि । ४ 
तस्माद ब॒द्धे: स्थित्याश्रयो यः स निमित्तमक्षाणां चेतनालक्षणकर्मंसडिज्नित:। स 
एवं तहि चक्षुरादीन्द्रियं समाश्रित इति तदाह । स च बुद्धिमिब समाश्रितों नेन्द्रियाणि। 
ने हीन्द्रियाणि तस्याश्रथः | चेतना कर्म चेतयित्वा वाककर्मेति वचनात्‌ । चेतना चेद॑ 
चेदं चेत्येवमात्मिकरा | सा च पूर्वानुसन्धानरूपा बुद्धिमेवाश्रित्य भवत्ति न कायाश्रिता। 
ह वारतिकालद्ूा र-व्या ख्या 
होती । यदि ऐसा है, तब मनोविज्ञान इन्द्रियों का आश्रय होगा किन्तु इन्द्रियों को मन 
का आश्रय नहीं मान सकते, अतः मन अनाश्रित हो जायगा । चक्षरादि छ: विज्ञानों 
का भी कोई आश्रय होना चाहिए। मनोज्ञान से इन्द्रिय, इन्द्रियों से मनोविज्ञान--इस 
प्रकार अनादि-अनन्त संसार-स्थिति स्विद्ध होती है ॥४०७॥। 
यदि मनोविज्ञान भी एऐन्द्रियक विकार से विकारी नहीं होता, तब वह भी उसका 
आश्रय नहीं । नेत्रादि का नाश होने पर अधिकतर मनोविकार (दन्यादि) देखा जाता है, 
कहीं कहीं नहीं, अतः नेत्रादि का भी आश्रय मनोविज्ञान क्योंकर होगा ? इस का उत्तर 
है--नावश्यमाश्रयः सर्वेस्थ कश्चिदिति नियमो5स्ति ।” अर्थात्‌ सभी पदार्थों का कोई 
आश्रय होना ही चाहिए--एसा कोई नियम नहीं । यदि कोई न्तियम माना जाता है, 
तब इतना ही कहा जा सकत। है कि जो कर्म (वासना) बुद्धि की स्थिति का आश्रथ है, 
वही बंड्द्यादि का निमित्त-कारण है। अर्थात्‌ त्रुद्धि की स्थिति का जो कारण है, वही 
इन्द्रियों का निमित्त-का रण है--चेतनालक्षणं कम । चेतनात्मक कम किसके आश्रित है ? 
इस प्रइन का छत्तर है--बुद्धिमेव. समाश्रित:” कम भी बुद्धि के ही आश्रित है, 
-/“इन्द्रियों के नहीं, क्‍योंकि सूत्रग्रन्थों में स्पष्ट कहा गया है -“न हि इन्द्रियाणि 
तस्याश्रय:, चेतना मानस कर्म चेतयित्वा वाक़कमं” [अड्ग्गुत्तरनिकाय ३। पु० ४१५ 
में मानस, वाचनिक और कायिक कर्मों का विभाग करके मानस कम का चेतना 
कर्म .तथा शेष दोनों कर्मों को चेतयित्वा कर्म कहा है। चेतयित्वा कर्म का अर्थ है-- 
चेतना-जनित कम, अत: अभिधरंकोश का वचन है--“चेतना मानसं कम तज्जे वाक्‍्का- 
यकमंणी” (अभिकोश ४।१॥] । चेतना का स्वरूप है--“इदं चेद॑ च करिष्यामि” अर्थात्‌ 
मैं यह-यह कार्य करूगा!-- इस प्रकार की मानस अवधारणा को चेतना कर्म कहते हैं । 
बह पूर्वानुभवाश्रित स्मृतिरूप होने के कारण बद्धि (चित्त) के ही आश्रित है;[काया के 


हर] 
ब् 
तन आ & गम कु लफजानएओीर ३७ -ाणण॑ााऋत द 
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याध्व्याक्षेपिका साक्षात्‌ पश्चादर्रि ताइशी। 
तज्ज्ानेरुपकायत्वादुक्त॑ छायाश्रितं मन! ॥ ४३ ॥ 
जन्म के आरम्भ में जेसी 'अहम्‌'--इस प्रकार की आत्मग्रह-योगिनी बुद्धि पूर्वे- 
और! इन्द्रियादि की आक्षेपिका ( अनुमापिका ) है, वही पश्चात्‌ ( मरणावस्था में ) भी 


शरीरान्तर-सम्बन्धी बुद्धि और इन्द्रियांदि से घटित जन्मान्तर की आशक्षेपिका 
होगी ॥ ४३ ॥। 


. वातिकालद्धारः 
सा च काचिदेवेन्द्रियाणां स्वाश्रयो न सर्वा आरूप्यधाताविन्द्रियाणाप्रभावात्‌ । शरी२र- 
तृष्णेन हि कर्मणा दरीरेन्द्रियाणां जननम्‌। तत्राभिरतियोगात्‌ । तष्णाविषये हि 
लब्धेडभिरतिरुत्पद्यत इत्ति । तस्मादक्षाणि बूद्धितो न त्वक्षेम्पो . बुद्धि रित्युपसंहायः ॥ 
तस्मान्मनस एवं कारणत्वमिति मनसा पूव्व॑युवजन्माक्षेप:। 
यदि ताह मनोमतेरहमित्येवमात्मकल्पनारूपाया इदानीन्तन जन्म परत्र ता 
जन्मनि कः संप्रत्ययहेतु: कर्थ वा कायाश्रितं मन उक्तमित्याह-या हृशीत्यादि । 
याहश्यात्मग्रहस्तासां मनोबुद्धिरना दि जन्मप्रबन्धस्पाक्षे पका संसारिणामासीत्‌। 
हदृशी परचादण्याक्षेपिका भवतु | नान्‍्यथा तथा भाग्यभिति । स॒ एवं पदरचादपषि जन्म- 
परिग्रह: | यो हि यत्करणस्वभावाविशिष्टस्वभावः स करोत्येव तत्‌ । तद यथा घमजन- 


नस्वभावाविशिष्ट एवापर:ः साद्रन्धनादिसज्भतः कझशानुः । अन्यथा न कार्यकारणभावों 
व्यवहार इत्यनीह जगत्‌ स्पात्‌ । 





वातिकालड्ूा र-व्या ख्या 
आश्रित नहीं । कोई-कोई ही चेतना इन्द्रियों का आश्रय होती है, सभी चेतनाएँ नहीं, 
क्योंकि आरूप्य धातु (अभिधमंकोश ३॥३ में वणित आकाश्ञानन्त्यायतनादि चार लोकों) 
में काय और इन्द्रियगण नहीं होते । शरीर-तुष्णा-सम्प्रयुक्त कर्म के द्वारा शरीर और 
इल्द्रियों की उत्पत्ति होती है । तृषणा की विषयवस्तु में अमिरति उत्पन्न होती है। 
आचार्य स्थिरमति ने' भी ऐसा ही कहा है--“आरूप्प घातोौ तु रूपवीतरागत्वाद 
रूपविपाकानभिनिव त्तर्नामोपादानमेव” त्रिशिकाभा ३]। फलत: इन्द्रयाँ ही बुद्धि से 


उत्पन्न होती हैं, इन्द्रियों से बुद्धि नहीं । मन (चित्त) ही पृव॑-पुव जन्मों का लाभ करता 
आया है और आगे भी मोक्ष-पयेन्त वेसा ही करता रहेगा । 


शद्धा[--यदि “अहम्‌ः--इस प्रकार आत्मकल्ंपन।त्मक मानस ज्ञान की उत्पत्ति 
इस समय हुई है. तब पूव जन्म में कौन अहंप्रत्यय का हेतु था और मन काया के 
आश्रित है--यह क्योंकर कहा गया ? 

समाधान--पक्त श दा का समाधान है--“याहृश्याक्षेपिकेत्यादि” । अर्थात्‌ जेसी 
आत्मग्रहरूप बुद्धि जन्म परुम्परा की आक्षेपिका (कल्पिका) पहले संसारी पुरुषों की थी 
वेसी ही पशचातू भी होनी चाहिए, अन्यथा कभी नहीं होनीं चाहिए। पूव॑जन्म-परियग्रह 
के समान ही उत्तरजन्म-परिग्रह अनिवायें है, वयोंकि जिस कारण में जिस कार्य के 
करण (उत्पादन) का स्वभाव निहित होता है, वह कारण उस कार्य को करता ही है 
जैसे कि धूम-जनन-स्वभाव से युक्त आद्रेन्धिन-संयक्त अग्नि धूम को जन्म देती ही है । 
नियत स्वभाव के अभाव में न तो लोक प्रसिद्ध कार्य -कारणभाव होगा और न जागतिक 
व्यवहार, फलतः चहलब्पहल-भरा संसार इससान-भूमि बंतकर रह जायगा । 


। १४० सभादय प्रधाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद) १ 


यद्यप्यक्षतिना बुद्धिनं तान्यपि तया विना। 
तथाप्यन्यो5न्यहेतुत्व॑ ततोष्प्यन्योडन्यहेतुके ॥ ४४ कर ह 
यद्यपि इन्द्रियों के विना बुद्धि नहीं होती और इन्द्रियाँ. भी बुद्धि के विना नह 
होतीं | तथापि दोंनों में अन्योःन्यहेतुकत्व स्थिर होता है, अतः कार्य और मन में भी 
बीज-वृक्ष के समान अन्योउन्यहेतुकत्व होने के कारण अनादि संसाय सिद्ध हो जाता 
है ।। ४४ ।। 


वातिकालछ्ूारः 





(१६) विज्ञानसिद्धि:-- 
अथ मनसो5पि काया श्रितत्वं प्रतिपादितं भगवता अन्योउन्यानुविधायित्व॑ काय- 
चित्तयोरपि वदता। अन्न परिहारः--कायविज्ञानरुपक्रियमाणत्वादुक्तं कायाश्रितत्वं 
मनसो भगवता | न तु साक्षात्‌ कायस्तस्थाश्रवः चक्षुरादिविज्ञानानासिव चक्षरादीनि। 
तस्मादहक्कारलक्षणं मनो न चक्ष्रादीन्द्रियाश्रितं न देहाश्रितम्‌। समानजातीयमन:- 
समा श्चितत्वमेवास्य युक्तम्‌ । आरूप्यधातावपि तस्य भ!वात्‌ तस्य च सम्भवश्नतिपादनात्‌ू | 
मा भूद वाक्षेविना वुद्धिस्तवापि न परलोका भाव: अन्योध्त्याश्रयस्थ भावात्‌। 
-तदाह--यद्यपी त्या दि । 

: यथव हि भवतोः5भ्युपगभ: शरीरमन्तरेण न बुद्धिरिन्द्रियात्मकं तथा दशनादिति। 
तथा तान्यपीन्द्रियाणि त मनोबुद्धि बिता इत्यमभ्युपगम्यतास्‌। अभ्युपगमनिबन्धनस्य 
तथा दर्शनस्य समानत्वात्‌ । तथा सत्यन्योउ्न्यहेतुकत्व॑ प्रसक्तपुभयसन्तानस्य परस्पर- 
मुपकारात्‌ । अन्योड्न्यहेतुकयोश्व सामग्री सामग्रुयन्तरादुत्पत्तिमती । ततो5पि सामग्रीत! 


वार्तिकालद्धा र-व्याख्या 
(१६) विज्ञान-सिद्धि-- 
शद्भा--मंन की कायाश्रितता का प्रतिपादन भगवान्‌ बुद्ध ने उस श्रसद्भ में किया 
है, जहाँ काय और चित्त में परस्पर-अनु विधान का स्वम्राव बताया है । 
पु समाधान---काय-विज्ञानों के द्वारा मनन उपकृृत होता है. अतः मन को काय के 
आश्रित कहा है भगवान्‌ ने | मत साक्षात्‌ काय के आश्रित नहीं, अपितु परम्परया। 
अत; अहद्ारात्मक मन न तो चक्षरादि इन्द्रियों के आश्रित है और न कायाश्वित । इस 
प्रकार मन अपने पूव्व भावी समनन्‍्तर प्रत्ययरूप मन के ही आश्रित सिद्ध होता है। 
आरूप्य-धातु में रूपस्कन्ध के न होने पर भी विज्ञानस्कन्ध रहता है, श्रतः मन में उत्तर 
मन की आश्रयता सम्भव है । 
यदि इन्द्रियों के बिना बुद्धि नहीं हो सकती तो च सही, एतावता परलोक का 
अभाव नहीं, अपितु इन्द्रिय और बुद्धि में परस्पराश्रयता सम्भव है, यही कहा गया 
हैं--“यद्यप्यक्षे विना बुद्धिनेत्यादि। अर्थात्‌ जेसे आप (भौतिकवादियों) का भत है कि 
“शरीर के बिना बूद्धि और. इन्द्रियादि नहीं रह सकते, क्योंकि वसा ही देखा जाता है, 
व्वसे हो इन्द्रियाँ भी मनोबुद्धि के विना नहीं रह सकती-यह भी मानना होगा, 
क्योंकि दोनों पक्षों में अनुकल दर्शन समान है। वसा मान लेने पर कथित उभय 
सन्तानों (प्रवाह-परम्परा) में अन्योध्न्यहेतुकत्व प्रसक्त होता है, क्‍योंकि दोनों में 
“परस्पर की उपकारकता समान है। अन्योब्न्यहेतुकता में भी बीज-वृक्ष के समान 
अन्योब्न्याश्रयता नहीं, क्योंकि उत्त रजन्म के कार्यों काः समाननन्‍्तरभ्रत्ययः पूर्व जन्म 


एलोक:ः ४५ ] प्रभमाणसिद्धि! १४१ 


नाक्रमात क्रमिणो भावों नाप्यपेक्षाउविश्ञेपिण। । 


क्रमादू भत्नन्ती धी। कायात्‌ क्रम तस्यापि शंसति॥ ४५ ॥ 
अक्रमिक ( क्रम-रहित ) उपादान कारण से क्रमिक कार्यों की उत्पत्ति नहीं 
होती!। क्रम-युक्त सहकारी कारणों से सहक्ृत उपादान कारण से भी क्रमिक कार्य नहीं 
हो सकता । किसी प्रकार की विशेषता से रहित स्थिर एवं एकरूपवाला उपादान 
कारण (प्रधानादि) भी क्रमिक कार्य को जन्म नहीं दे सकता ॥ ४५ ॥ 


कर... >मानव. 34-33... :अक९ अन-आलनमम» 3]... अऋक«८स्‍ममंकबन्‍ब»-- अत ॥-.-आओ का आमनना 


वातिकालछ्टा रः 
पूवंके परे च कायमनसी अन्योड्न्यहेतुके मध्यावस्थावदिति ज्ञातव्यम्‌ । 
यदि च काय एवं श्रयो मनोबुद्धिनं सा कायस्य । ततः कायाद्‌ बुद्धिभवन्ती क्रम- 
वतो5क्रमाद्‌ वा भवेत्‌ प्रक्रारान्तराभावात्‌ । तत्र न तावदक्रमाद्‌ यतः-नाक्रमादित्यादि । 
इयं हि मनोबुद्धि: क्रवती । अन्यथाहमिति स्वाकारस्य ग्रहणेडत्तीतवत्ते माना ना- 
गतसकलस्वस्वभावग्रहणमिति सकलजन्मग्रहणप्रसद्ध: | अथावस्थान।मग्रहणे न पूर्वापर- 
व्याप्तिप्रतोति: । 


अवस्था 5्ग्रहणे5वस्था तृत्नती तिः कथं भवेत्‌ । व्यप्पाध्रतीतावन्यस्य व्यापकत्वाप्रती तितः ।।४०६।। 
यदि हि व्यापिन्यवस्था तल प्रतोयते । व्याप्याप्रतीते: कथमसौ व्यापकस्तथा प्रति- 
पन्‍नो भवति । न हि तेन रूपेणाप्रतीयमानो5पि तथा भवति । प्रतीतिरेव हि तत्त्वमन्यत्त्वं 
वा व्यवस्थापयति । व्यापकत्वड्चेदस्य न भ्रतीयते । तदा तदन्येन रूपेण प्रतीयत इत्या[- 
-पन्‍तम्‌ । ततः कालान्तर॒स्थायितस्य नास्तीति न कालान्‍्तधरता प्रतीत्यन्तरस्थ । ततः 
ऋमवतो प्रत्तीति:। ततो नाक्रमात्‌ क्रमणो भाव: । 





वातिकालद्धा र-व्या ख्या 

में पूर्व जन्म के कार्यों का कारण उससे प्ूवब॑जन्म में--इस प्रकार अनादि परम्परा 
प्रवाहित है । 

यदि काया ही मनोबुद्धि को आश्रय है, मानस बुद्धि काया का आश्रय नहीं, तब 
काया से उत्पन्त बुद्धि या तो ऋ्रमिक कारण से होगी, या क्रम-रहित कारण से । तीसरा 
कोई मार्ग सम्भव नहीं । उनमें क्र-रहित कारण से बूद्धि नहीं हो सकती, क्ष्योंकि यह 
क्रमवती है, अन्यथा 'अहम्‌'--इस प्रकार अतीत, अनागत और वत्तंग्रान, को समेटती 
हुई बुद्धि सकल जन्मों को अपेक्षा करती है । 

अवस्थाओं का ग्रहण न मानने १२ पूर्वापण की व्याप्ति प्रतीत नहीं हो सकती, 
क्योंकि अवस्थाओं का ग्रहण न होने पर अवस्थावान्‌ का ग्रहण कंसे होगा? व्याप्यभूत 
अवस्थाओं को प्रतीति के बिना व्यापकीभूत अवस्थावान्‌ की प्रतीति कथप्नपि नहीं हो 
सकती ।। ४०६ |। कट 

अवस्था व्यापिनी है, उसकी प्रतीति न होने पर व्यापक की प्रतीति क्‍योंकर 
होगी ! जो वस्तु जिस रूप से प्रतीत नहीं होती, वह वेसी कदापि नहीं हो सकती। प्रतीति 
ही वस्तु के तत्त्व या अन्यत्व की व्यवस्थापिका होती है। यदि इसकी व्यापकता का 
भान नहीं होता, तब अन्य रूप से उसकी प्रतीति होती है--यही सिद्ध होगा। तब 
कालान्तरावस्थायित्व इसमें सिद्ध न होगा । इससे यह सिद्ध हो गया कि क्रम-रहित 
कारण से क्रमिक बुद्धि नहीं हो सकती । ५5 उप 


त्रा 


१४२ _सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम [ परिच्छेद) १ 





वातिकालझ्लार: 
ननु यदि नामाक्रपंं कारणं तथाभूतेनव कायणापि भवितव्यमित्ति कुतः? न हि 
कारणादभिन्नमेव कार्यम्‌ | विलक्षणस्प्रापि दशेनातु । अन्रोच्यते-- 
अक्रमाद्‌ यदि कार्य स्थात्‌ तदंव सकले भवेत्‌ । 
अन्यदा तु स॒ नास्त्येवः तदा परिसमाप्तितः ॥४१०।: 
एवं हि तत्कायंकारि यदि कार्यकाले गृह्येत । न ह्यप्रतीयमानं तदा तस्य कार- 
णम्‌ | प्रतींतिरचेत्‌ तदा एकत्वाद विनाशावधि प्रतीतिरिति तदंव विनष्टः स्यात्‌ | एवं 
हि तस्याक्रमता । ततो विन्ष्टादपरं कार्यस्त भवेदेव। भवद्‌ वा न तत्कायेम्‌। अथ 
क्रमेण प्रतीयमानं क्रवतः कारणम्‌ | तथा सति नाक्रमम्‌ । न हि नीबतया प्रतीयमान' 
मनीलम्‌ | अथवा-- 
नोच्यते कारणात कार्य॑न्तद्रपमुपजायते । अस्वथव्यतिरेकाभ्यां कार्यक्रारणतैति तु ४१ १॥ 
क्रारणविलक्षणमपि कार्य कार्यमेव । अन्वयव्यतिरेकानुविधानलक्षणत्वात्‌ कार्य- 


कारणलक्षणताया: | यत्र त्वन्वयव्यतिरेकौ न भवत:ः तन्न कार्य कारणञच। यच्च तथा- 


भत एवं कारणे न भवति न तस्य कारणानुविधायिता । 
ननुन तु तज्भावेनोत्पद्यते इत्येव तखद्भावे तु भवत्यवश्य मिति क्वोपथोगो5स्य । 


यद्भावेषपि न भावश्वेदभावेडभाविता कुत: । तदभावश्रयुक्तो5स्य सो5४।व इंति तत्कुतः ॥॥४१२॥। 





वातिकालद्ूा र-व्या ख्या 
शद्भा--यदि अक्रभिक कारण नहीं, तब बुद्धिरूप कार्य कों भो वसा ही होना 


' चाहिए, ऐसा कोई नियम नहीं । कार्य कारण से अभिन्न नहीं होता, विलक्षण भी कार्य 


देखा जाता है । 
समाधान--क्रम-रहित कारण से यदि काय उत्पन्न होता है, समस्त तब कार्य यग- 

पत्‌ उत्पन्न होगा, क्योंकि अन्य काल में कारण ही नहीं, तब कारण की समाप्ति में कार्य 
क्योंकर होगा ? ॥४१०॥ कारण तभी कार्यकारी माना जायगा, जब कि उस्त रूप में 
प्रतीत हो, अप्रतीयमान कारण की क्षत्ता हो सिद्ध नहीं होतो। यदि प्रतीति नहीं होती, 
तब कारण का विनाश मानना होगा । कारण का नाश्व होने परु कार्य ही नहीं होगा, 
यदि होगा भी ता विनष्ठ कारण से कार्य न होगा, अपितु कारणान्तर का किन्तु का रणा- 
न्तर है नहीं । क्रमिक कार्य का कारण भी क्रमिक्र ही प्रतीत होगा, क्‍योंकि नीलरूपेण 
प्रतीयमान वस्तु कभी अनील नहीं हो सकती । अथवा कार्य के सदश ही कारण होता 
है--ऐस। नियम न मानकर अन्वय-व्यतिरेक पर आधुत कःये-कारण-भाव मानना उचित 
है ॥४११।॥ कारण-जन्य कार्य यदि विलक्षण है, तब भी वह उसका काये ही माना 
जायगा । हाँ, जहाँ अन्वय व्यतिरेक सम्भव नहीं, वहाँ कार्य-कारणभाव की व्यवस्था 
नहीं हो सकती । जो कार्य कारण के रहने पर भी नहीं होता, उस काय को कारण 
का अन॒विधायी नहीं कहा जा सकता । 
ट शद्भा--का रण का भाव होने पर भो यदि कार्य का भाव होता है--ऐसा न कह 
कर इतना ही नियम किया जाता है कि कारण का भाव होने पर कार अवश्यं भावी 


है, तब अन्वश्र-व्यतिरेक का क्या 8प्रथोग ? 
समाधान--का रण का भाव होने पर भी यदि कारये नहीं होता, तब कारण का 


अभाव होने पर काय की अभावता क्योंकर लिद्ध होगी ? कारणाभाव-प्रयुक्त कार्य का 
अभाव है--यह भी कैसे कहा जा सकेगा ॥| ४१२ ॥| यदि यह (कार्य) समर्थ कारण के 


एलौक! ४५ ] -  प्रसाणसिद्धि। १४३: 





वातिकालद्छारः 
यद्यसौँ समर्थेडपि कारण न भवति | कारणमेव तस्थ तन्न स्यात्‌। कुतो बत-. 
दवगम्यते तदभावप्रयुक्तोडस्यथाभाव इति ? यथेव तदवस्थ एवं कारणे सति स्वयमेव न 
भवति | तथा तदभावे5पि स्वयमेव न भविष्यत्ति स्वात्न्त्रयात्‌ | तस्याप रतन्त्रत्वे कार- 
णस्य सति सामथ्येंडवश्यमेव भवेदिति । क्‍ 
अभावों हि पदार्थानां स्वयमेव भवेदपि | भावस्तु परतन्त्रत्वातू कथथं हेतोभंवेन्न सः ॥।४१३॥। 
अभावो हि निहंतुकत्वात्‌ स्‍्वयमेव भवतीति युक्तम्‌। भावस्तु हेतुपरतन्त्रत्वात्‌ 
समथहेती न भवतीति न यक्तमेतत्‌ । 
ननु कार्याभाव: स्वतन्त्रत्वात्‌ कारणे सत्यपि च ? न भवतीति युक्तमेबतत्‌ | एवं 
तहि तदभावेडभाव इति न कारणाभावतप्रयुक्तोडमाव 'इति कथं भवेत्‌ कार्यमस्य | ततः 
स्वय्मेव न भवेत्‌ । यक_्ष्च स्वयमेव न भवति नासौ नियम्यते तेन। ततो यथा स्वयं न 
भवति तथा भवेदपि । ततो न कार्यम्‌ । यदा तु कारणे सति भवेदेव तदा स्व॒रसनिरोधे- 
&पि अपरापरक्षणोत्पत्तेस्तदभाव एवं सन्तानोच्छेद इति कारणप्रतिबद्धत्वम्‌ | तस्मान्ना- 
क्रमात्‌ ऋ्रिणो भावः । 
_अथाक्रमादपि सहका रिण॑ क्म्रिणमपेक्षमाणात्‌ क्रमवत्‌ कार्यमिति। तदपि नास्ति। 
नास्त्यपेक्ष।5तिशोषणाउनाधघेवरावशेषस्य क््रचिद्‌ विशेषला भाय नापेक्षा । न तस्प विशेषो- 
वातिकालद्ूा र-व्याख्या 
रहने पर भी नहीं होता, तब उस कारण को अभीष्ठ कार्य का कारण ही नहीं कह 
सकेगे। एवं यह भी क्योंकर निश्चित होगा कि कारणाभाव-प्रयुक्त इस कार्य का अभाव 
है । जसे नित्य कूटस्थ कारण के सदा एकरस रहने पर कार्य नहीं होता, वैसे ही कारण 
का अभाव होने पर भी कार्य स्वयं नहीं होता । यदि काय॑ स्वतन्त्र न होकर कारणाधीन 
है, तब समर्थ कारण के होने पर कार्ये अवश्य ही होगा। पदार्थों का अभाव तुच्छ 
और कारण रहित होने के कारण स्वयं ही होता है--ऐसा मानना उचित है, किन्तु भाव 
पदार्थ परतन्त्र (कारण के अधीन) होने के कारण अपने कारण के होने पर क्योंकर 
न होगा ?॥। '४१३ ।॥| अभाव के समान भाव पदार्थ को अहेतुक या स्वतनन्‍्त्र नहीं माना 
जाता, अतः कारण के होने पर कार्य का न होना सम्भव नहीं। 
शद्भा-- कर र्याभाव स्वतन्त्र है, अतः कारण के रहने पर भी नहीं होता--ऐसा कहना 
युक्ति-युक्त है किन्तु “तदभावेइभाव:”--इस प्रकार का व्यतिरेक न होने से कारणाभाव- 
प्रयुक्त यह कार्याभाव है--एऐ ता नहीं कह सकते, छस कारण का वह कार्य क्‍्योंकर बन 
सकेगा ? अभाव स्वयं नहीं होता, तब वह भावरूप प्रतियोगी से नियन्त्रित क्योंकर 
होगा ? तब तो वह जसे स्वयं नहीं होता, वेसे ही स्वयं हो भी जायगा। फिर वह 
कार्य किसका होगा ? जब कारण के होने पर काये होता ही है. तब स्वरस (स्वाभाविक) 
निरोध में भी पूर्व-पुव क्षण से उत्तरोत्तर क्षण की उत्पत्ति माननी होगी। वेसा न मानमे 
पर सन्तान का उच्छेद प्रसक्त होगा, कार्य-कारण-भाव बाधित हो जायगा। फलतः 
अक्रमिक कारण से क्रमिक कार्य उत्पन्न नहीं हो सकता । किन्तु यदि सहकारी कारणों 
को अपेक्षा कार्य क्रमवत्‌ हो जाता है तब क्या दोष ? 
समाधान--प्रधान ओर ईर्वर के समान सहायक कारण एसे हैं, जिन परः किसी 
प्रकार के संस्कार या अतिशय का आधान नहीं किया जा सकता । अतः वैसे सहायक 
कारण से क्रोई छाअ जहीं । उसके होने और न. होने. .पद कोई विशेषता नहीं: आती | 


जन 


१४४ सभाष्य प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 





वार्तिकालक्कार: 
उस्तीति । विशेष वाउनित्यताव्यतिरिक्तविशेषाभ्युपग्मं च तह्विशेषापेक्ष कार्यन्तत एव 
भवन्न ततो नित्यात्‌ | तस्यासो विशेष इति चेत्‌ , न; विशेष इति विशेषकरत्वं विशेष- 
प्रत्ययकरत्वं वा ? न विशेषकरत्वं तस्याविशेषात्‌ । विशेषाद विशेष इति तदेवानित्यत्व॑ 
व्यतिरेके .पूर्वकः प्रसज्भग इति | अथ विशेषश्रत्ययहेतुत्वं । तदप्ययुक्ततम्‌ । 
नैवाभावे विशेषस्य विशेषपष्रत्ययोदय: | तथा चेद्‌ भ्रान्तिरेवेयमिति. व्यथथंः परिश्रमः ॥॥४१४।॥ 
श्विशेषप्रतीतौ हि त नित्य इति गम्यते.। विज्येषेडभ्रान्ततायाच्च नित्यतायां प्रमा कुतः ॥४१५॥ 
अविशेषष्रती तिश्चेदपेक्ष्यत्वे कथं भवेत्‌ । औदासीन्‍न्यं ।यतस्तस्थ विद्येषोषपि न विद्यते ॥४१६॥। 
विशेषप्तम्भवे तस्य तत्रापेक्षेति युक्तिमत्‌ । एतदथ  परपेक्षेत्ति व्यवहारोडह्ति लौकिकः ॥४१७॥ 
तस्मान्नास्त्यपेक्षाइविशेषिण इति युक्‍त॑ । 
कायात्‌ क्रमाद्‌ भवन्ती घी: क्रमं कायस्य बोधयेतू । 
क्षन्यया यत्कृतस्तस्यथा: क्रमो हेतुरसाँ स्फुट: ॥४१५॥ 
प॒वृपरर्वानुमवतः सा मनोधी:ः श्रवत्तंते | सो5पि पूर्वत एवेति सो&पी त्यस्यानवस्थिति: ॥४१६॥ 
अथ पू्व॑पृवब॒ुद्धिसापेक्ष: काय: क्रमेण बुद्धि जनयति। तथा सत्ति कायस्थ विशे- 
षेण भवितव्यम्‌ | ततः कायस्य बुद्धिसहितस्य पूर्व: पृर्वेस्तथाभूत एवं कायो हेतुरिति 


प्राप्त: | 





वातिकालद्ूा र-व्याख्या 
अनित्यता को छोड़कर प्रधानादि में अन्य कोई विशेषता माननें पर वह कथित विशे- 
षता नित्य ही होगी, अतः उससे भी क्रमिक कार्य क्योंकर होग। ? यदि प्रधानादि में 
पुरुषाषं-जनकत्व के समान कोई विशेषता मानी जाती है, तब जिज्ञासा होती है कि 
विशेषता का अर्थ उप्रा विशेषक्रायकारित्व है ? या विशेष प्रत्यय की जनकता ? अनि- 
त्यता को छोड़कर अन्य कोई भी विशेषता मानने पर पूर्वोक्त प्रसद्ध बना रहता है ! 
विशेषप्रत्यय-हेतु त्वरूप विशेषता भी युक्ति-युकत नहीं, क्योंकि नित्थ पदार्थ में स्वयं 
कुछ विकार के न होने पर विशेष प्रत्यय-कारणत्व॑ं भी सम्भव नहीं। अविशेषाथर्थ में 
विशेषता की प्रतीति भ्रममात्र है। अत: विशेषतोत्पादन का श्रप्त व्यर्थ हैं ।।४१४।॥ 'स 
एवायम/-इस प्रकार की अविशेष-प्रती ति के आधार पर ही प्रधानादि को नित्य माना 
जाता है, विशेष-प्रतीति होने पर नित्यता-प्रतीति में प्रमात्व क्योंकर बनेगा ।। ४१५ ॥। 
अविशेष-प्रती ति होने पर क्रमिकोत्पत्ति में उसकी अपेक्ष। क्योंकर हांगी ? राग।दि-रहित 
ईदवर उदासोनमात्र है, अतः उप्तमें किसी प्रकार को विशेषता नहीं बन सकती ।।४१६।। 
विशेषता के सम्भव हो जाने पर कार्य की क्रमात्पत्ति में अपेक्षा हो सकतो है, क्योंकि 
लोक में ऐसा ही व्यवहार देखा ज्ञाता है कि संसार की विचित्र रचना के लिए ईश्वर- 
रादि की अपेक्षा की जाती है ॥ ४१७ ॥ फलतः: प्रधान और ईश्वरादि अविशेष पदार्थों 
की अपेक्षा क्रमिक काय उत्पत्ति नहीं मानी जा सकती । 
काया (शरीर) से उद्भूत क्रमिक बुद्धि कार्य के क्रम का बोध अवश्य करायेगी, 
क्योंकि कार्य का क्रम कारण के क्रम पर ही निर्भर होता है । यदि क्रमिक्र बुद्धि शरीर 
से उत्पन्न नहीं, तब जिस से उत्पन्न होती है, उसका क्रम बुद्धि के क्रम का हेतु होगा 
॥४ १८॥ वस्तुत: पुर्व-पुव॑ अनुभव से वह बुद्धि प्रवत्त होती है । वह अनुभव भी पूववे-पुर्व 
अनुभव पर आश्रित हैं--ऐसी अनवस्थिति माननीं ही पड़ती है ।।४१६॥ यदि पृव॑-पृ्व॑ 
ब्रद्धिसापेक्ष काया क्रमशः बद्धि को.जन्म देती है, तब काया में कोई ऐसी विशेषता होनी 


“एलौक। ४६ ] प्रसाणसिद्धि। > १४५ 


प्रतिक्षणमपूव॑स्थ पूर्च! पूर्व! क्षणो भवेत्‌ । 
तस्य हेतुरतो हेतुरुंणटः एवास्तु सबंदा ॥ ४६ ॥ 
बुद्धि, इन्द्रिय और कायादि के समुदाय का पूवे-पूर्व क्षण उसका .हेतु होता है । 
अत: अनन्तर बुद्धि, इन्द्रिय आदि के प्रवाह में पूर्व-पूर्व क्षण उत्तरोत्तर क्षण का हेतु है, 
फछतः जन्मान्तर पिद्ध हो जाता है ।॥४६॥ 
वातिकालक्कारः 
तथा सत्ति । प्रतिक्षणेत्यादि। 
य एवं खलू बुद्धिसहकारी देह: परस्य पूर्व: पूर्व उपलब्धो हेतु: स एवं सवंदा 
मध्यावस्थावज्जन्पम रणयोरपि हतुरिति सिद्धम्‌ । अन्यथा व्याप्तेरप्रतिपत्तेहेतुरेव कश्चित्‌ 
कस्यचित्न भवेदुपायान्तराभावात्‌ । 
तस्मात्‌ सक्ृत्‌ ततो दुष्दस्तत एवान्यदापि सः । कार्यकारणभावोड5यमेवमेव प्रसिष्यति ॥ ४२० ॥ 
न च कार्यकारणभावो नाभ्युपगम्यते व्यवहारिभिरिति प्रतिपादितमेततु पुरस्ता- 
दिति विरम्यते । 
ननु यथा मध्यावस्थायां स्विज्ञानककायपुर्वकत्वेन कायस्योपलब्धेः पूर्वको5पि 
जन्मादिकायो विज्ञानसहितकाथपूर्वक इति जन्मान्तरविज्ञानादेव विज्ञानमहिकादपि 
भाविजन्मविज्ञानमिति परलोकप्रसिद्धि । तथा हेत्वन्तराद्‌ विपयेयोड5पीति परपक्ष- 
प्रसिद्ध! । तथा हि-- 
यद्‌ यन्मरणविज्ञानं न तज्जन्मान्त रानुगम्‌ । तच्चित्तत्वाद्‌ यथा वीतदोषस्यथ मुतिवेदनम्‌ ॥४२१।। 
वातिकालदू र-व्या ख्या 
चाहिए, जिससे बुद्धि-सहित काया का पूव॑-पू्व भाव ही बुद्धि-सहित काया का हेतु सिद्ध 
होगा | तब तो प्रत्येक कार्य के अपुर्व ( उत्तरोत्तर ) क्षण का पूव्वे-पू्व क्षण हेतु होगा 
अर्थात्‌ जो बुद्धि का सहकारी कारण देह है, उसका पूव॑-पू्व क्षण अपने उत्तरोत्तर क्षण 
का हेतु उपलब्ध होता आया है, वही सवंदा मध्यावस्था. के समान जन्म-मरण का भी 
हेतु सिद्ध होता है । अन्यथा कार्य-कारणभाव का कोई नियम न होने के कारण कोई 
किसी का हेतु ही न हो सकेगा, क्योंकि उसका कोई उपायान्तर है ही नहीं। अतः जो 
कार्य जिस हेतु से एक बार भी उत्पंन्न होते देखा गया है, छसी से कालान्तर में भी 
होगा--इसी प्रकार कार्य-कारण-भाव प्रसिद्ध होता है ॥४२०॥ व्यवहारी पुरु्षों के द्वारा 
कार्य-कारणभाव नहीं माना जाता--ऐसी बात भी नहीं, यह पहले ही कहा जा च॒का है । 
शद्भू[--श री शदि की धारा अनादि काल से बहती आ रही है और भविष्य में 
भी निर्वाण-पर्यग्त बहती ही जायगी । मध्यपाती सचित्तक कायादि काये अपने पूव॑वर्ती 
समनन्‍्तर प्रत्यय से उत्पन्त होता आ रहा है। जन्मान्तरस्थ विज्ञान (चित्तस्कन्ध) से 
भावी जन्म में विज्ञानक्षण को प्रतिसन्धि होती रहती है, परलोक या जन्मान्तर को 
सिद्धि अनायास ही हो जातो है। इसी तथ्य को विपरीत दृष्टिकोण से देखने पर परलोक 
न मानने वाले चार्वाकादि का पक्ष भी घिद्ध हो सकता है, जैसे कि ऐसा अनुमान किया 
जा सकता है--“मरणचित्त न जन्मान्तरानगम्‌, मरणचित्तत्वाद्‌, यथा वोतदोषस्य 
(रागादिदोष रहितस्य अहंत्पुरुषस्य) चित्तम्‌ ।” अर्थात्‌ जैसे अहंत्‌ या ज्ञानी पुरुष का 
मरण-चित्त मरने के पदरचात्‌ जन्मान्तर में प्रवेश नहीं करता, अपितु मुक्त हो जाता हैं, 


वेसा ही के पृथकजनों के मर॒णावस्थ चित्तक्षणों के लिए जस्मान्तराभाव का अनुमान 
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चित्तान्तरस्य सन्धाने को पिरोधोन्त्यचेतस! । 
तद॒दप्यहत श्चित्तमसन्धान॑ छुतो... मतम ॥ ४७॥ 


परलोक-सिद्धि का विरोध करने के लिए चार्वाकों नें जो अनुमान प्रस्तुत किया 
था--“मरणचित्तं न प्रतिसन्धिमत्‌ू, मरणचित्तत्वाद, अहँतो मरणचित्तवत्‌” | वहाँ 
हृष्टान्त को असिद्ध करने करे लिए बोद्धसिद्धान्ती प्रइन करता है--“ 'सन्धाने को 
विरोध: ?” क्षर्थात मरणचित्त का चित्तान्तर के साथ न तो सहानवस्थानात्मक विरोध 
है और न परत्पर-परिहार-स्थितिरूप विरोध, क्योंक्रि उन दोनों में भावाभाव के समान 
निवर्त्य-निवर्तकभाव नहीं और न व्यवच्छेद्य-व्यवच्छेदक भाव है, मरणचित्त केवल 
अमरणचित्त का ही व्यवच्छेदक (व्यावतंक ) हैं। दूसरी बात यह भी है कि भाप 
(चार्वाक) के मत में अहंत्पदार्थ भी सिद्ध नहीं, तब “अहंतो मरणचित्तवत्‌'-यह 


टृष्टान्त क्योंकर सिद्ध होगा ? ॥ ४७ !। 
वार्तिकालद्ूार 

यन्मरणविज्ञानं तच्चित्तान्तरं न प्रतिसन्धत्ते यथा वीतरागप्ररणचित्तम । मरण: 
चित्त च जन्मान्त रप्रतिपन्धानकारितयेष्टं पृथगूजन चित्तमिति न प्रतिसन्धिरस्ति । 

अथायं हेतुरेव न भवति विषयंयेण प्रतिबन्धात्‌ । विपर्ययो5पि तहि न हेतु रनेन 
प्रतिबन्धादिति समानम । न समानम्‌ । यतो यो येन विरुद्ध: स तदभाव॑ साधयेत्‌। यो 
येन सम्बद्ध: स तझ्भावम्‌ । न च मरणचित्तस्य प्रतिसन्धानविरोध: | यतः, चित्तत्यादि। 

अन्त्यचेतसो हि चित्तान्तरप्रतिसन्धाने5क्तत्वेन साध्ये को विरोध: तेन सह तद्ठि- 
षयें न वा येन तस्थाभाव: साध्यते | को विरोध:। न कंदिचत्‌ । न सहानवस्थान< 
लक्षण! प्रस्परपरिहारलक्षणो वा । मरणचित्तत्वागंमे प्रतिसन्धानविपययस्यादृष्टे: । भत 








वातिकालद्धा र-व्या ख्या 


कर परलोक-सिद्धि का प्रतिपक्ष प्रस्तुत किया जा सकता है ।।४२१॥ 
यदि कहा जाय कि उक्त अनुमान का हेतु सद्धेतु नहीं, क्योंकि जन्माश्तराभावरूप 
साध्याभाव से व्याप्त होने के कारण विरुद्ध नाम का हेत्वाभास है। तब तो विपरीत 
हेतु को भी घिरुद्ध कहना होगा, क्योंकि वह भी जन्मान्तराभावाभावरूप साध्याभाव से 
पतं है, अतः दोनों हेतु समान हैं । 
समाधान--उक्त दोनों हेतु समान नहीं, क्योंकि जो जिससे विरुद्ध है, वह उसके 
अभाव को सिद्ध करेगा और जो जिम साध्य से सम्बद्ध (व्याप्त) है, वह छसके भाव को 
सिद्ध करेगा । मरणचित्त का प्रतिसन्धि के साथ कोई विरोध नहीं कि वह प्रतिसन्धि 
के अभाव का साधक हो सके । 
यहाँ सहज में ही यह प्रशइन॒ 55 जाता है कि अन्तिम चित्त ( मरणचित्त ) का 
चित्तान्तर-प्रतिपन्धि के साथ कथा विरोध है ? जिससे वह उध्षके अभाव का साधक हो 
जायगा । “को विरोध: ?”--इस प्रइन का छत्तर है-- न कश्चित्‌” । अर्थात्‌ विरोध दो 
प्रकार का होता है--( १) सहानवस्थानरूप, जेसे प्रकाश और अन्धकार का। (२) 
परस्पर-परिहाररूप, जेसे अहि और नकुल का | प्रकृत में कोई विरोध नहीं, क्‍योंकि 
मरण-चित्तत्व के आने पर न तो प्रतिसन्धि का अभाव देखा जाता ओर न मरण- 
चित्त की प्रतिसन्धि का परिहार करते हुए अवस्थिति | अत; मराणचित्तत्व प्रतिसन्धान- 


श्लोक) ४७ ] प्रसाणसिद्धि. १४७. 





वातिकालद्टारः 
एवं तत्परिहारेणावस्थान स्यादृष्टि: । अदृश्यत्वाज्जन्मान्तरप्रतिसन्धानस्य । ततो मरण- 
चित्तत्वं न प्रतिसन्धानविरुद्धमभयरूपस्थापि विरोधस्यादष्टे: | ततः प्रतिसस्धानाभावं 
न साधयति। कायत्वन्त प्रतिसन्धानाभावविरुद्धम। ततस्तदभावसाधनाय समर्थमित्ति 
विपय॑ँयात प्रतिसन्धानप्रसिद्धि। न च परस्परविरुद्धार्थाव्यभिचारिणावंकत्र सत इति 
प्रतिपादयिष्यते । 

नवन्त्र परस्परपरिहारस्थितिलक्षणो विरोधोस्त्येव कथं विरोधाभावः । यतः--- 
अहँग्मरणचित्तस्य प्रतिसान्धिनें विद्यते । प्रदीपस्येव निर्वाणं विमोक्षस्तस्य चेतस:-॥ ४२२ +॥ 

प्रदीपस्येव हि निर्वाणमहँत्सम्मतपुरुषम रणचित्तस्य । ततस्तत्परिहारेण व्यव- 
स्थित मरणचित्तमिति प्रतीतेविरोधप्रसिद्धिरिति विरोधाभावो न प्रसिद्ध: । 

तदप्पसम्बद्धम्‌ ! तदपि नामाहंतश्रित्त कुतः प्रमाणादसन्धानं मतं भवताम । नात्र 
भवर्ता प्रमाणमस्ति तदबाधनायंव भवतामुग्यमात्‌ । यचहंन्नह्यम्युपगम्यते । ततस्तस्य 
बलेशविसंयोगकतमसन्धानं तनान्‍यथा | स च क्लेशबविसंयोग: पथग्जनानां नास्तीति क तो5- 
प्रतिसन्धानमरणचित्तत्वेषपि । न हि मरणचित्तत्व॑ं प्रतिसन्धानविरोधि क्लेशविसंयोगस्य 
प्रतिसन्धानेंन विरोधाभ्य्ुपगमात्‌ । स च नास्यप्गत: । 


नन च सिद्धान्तादेव गम्यते विरोध: । न । सिद्धान्तस्थाहेन्मरणचित्त एव. विरोध- 
प्रतिपादनाय वत्त: । 





वाहतिकालद्ू र-व्याख्या 
विरुद्ध नहीं, क्योंकि उनमें कथित दोनों प्रक्रार के विरोध नहीं देखे जाते। तब मरणं- 
चित्त प्रतिसन्‍्वानाभाव का साधक क्योंकर होगा ? मरणचिसगत कार्यत्व (क्रियावत्तव) 
प्रतिसन्‍्धानाभाव का विद्योधी है [ क्रिया से पूर्व संथोग का नाश एवं उत्तर देश के साथ 
संयोग (प्रंतिसन्धान) अवश्य होता हूँ ]। फलत: कार्यत्व प्रतिसन्धानाभाव के अमाव की 
सिद्धि में समर्थ है, अतः प्रतिसन्‍न्धानाभावाभावरूप-प्रतिसन्धान की सिद्धि पर्यवा्धित हो 
जाती हैं। परस्पर-विरुद्धार्थ के अव्यभिचारी दो हेतु एक पक्ष में नहीं रह सकते--यह 
आगे चलकर कहा जायगा । 
शच्धा---अन्तिम चित्त का प्रतिसन्धान के साथ सहानवस्थानात्मक विरोध न 
रहने ० र भी परस्पर-परिहार-स्थितिरप विरोध अवश्य है, क्प्रोंकि अहँत्‌ पुरुष के मणण- 
चित्त की प्रतिसन्धि ( जन्मान्तर ) नहीं होती, अपितु जेसे प्रदीप बुझ जाता है, वैसे ही 
अहंत्‌-चित्त सदेव के लिए निर्वाण या मोक्ष को प्राप्त कर लेता है । ४२२ ॥ अहंँत्सम्मत 
पुरुष का मरणचित्त नियमत: प्रतिसन्धि (जन्मान्तर) का परिहार करके ही रहता हैं-- 
इस प्रकार की प्रतीति होने के कारण विरोध प्रसिद्ध है, विरोधाभाव नहीं । 
समाधान--अहुं त्पुरुष के चित्त की प्रतिस्र॒न्धि नहीं होती--यह किस प्रमाण के 

आधार पर कहा जा राहा है ? यदि अहेत्पुरुथ माना जाता है, तब “अनसेसकिलेसप्प- 
हानेंन अरहा नाम होति” (अभिधम्मत्थें. ६।४२) इत्यादि प्रमाणों के आधार पर अशेष 
बलेशों का प्रहाण होने पर अहंत्व की प्राप्ति कहनी होगी, फिर तो क्लेश-विसंयोग- 
प्रयुक्त सनन्‍्धानाभाव कहा जायगा | क्लेश-विसंयीग साधारण जनों का नहीं होता, तब 
पथग्जनों के मरणचित्त की प्रतिसन्धि क्‍यों न होगी ? मरणतित्तत्व प्रतिसन्धान का 
विरोधो नहीं, अपितु क्लेश-विस्तंयोग प्रतिसन्धान का विरोधी है। वहं साधारण पुरुषों 
में कभी सम्भव नहीं.। मरणचित्त का प्रतिसन्धि के साथ सिद्धान्ततः विरोध है--ऐसा 


8४५ संभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद: ६ 


असिद्वाथः प्रमाणेन कि सिद्धान्तोड्नुगम्यते । 


हेतोवैंकल्यतस्तच्चेत्‌ कि तदेवात्र नोदितम्‌ ॥ ४८ ॥ 
यदि चार्वाक कहता है कि बौद्ध-सिद्धान्त में तो अहंत्‌ सिद्ध है, अतः दृष्टान्त 
असिद्ध नहीं । तब सिद्धान्ती का कहना है कि फिर तो बौद्ध-सिद्धान्त-सिद्ध परलोक भी 
मानना पड़ेगा । यदि आश्वास-प्रश्वास-इन्द्रियसामर्थ्यादि सामग्री कै न होने से चित्ता- 
न्तर के साथ प्रतिसन्धान नहीं होता, तब कथित अनुमान में इसी सामग्री बेकल्प को 
प्रतिसन्धान भाव का हेतु क्‍यों नहीं बनाया ? हेत्वन्तर नाम का निग्रहस्थान भी प्रसक्त 
होता है ॥ ४८॥। 
वातिकालडूारः 
सिद्धात्तो हि ने स्वस्थ विरोधस्य विधायक: । 
मृंते चित्तस्य सब्धानं कक्‍्व चित्तेनोपपार्दितम्‌ ॥ ४२३ ।। 
अंध प्रमाणतः सिद्धि: प्रतिसन्धेन विद्यते | तेन तत्राप्रमाणत्वाद्‌ विरोधस्याह्ति सम्भव: ॥| ४२४ | 
तदप्यसत्‌ | यदि सिद्धान्त: प्रमाणबाधितस्तदा5प्रमाणमेव । कुतस्तत: .समीहित- 
सिद्धि:। असिद्धेत्यादि । 
यदि न प्रमाणमेव सिद्धान्तस्तदा ततो न विरोघसिद्धि: प्रतिसन्धानेंन मरण- 
चित्तस्य | किमसावनुगम्यतेड्नुवत्येते वा। न खलु अप्र्नाणमनुवत्त्येमानमपि प्रमाए॑ 
भवतति | प्रमाणं चेत्‌ स्वत्र प्रमाणमिति विपयेयाप्तिद्धिः | क्वचित्‌ प्रभाणं क्वचिदप्रमाण- 
मिति चेता। न, इच्छाया उभयोरपि वादिप्रतिवादिनो: समानत्वात्‌। अथाहेतुर्व कल्यादिति 
हेतुविरोधस्य साधको न सिद्धान्त: | हेतोवेकल्यतस्तदसन्धा् यदि। तदेव हेतुवेकल्य॑ 


वातिकाल लूटा र- व्याख्या 
भी नहीं कह सकते, क्यों कि सिद्धान्त अहँत्पुरष के मरणचित्त का ही प्रतिसन्धि के साथ॑ 
विरोध प्रतिपादित करता है । अर्थात्‌ हमारा सिद्धान्त सभी मरणचित्तों का प्रतिसन्धान 
के साथ विरोध का विधान नहीं करता, अतएवं मरने पर चित्त का प्रतिसन्धान कहीं- 
कहीं प्रतिपादित है ॥| ४२३ ॥ यह जो कहा जाता है कि मरणचित्त की प्रतिसन्धि में 
कोई प्रमाण नहीं, अतः प्रमाण के अभाव में मरणचित्त का प्रतिसन्धि के साथ विरोध 
सम्भव है | ४२४ || वह कहना भी असत्‌ है, क्योंकि यदि सिद्धान्त किसी प्रमाण से 
बाधित है, तब वह अप्रमाण ही है, उससे ब्रभीष्ठ पदार्थ की सिद्धि नहीं हो सकती । 
यदि “प्रमाणमेव सिद्धान्त:”--ऐसा नहीं कह सकते, तब मरणचित्त का प्रति- 
सन्धान के साथ विरोध सिद्ध नहीं होता । अप्रमाणभूत छिद्धान्त का अन्नुगमन. या अनु- 
वर्तन करने पर भी वह प्रमाणरूप नहीं हो सकता । प्रमाण यदि सबंत्र प्रमाण ही है, तब 
प्रमाण का विपयेय ( अभाव ) कभी सिद्ध नहीं होता। यदि सिद्धान्त कहीं प्रमाण है 
ओर कहीं भप्रमाण, तब वादी और प्रतिवादी-दोनों की इच्छाओं को समान आदर 
देना होगा, फलतः प्रमाण-प्रमाण की व्यवस्था न बन सकेगी । यदि सिद्धान्त विरोध का 
अहेतु है, तब हेतु विरोध का साधक होगा, सिद्धान्त नहीं। हेतु का वेकल्य (अभाव) होनें 
के कारण सन्धान नहीं होगा । तब हेतु ( क्लेशादि ) के अभाव को ही आपने असन्धान 
का हेतु क्‍यों नहीं कहा ? मरणचित्तत्वरूप अनेकान्तिक हेतु को प्रतिसन्धानाभाव का 
हेतु क्यों मान लिया ? [“मरणचित्तं प्रतिसन्धानरहितम्‌, मण्णचित्तत्वात्‌”--यहाँ क्लेश- 
युक्त पुरुष के मरणचित्त में प्रतिसन्‍्धानाभावरूप साध्य का अभाव ( प्रतिसन्धान ) रहने 


ए्लौकः ४६ ] प्रभाण॑सिदि। १४६ 


तद्बीवत ग्रहणप्राप्तेमेनोज्ञानं न सेन्द्रियात्‌ । 
ज्ञानोत्पादनसामथ्यभेदान्न सकलादपषि ॥ ४९ ॥ 
शरीर यदि मनोविज्ञान का हेतु है, तब वह सेन्द्रिय हेतु है? या निरिन्द्रिय ? 
एवं सेन्द्रिय-पक्ष में प्रत्येक इन्द्रिय से युक्त ? या सकल इन्द्रियों से युक्त ? प्रथम कल्प में 
ऐन्द्रियक बृद्धि के समान ही मनोज्ञान भी विशदात्मक विशेषार्थावभासक श्रसक्त होता 
वातिकालद्धारः 
कस्मान्नोदितं नोकतं हेत॒त्वेग । कि मरणचित्तत्वादनेकान्तिको हेंतुरुपन्यस्त:। श्थवा 
हेतोवेंकल्यतस्तच्चेत्‌। हेतो: शरीरादिलक्षणस्यथ मरणावस्थायां वेकल्यं यदि हंतुत्वे तु ॒. 
किमत्राधिकमुक्तम्‌ । अयमपि हेत्वाभास एवं | पूर्वको5नकान्तिक: | अय॑ पुनरसिद्धः । 
यतस्तदेवात्र हेतृबेकल्यं न विद्यते । अथवा कि तदेवात्र नोदितम्‌ । नो इति प्रतिबोधे। 
अमानोना: प्रतिषेधवाचका” इत्ति। कि नोदितं न दितम। दित॑ खण्डितं खण्डित- 
मेवेत्यथं: । वैकल्यमेवा सिद्धमविकलस्थ पूर्वेकस्य मनसो हेतुत्वात्‌। यथा चेतत्‌ तथा 
प्रतिपादितम्‌ । । 
अथापि स्थात्‌ । नाथमसिद्धो हेतुहेतुतुल्यवेकल्यकृक्षणः। तथा हि--सेन्द्रिय: 
कायोउनिन्द्रियो वा केशनखाग्रादिलक्षणो मनोविज्ञानस्थाश्रय: । तथा हि--कायादेवोत्प- 
यते हृदयलक्षणात्‌ अन्यतों वा। तदयुक्तम्‌ । कायस्य दयी गतिः सेन्द्रियो5निन्द्रियो वा 
प्रत्येक हेतुरन्यथा वा | न तावत्सेन्द्रिय: | तद्धीवदित्वयादि[।__ 
न तावत प्रत्येक सेन्द्रिय: काय आश्रय: | सहेन्द्रियशक्तिभिवेत्तंत इति सेन्द्रिय: । 


वारतिकालडूटग र-व्या ख्या 

पर भी मरणचित्तत्व रहने के काश्ण व्यभिचारी या अनंकान्तिक है ]|। अथवा यदि 
हेतु के अभाव से प्रतिसन्‍्धानाभाव सिद्ध किया जाता है ओर हेत्वभाव हैं--शरी रादि का 
क्रभाव--“म रणचित्तं प्रतिप्रन्धानाभाववत्‌ शरोरादिशहितत्वात्‌”। तघ भी कौन-सी 
नई बात हो गई ? क्योंकि यह भी हेत्वाभास है। जहाँ पहला ( मरणचित्तत्व ) हेतु 
अनेकान्तिक था, वहाँ यह ( शरीराभाव ) हेतु असिद्ध है, क्योंकि मरणच्ित्त शरीरा- 
भाववत्‌ नहीं होता, अत: शरीररूप हेतु का वेकल्प (अभाव) नहीं । अथवा “'कि तदेवात्र 
नोदितम '--इस वातिक-वाक्य का ऐसा भी अर्थ किया जा सकता है कि “नो” अव्यय का 
अर्थ निषेध है, जेसा कि कोषकार ने कहा है “अमानोनाः: प्रतिषेधवाचका:” | [ 'दितम' 
शब्द 'दो अवखण्डते” धातु से “क्त! करने पर “झतिस्यतिमास्यामित्ति किति” ( पा० 
सू० ७।४।४०) इस सूत्र से “इ” का आदेश होता है, रूप बनता है--'दितम्‌” ] इसका 
अर्थ है- खण्डतम्‌ । कि नो दितम्‌ ? का अर्थ निष्पन्त होता है--क्या खण्डित नहीं 
किया ? अर्थात्‌ अवश्य खण्डित कर दिया । यहाँ हेतु का वेकल्प ही असिद्ध है, क्योंकि 
अविवेकता पूर्व मन प्रतिसन्धि का हेतु है। यह सब पहले ही प्रतिपादित हो चुका है । 

शद्धा--प्रतिसन्धाना भाव-साधक यह हेतु असिद्ध नहीं, क्योंकि सेन्द्रिय या अति- 
न्द्र्य काया (शिखा से लेकर नासाग्र तक का शरीर) मनोविज्ञान का आश्रय है, क्‍योंकि 
इस शरीर के हृदय-प्रदेश में मनोज्ञान उत्पन्न होता है। 


सम्ाधान--[ शरीर दो प्रकार का हे--( १) सेन्द्रिय और (२) अनिन्द्रिय । सेन्द्रिय 
भी दो प्रकार का है--(१) भत्येक इन्द्रिय से युक्त, और (२) समस्त इन्द्रियों से युक्त । 
इनमें से प्रत्येक इन्द्रिय से युक्त शरीय मनोविज्ञान का आश्रय नहों हो सकता, ऐसा 
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है, क्योंकि इन्द्रिय-जन्य ज्ञान नियमतः संशय-विपयेयादि से रहित विशेषावभासी होता 
है, मनोज्ञान वैसा नहीं । सकल इष्द्रियों से युक्त पक्ष तो इसलिए “अयुक्तः हो जाता है 
कि प्रत्येक इन्द्रिय अपने विषय का ग्रहण करने में इन्द्रियास्तर-निरपेक्ष अकेली ही 
समर्थ है, तब समस्त का मिलकर एक मनोविज्ञान उत्पन्न करना सम्भव नहीं, अन्यथा 
किसी भी एक इन्द्रिय के अभाव में मनोज्ञान उत्पन्न न हो सकेगा ॥। ४६ ॥। 


वातिकालद्धारः 

इन्द्रियरूप एवं शक्तिशक्तिमतोरभेदात्‌ । ततदच प्रत्येकमिन्द्रियेभ्य एव, मनोविज्ञानमुत्प- 
य्त इति पक्ष: | तदाह-'मनोज्ञानं न से रिद्रिया न्ने न्द्रिये मय: प्रत्येक॑ भवति । तद्धीवदिन्द्रिय - 
: बुद्धिवत्‌ प्रतिविषयं ग्रहणस्य श्ाप्ते: | चक्षुरिन्द्रियानुसारि हि मनो नियमेनापरैन्द्रिया- 
नुसारि मनः स्वभावमन्यथा तद्धेतोरतत्स्वभावत्वे स कुतः स्वभावस्तस्येत्यहेतुकः स्पात्‌ । 
'नन्वेकमपि कारणं तदतत्स्वभावकायेंजननस्वभावमुपलभ्यते । यथा वत्िर्धृम- 
जननस्वभाव: | सामग्रीभेदरच विद्यते रूपसामग्रीसमत्रधाने चक्षुश्र चक्षुविज्ञानं जनयति । 

रूपवि रहे मनो विज्ञानमिति । एवं श्रोत्रादिषु वाच्यम्‌ । तदसत्‌ । 

अक्षव्यापारमाशित्य भवदक्षजमिष्यते । तद्॒बापारी न तन्ेति कथमक्षभवं भवेत्‌ ॥॥ ४२५ ॥ 

तद्धीवद ग्रहगप्राप्तेरिति | अस्प्रायमर्थ:--अक्षबुद्धि हि तद्॒य्यापारमनुसरल्ती ग्राहि- 
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ह वातिका ल छूदा र-व्या ख्या 
वातिककार कहते हैं-मनोविज्ञानं न सेन्द्रियात्‌” । अर्थात्‌ प्रत्येक इन्द्रियों से युक्त शरीर 
मनोविज्ञान का जनक नहीं हो सक्रता, क्योंकि जंसे प्रत्येक इन्द्रिय अपने-अपने विषय 
का पृथक-पृथक्‌ विशदावभास करता है, बैश्चा मतोविज्ञान वहीं । चक्षु-इन्द्रिय का अनु- 
सरण करने वाले मन का स्वभाव अन्य इन्द्रिय का अनुसरण करने वाले मच का नहीं 
हो सकता, अन्यथा कारण और काये का लोक-प्र सिद्ध स्व्ञाव-सास्थ ले बत सकेगा। 

शद्भा--भिन्न स्वभाव वाला कारश्ण भिन्न स्वभाव वाले कार्य को जन्म देता देवा 
जाता है, जेसे शुभ अग्नि में नीलथयूम-जनन स्वभाव उपलब्ध होता है। सामग्री-भेद भी 
का का भेदक होता है | अतः रूप-सामग्री-यूक्त चक्षु चाक्षुब ज्ञान का जनक है रूप 
का विरह होने पर चक्षु मानस ज्ञान का। इसी प्रकार श्रोत्रादि का स्वभाव स्थिर 
होता है । 
समाधान--इन्द्रिय-व्यापार का आश्रयण कर ज्ञान इन्द्रियजन्य होता है | इन्द्रिय 
का व्यापार जहाँ नहीं, वह ज्ञान इन्द्रियक क्योकर कहलायेगा ? ॥। ४२५॥ वातिकस्थ 
“तद्धीवद्‌ ग्रहणश्राप्ते:” इस वाक्य का अर्थ है--इन्द्रिय-जन्य बुद्धि इन्द्रिय-व्यापार का 
अनुसरण करती हुईं अर्थ की विशद ग्राहिक! कही जाती है, जिसमें किसी श्रकार का 
संशय-विपर्यय नहीं होता । यदि मानस बुद्धि भी वेसी ही ( इन्द्रिय-व्यापार-सापेक्षा ) 
है, तब वह भी इन्द्रिय-जन्य बुद्धि के समान संशयादि-रहित प्रत्यक्षात्मक ही होगी, 
अन्यथा उसमें सेन्द्रियकाय-जन्यता का व्यवहार क्योंकर होगा ? इन्द्रिय-व्यापार का अनु- 
सरण तो उपलब्ध नहीं होता, किन्तु है वह इन्द्रिय-जन्य--ऐसा कहना अत्यन्त विरुद्ध 
है | इन्द्रिय के द्वारा जो अत्यन्त असन्तिहित एवं तेमिरिक को केशोण्डकादि विकल्प 
विज्ञान उत्पन्न होता है, वह इन्द्रिय-ग्यापार-निरपेक्ष नहीं होता । मनोविज्ञान तो भाँखों 
के बन्द रहने पर भी हो जाता है, उसमें इन्द्रिय-व्यापार का क्या काम ? मन में विकार 
होने पर भी इन्द्रियों में कोई विकार नहीं, तब मनोज्ञान इन्द्रिय-जन्य- क्‍्योंकर होगा ? 
अतः “'द्वीवद ग्रहणप्राप्ते:” इत वातिक का यह भी अर्थ निकलता है कि इन्द्रिय विकार 
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अचेतनत्वान्नाबन्यस्माद्हेत्वभेदात्‌ सहस्थिति। । 


अक्षवद्‌ रूपरसवदू अथंढारेण विक्रिया ॥ ५० ॥ 
अन्य ( सेन्द्रिय शरीर से भिन्न अनिन्द्रिय) शरीर के द्वारा वसे ही मनोज्ञान्त 
उत्पन्न नहीं हो सकता, जैसे केश और नखादि के द्वारा, क्योंकि केशादि के समान ही 
केवल शरीर अचेतन है। यहाँ यह अनुमान फलित होता है “निरिन्द्रियं शरीरं 
न मनोज्ञानजनकम्‌ , अचेतनत्वात्‌ , केशनश्लादिवत्‌” । यहाँ जिज्ञासा होती है 
कि अचेतनत्व कया है ? इन्द्रिय-ज्ञान:रहितत्व ? अथवा मनोज्ञानरहितत्व ? प्रथम कल्प 


वातिकालद्ू[र: 

का<र्थस्येति तथा व्यपदिश्यते | यदि मनोबुद्धेरपि तत्त्वम्‌ सो5पि तद्ीवद्‌ ग्राहिणी स्यात्‌ 
तद्ब्यापारानुसरणेन । अन्यथा कथं तथा व्यपदिश्यते । तद॒यापारानुसारणच् नोपलम्यते 
तज्जत्वेन च प्रतिपत्तिरिति व्याहतम । इन्द्रियाच्चासन्नि हिले5प्ण्थें पुरो व्यवस्थितार्थनि- 
रूपणाकारचश्लुविज्ञानविज्ञानं तिमिरोपहतकेशकलापालोचनाकारवत्‌ | मनोविज्ञानन्तु 
निमीलितलोचनस्याप्युपजायते कथ॑ तत्रेन्द्रियव्या पार: । यद्धिकारे च न विकार, कथन्त- 
दिन्द्रियजम्‌ ! तत्र तद्धीवदग्रहणप्राप्तेरिति तद्विकारेण विकारिविज्ञानप्राप्तेरित्यथे: | 
ग्रहणं विज्ञानमेव । अथ तद्विकारेण न विकार: तदा न तज्जता । प्मुदायादपि नोत्पद्यत 
एत्ययमेव परिहार: । । 

पश्हिरन्तरमाह--ज्ञानोत्पादगसामथ्य भेदात्‌ । ज्ञानोत्पादनं प्रति भिन्‍नमेव 
सामर्थ्य पुथग्मतमन्यानपेक्ष्ममेव दुश्यते। न, परस्परापेक्ष्यम्‌ । अन्यथा समुदायस्या' 
भावेःप्पयभावादडकुर इव क्षित्यादिवेकल्ये न स्थात्‌। भवति च चक्षुरादिविकलानामपि 
मनोविज्ञानन्तन्त समृदायप्रतिबद्धं मन: । अपिशब्देन पूर्वकोी हेतु: समुच्चित: । 

'क्षचेतनत्वादन्यस्मादापि' नोत्पद्यतेडनिन्द्रियात्‌ नन्‍्धचेतनत्वादिति कोथ<्थें:। यदी- 


वातिकालडूा र-व्याख्या 
पूवेकत्व मनोविज्ञान में प्रसक्त होता है ॥ ग्रहण तो करण का विकारात्मक ज्ञान है किन्तु 
जिस विकार-विज्ञान से इन्द्रिय में उन्मीलनादि विकार उत्पन्न नहीं होता वह इन्द्रिय- 
जन्य कभी नहीं हो सकता । समस्त इश्द्रियों से युक्त काया को मनोविज्ञान का जनक 
मानने पर भी यही परिहार (दोष-दान) किया जा सकता है। | 

: परिहारान्तर भी प्रस्तुत है-“ज्ञानोत्पादनसामथ्येभिदात्‌ ।” प्रत्येक इन्द्रिय में 
अपने रूपादि असाधारण विषय क्षै ज्ञानोत्पादन का सामथ्य॑ उपलब्ध होता है। मनो- 
विज्ञान सवेविषयक है, तब वह इन्द्रिय-जन्य क्योंकर होगा ? एक इन्द्रिय को अपने 
विषय का ज्ञान उत्पन्न करने में इन्द्रियान्तर की अपेक्षा नहीं, अंन्यथा जेसे क्षिति, सलि- 
लादि-समुदाय के बिना अद्भूरोत्यत्ति नहीं होती, बेपे ही समस्त इन्द्रियःसमुदाय के बिना 
प्रत्येक इस्द्रिय से ज्ञान की उत्पत्ति नहीं होगी ।॥चक्षषादि से विहीन पुरुष को 'भी मनो- 
विज्ञान होता है, अतः इन्द्रिय-समुदाय से मन का कोई सीधा सम्बन्ध नहीं | वातिकस्थ 

'अपि! शब्द के द्वारा पूर्वोक्त (ग्रहणाप्ते:) परिहार का समुच्चय किया गया है;। 
“अचेतनत्वादन्यस्मादपि”?--इस वाक्य का पूरक वाक्य है--“नोत्पद्यतैडनि- 
न्द्रियात्‌” | अर्थात्‌ इन्द्रिय-रहित के शनखादि-समूहात्मक शरीर से भी मनोविज्ञान 
उत्पन्न नहीं हों सकता, क्योंकि केशादि अचेतन (जड़) हैं। लोष्ठपाषाणादि जड़ पदार्थों 
से ज्ञान की उत्पत्ति नहीं देखी जाती । । 


जनता कक क०० शक 
बी लि 


अल उ 
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में पर्यंवंसित अनुमान है--“निरिन्द्रियं शरीर न मनोज्ञानजनकम्‌ इन्द्रियज्ञानरहित- 
त्वात्‌ ।” यहाँ इष्टापत्ति है, क्योंकि इन्द्रिय-जन्य ज्ञान के अभाव में मनोज्ञान नहीं 
माना जाता | द्वितीय कल्प में उक्त अनुमान का आकार होगा--“निरिन्द्रियं शरीरं न 
मनोज्ञानजनकम्‌ , मनोज्ञानाभाववत्त्वात्‌ ।” यहाँ साध्यसम नाम का हेत्वाभास है-- 
“साध्याविशिष्ट: साध्यत्वात्‌ साध्यसमः” (न्या० सू० १।२।८) अर्थात्‌ साध्य के समान 
हेतु भी साधनीय है, सिद्ध नहीं, अधिद्ध है। यदि काय मनोविज्ञान का आश्रय नहीं, 
तब इन दोनों का सहावस्थान क्यों ? इस प्रश्न का उत्तर है--“हंत्वभेदात्‌” अर्थात्‌ 
धरीर और मन का हेतुभूत कर्म (धर्माधर्मादि) अभिन्न है, अतः एक सामग्री-साध्य होने 
के कारण दोनों सहावस्थित हैं, आश्रयाश्रयिभाव के कारण नहीं। इसी प्रकार का 
सहावस्थान इंद्रियों में रूप और रस में देखा जाता हैं । शरीरगत विकार से जो मनो- 
विज्ञान में. विक्रार आता है, वह शरीर पर शस्त्र-प्रहाररूप निमित्त कारण से 


जनित है || ५० ॥ 
ई वातिक्ालद्धारः 


न्द्रियविज्ञानविरहादिति | तदिष्यत एवं। कथमयं हेतुर्यदि नामेन्द्रियज्ञानं ततो न 
भवत्ति। मनोविज्ञानन्तु कस्मान्न भवत्ति। अथ मनोविज्ञानाभावादचेतनत्व तदेव 
विचाय॑माणमिति प्रतिज्ञार्थकदेशो हेतु: । भ्त्रोव्यतै-- 
चेतयन्तो न दृश्यन्ते यदा केशनखादय: । तदा तेभ्यो मनोज्ञानं भवतीति क्थ स्थिति: ॥ ४२६-।॥ 
यथा हि चेतनत: स्पर्शादय उपलब्पन्ते तद्चिज्ञानेन तथा मनोविज्ञानेन केशनल्ला- 
दयः । तत्परिबद्धत्वे तदभावे मनोविज्ञानं न यस्मात्‌ तदुपधाते चोपहतं भबेत्‌ | यदि त्त 
काय आश्रयस्तदा सहस्थित्ति: कथम्‌ । तदाह-- हे तो: कम पं ज्ञितस्य सहस्थितिनियमका- 
रिणो5्भेदात्‌ सामरथ्येस्य तथा व्यस्थितत्वात्‌ । “अक्षवद्रपरसवत्‌”। यक्षाक्षाणां रूपरस- 


वातिकालद्टा र-व्या ख्या 
शद्भा--'अचेतनत्वात्‌*---इसक्रा क्या अर्थ ? यदि इसका अर्थे है--“इन्द्रिय विज्ञान- 
विरहात्‌' | वह तो माना ही जाता है, क्योंकि इन्द्रिय-रहित कैवल दरीर से ऐन्द्रिय 
विज्ञान कंसे होगा ? किन्तु यह इन्द्रिय-विज्ञानाभाव का साधक कक्‍्योंकर होगा ? पूर्व - 
पक्षी कह सकता है कि केवल शरीर से यदि ऐन्द्रियक शान नहीं होता तो सभी, मानस 
ज्ञान उससे क्‍यों नहीं होता ? यदि मनोविज्ञानाभाव के कारण केवल शरीर में अचेत- 
नत्व सिद्ध होता है। तब तो यही विचारणीय (साध्य) है | यह हेतु प्रतिज्ञा का एकदेश 
मात्र होकर रह जाता है। . 
समाधान--जब कि केश और नखादि पदार्थ चेतनत्वानु नहीं देखे जाते, तब 


उनसे मनोविज्ञान कंसे हो सकता है हर ।४२६॥ जेसे त्वगादि इन्द्रियगण चेतन ( च॑ तन्य- 
रूपज्ञान के जनक ) हैं, अत: उनसे जनित स्पशंना दि ज्ञान के द्वारा स्पर्शादि जाने जाते 


हैं, किन्तु केशनखादि विषय उनसे जनित ज्ञान नहीं होते । यदि मनोविज्ञान के नश्वादि 
जनक होते, तब नखादि के उपहत हो (कट ) जाने पर मनोविज्ञान भी उपहत 


हो जाता । 
यदि मनो विज्ञान का काय ( दरीर ) आश्रय नहीं, तब इन दोनों का सहाव- 


_ स्थान क्यों ? इस प्रइन का उत्तर है -“हेत्वभेदात्‌ सहस्थिति: ।” अर्थात्‌ धर्माधमंरूप 
कर्म ही उन दोनों की सहस्थिति का कारण है, क्योंकि उनका जनकीभुत कम अभिरन 
हैं। “अक्षवद्‌ रूपरसवत्‌”--इस दृष्टान्त का आशय यह है कि जैसे इत्द्रियों में परस्पर 





एलोक! ४० ] प्रधाणसिद्धि। है १६१३ 





वातिकालड्ारः 


पोरच परस्परमनाश्रितत्वेषपि कड्चचित्‌ काल सहस्थितिनियम! | न हि तहस्थितावाश्रया- 
श्रयिभाव एव कारणम्‌ । 


ननु 'तद्विकारविका रित्वादाश्रयाश्रक्षरादय भ्रक्षुविज्ञानादीना म्‌। तथा श री रविका- 

रात्‌ विश्लेषादिना मनसः स्तिमितादिलक्षणों विकार इत्याश्रेयाश्रथरिभाव:। 
तदप्यस द्‌ । अथस्य ग्राह्यस्य द्वारेण विक्रिया। पीडामसहमानस्य तखझ्भावनया 
तबन्मनसिकारेण विक्रिया | आलम्बगाना हि दस्त्रप्रहारादयों मससा मनसः पीडाकारिणों 


नाश्रयभता: | आल्म्वनच बाह्यमपि विक्नारकाणि। न च तस्याश्रयभावः | तदभावेप्या 
रोपमात्रात पीडोत्पत्ते: । 


तस्मादारोपिता ज्ञारमग्तबह्यच् वेचते । मनसा तद्दिकारेण विक्रिया मानसस्य सा ॥| ४२७ ॥ 
न चाश्रयालम्बनयथोरेकता ) ततस्तदाश्रयों न काय इति। न बिलष्टं मनः काया 
श्रितं ततः। यश्न तस्याश्रय: स पश्चादावेदधिष्यते । पूर्वापरसमारोपम्रात्रमालम्बन परं 
ैज ८: पातिकालकूरअज्याल्या 
आश्रयाश्रयिभाव न होने पर सहावस्थान देखा जाता है अथवा रूप और रस में आश्र- 
श्रितभाव के विना ही सहावस्थिति देखी जाती है। बसे ही एकसामग्रयधीनत्व के 
कारण मनोविज्ञान ओर शरीर की सहस्थिति का नियम बन जाता है । 

_  शक्का-चक्ष रा दे में विकार झाने से चक्षविज्ञान में विकार देखा जाता है, अत 
चक्षरादि को चाक्षप ज्ञानादि का आश्रय मानना न्याय-संगत है। उसी प्रकार शरीर में 
विकार हो जाने पर मनोविज्ञान विकृृत हो जाता है। [अर्थात्‌ भोगादि विष के सेवन 
या इलेष्प्रादि रोग के कारण शरीर विक्षत होकर मन को स्तब्ध-सा विकृत बनाकर रख 
देता है] । इस मनोविज्ञान का क्षाश्रय काया? ही सिद्ध होती 

समाधान--भसनो विज्ञास में विक्रार सीधा फायागत विकार से उत्पन्न नहीं होता, 
अपितु ग्राह्म (दिषय विकार) के हारा अर्थात्‌ शरीर में विकार उत्पन्न करने वाले शस्त्र- 
प्रहारादि आलम्बनों (भिम्रितलों) से मत में पीड़ा उत्पन्त होकर मनोविज्ञान को विकहृत कर 
देता है। वह आश्रयत्वेन सम्मत शरीर का विक्रार नहीं । आलम्बन (निमित्त) तो शरीर 
के बाहर भी रह कर मनोविज्ञान का विकारकारी हो सकता है, वह मनो विज्ञान का 
आश्रय नहीं हो सकता, क्योंकि स्वप्नादि में वास्तविक शशब्त्र-प्रहारादि के न रहने पर भी 
उनके आरोप-मात्र से मन में पीड़ा उत्पन्न होती देखी जाती है। अतः आरोपिताकार- 
वाले जो शस्त्र-प्रहारादि तिमित्त शरीज के अन्दर या बाहर मन से प्रतीत होते हैं, उनके 
ही विकार से मन का विकार होता है ॥॥४२ 3॥। 
आश्रय ओर आलम्बन (निभित्तकारण) इन दोनों की एकता सम्भव नहीं । फलतः 
मनोविज्ञान का आश्रय काया नहीं, क्लिष्ठ मन का भी शरीर आश्रय नहीं। [क्लिष्ट 
मन के विषय में आचारये वसुबन्धु कहते हैं--'तदालम्बनं मनो नाम विज्ञानं मतनात्म 
कम्‌” (विज्ञप्ति. त्रि. ५) अर्थात्‌ आलयविज्ञान को ही अपना आश्रय और आलम्बन 
:(निमित्त) बनाकर जो मन या मनोविज्ञान उत्पन्न होता है, उसे क्लिष्ट मन कहते हैं, 
बह मननात्मक है और (१) आत्महृष्टि, (२) आत्ममोह, (३) आत्ममान्त एवं 
(४) आत्मस्नेंह रूप चार वलेशों से युक्त है ]|। क्लिष्ट मन का आश्रय आलयविज्ञान 
है--यह पश्चात्‌ कहा जायगा। वस्तुतः आलयविज्ञानगत पूर्वापरसमारोपात्मंक 


.संस्काय ही क्लिष्ट मन. के ध्वालम्बन हैं, अतः वस्तुतः क्लिष्ट मन निरालम्बता- 
:>उ नछ 5 रे ँ ह 


पा 
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सत्तोपकारिणी यस्य नित्य तदनुबन्धतः३ । 
स हेतु! सप्तमी तस्मादुत्पादादिति चोच्यते ॥ ५१॥ 
उपकारकमात्र को कार्य का भाश्चय नहीं कहा जाता, अपितु निव॑त्तक ( उपां+ 
दान कारण) को कार्य का आश्रय कहते---“सत्तोपकारिणी यस्य” श्र्थात्‌ जिस पदार्थ 
की सत्ता अपने उपादेय की उपकारिका होती है, वह आश्रय होता है। जो कदाचित्‌ 
उपकारक होता है, वह धर्मी का उपकारक न होकर धर्मी की किसी विशेषता का ही 
उपकारक होता है । उसके नहोने पर भी धर्मी की सत्ता मानी जाती है। काया 
की निवृत्ति से चित्त की निवृत्ति नहीं मानी जाती। नित्यानुबन्धी हेतु को अभिलक्ष्य करके 
सप्तमी का प्रयोग किया जाता है--“अस्मिनू सतीदं भवति”। “तस्मादुत्पद्यते” इस 
प्रकार पञ्चमी एवं कार्यगत उपादेयता को ध्यान में रखकर “उत्पादात्‌”--ऐसा प्रयोग 


किया जाता है ॥ ५१॥ 


6 बातिक्नालद्धारः 
.मनसो नान्यदस्तीति निरालम्बनाश्रयः । अपि च-- 
नोपकारक इत्येव हेतुस्तस्य निवत्तकः । विशिष्ठमेव हेतुत्वं कार्यस्थ विनिवत्तेक्मू ॥| ४२८॥। 
को5पौ विशिष्टो हेतुयेस्थ निवत्त कत्वम्‌ू। तदाह--सत्तोपकारिणीति । 
स॒ हि हेतुनिव॑त्तंको यस्य सत्तोपकारिणी “नित्यं तदनुबन्धतः तदनुबन्धेनेति। 
'अनुबन्धोउनुवत्त नम्‌ | सदानुवत्तंनादुपका रिणी यस्य सत्ता । यस्य तु कदा चिदुप्का रसा म- 
'थ्येन्तदभावे5पि कदा चिदुपका रोडन्यतो5पि भवति विशेषल्धकक्षण: । स॒नित्प्रमनुवत्तेंको न 
भवतीति न तन्निवृत्यापि तन्निवृत्ति: | देहस्य च सत्ता न सवेदोपकारिणी पृव॑चित्तमा- 
त्रविकरारेषपि कदाचिद्‌ विकारहष्टे:। ततो देहाभावेषपि कदाचिच्चित्तविकारविहित- 
व्रिक़ा रत्वात॒ तदुपस्तम्भादास्त एव चित्तसन्ततिरित्ति संभाव्यते | न च देहः सदोपकारि.- 
तया कारणमिति प्रसिद्ध: । तथा हि-- ' 
स्वयं परेण वा देहो हेतगेम्येत कैनचित्‌'। उत्पन्नेनान्‍्यथा वापि वेदनेनेति कल्पना: ॥ ४२६ ॥। 
न तावदनुत्पन्नं वेदन॑ जानात्यहमतो भविष्यामि भवामि अभूव॑ वेति | उत्पन्तस्य 
वातिकालद्;ा र-व्या ख्या 
श्रयक है । अपि च उपकारकमात्र को काये का निव॑तंक्र हेतु नहीं कहा जाता, 
अपितु विशिष्ट हेतु कार्य का निवेतेंक या जजक' माना जाता है॥ ४२५॥ 
"कौन वह विशिष्ट हेतु है, जिप्तको निवतंक कहते हैं ? इस प्रइन का उत्तर है-- 
“प्त्तोपफारिणो यस्य ।” वह हेतु कार्य का निव॑तंक्र होता है, जिसकी सत्ता 
 घटादि कार्यों में मृत्तिका के समान अनुगत होकर उपकारक होती है। यहाँ अनुबन्ध 
का अर्थ अनुवर्तन या अनुगमन है । सदा अनुवत॑न पूर्वक जिसकी सत्ता उपकारिणी होती 
है, उसके न होने पर कार्य कदापि नहीं होता, किन्तु जिसकी सत्ता कदाचित्‌ उपकाश्क 
होती है, उसके न होने पर भी कार्य हो जाता है। देह की सत्त। मनोविज्ञान की सदा 
* उपका रिणी नहीं, अतः जन्मान्तर में इस देह के न रहने पर भी मनोविज्ञान उपलब्ध 
"होता है। पूव्व॑ विज्ञान ( आलयविज्ञान ) के विकार से विक्वत होनेवाला मनोविज्ञान 
 आलयविज्ञान के आश्रित होता है। देह सदा उपकारकत्वेत छोक-प्रसिद्ध नहीं, जैसा 
कि लोक-व्यवहा र है--उत्पन्न या अनुत्पन्न किसी भी ज्ञान के द्वारा देह में हेतुता का 
"' ग्रहण सम्भव नहीं ।।४२६।॥ भ्र्थात्‌ न तो अनुत्पन्न वेदन ( ज्ञान ) यह जानता है कि मैं 
( मनोविज्ञान ) देह से एत्पन्त हूँगा या उत्पन्त हो रहा हूँ अथवा छत्पन्न हुआ 


श्लोक। ५१ ] ध्रमाणसिद्धि। १५४ 





वातिकालछ्टार:ः 
तु वेदनस्थाहमिति । स्वरूपमालम्बमानस्थान्यद्‌ वा तदधिगतिरेव। कुतः पुनरन्यस्याव- 
गतिरिदममुत उत्पन्नमिति । न खल्वन्यदालम्बमानमन्यदवगच्छति। चक्षुरादिविज्ञाना+ 


नामपि तहि सेव ,कल्पनेति कुतश्रक्षुरादिकारणत्वमतिः:। न तेषामन्वयव्यतिरेकगति- 
सम्मवात्‌। तथा हि-- 


चक्षरन्मीलयत्नेव नरः प्रत्यवगच्छति । रूपदशनमुत्पश्न॑ गम्यते तदनन्तरंम्‌ ॥ '४३० ॥ 


जन्मादि देहो5भिपुखो हेतुत्वेत न गम्यते । ज्ञानस्य प्रागभावे हि ज्ञातृत्वस्य विवोधकः ॥। ४३१ ॥ 
परेणास्य प्रतीतिश्चेत्‌ प्रागभावगतिः कुतः । अदृश्यानुपलम्भो हि नामावस्य प्रसाधकः ॥। ४३२ |॥ 
सुप्तस्यापि प्रवोधो5स्ति प्रा एज्ञानानुपलम्भने । न तत्र स्वप्नविज्ञानप्रागभावगति: सती ॥ ४३३ ॥ 
अथास्य स्यात्‌ स्वसंवित्तियंदि प्राग्‌ विद्यते मतिः । 
प्रसुप्तावस्थायां नास्त्येब स्मृतेरभावात््‌ । 
: प्रब॒ुद्धस्थ यतो दृष्ठा स्वप्नसंवेदने स्मृति: । 
तदसत्‌ । | 
अभाव: प्रतिपत्ते: कि किवा संदपि विस्मृतम्‌ । जाग्रता हि कत॑ स्वप्ने स्मयंते नैव केनचित्‌ ।।४३४।॥ 
न खलू स्वप्नसंवेदनं जाग्रद्विज्ञानान्तरमिति केनचित्‌ प्रतीयते । तथापि तत्‌ 

त एव । 

हल अथ श्रबोधे सति तस्य भ्रतीतिः । तस्यापि प्रबोधे न प्रतीयते इति कुत एतत्‌ । 

वातिकालडूग र-व्याख्या हक 

था । उत्पन्न वेदत ( मनोविज्ञान का आलम्बन अहमाकार आलयविज्ञान 
है, वह अन्य पदार्थ का ज्ञापक् क्‍योंकर होगा? “इदममुतः उत्पन्तम” ऐसा 
ज्ञान उससे हो ही नहीं सदृता, क्योंकि “आलम्बन कुछ अम्य और ज्ञान किसी 
अन्य का”--एऐसी विसंग्रति कभी 'नहीं होती। इसी प्रकार चाक्षपादि विज्ञानों 
की चक्षुरादि में कारणता का अपलाप क्‍यों नहीं होता ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि 
अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा वह कार्यकारणभाव नियन्त्रित है; क्योंकि आँख खोलते ही 
भनुष्य यह जान जाता है कि मुझे रूप का ज्ञान हो गया । रूपजज्ञान पहले उत्पन्न होता 
ओर पदचात्‌ ज्ञात होता है ॥४३०। जन्म से लेकर यह अभिमुख देह मनोविज्ञान का 
कारण नहीं ज्ञात होता । हाँ, ज्ञान का प्रागभाव अपने आश्रय में ज्ञातृवव का बोधक 
होता हैं ॥|४३१॥ यदि अन्य को इस ज्ञान की प्रतीति हो रही है, तब उसके प्रागभाव 
की अवगति क्योंकर होगी ? अनवगत. ( अथोग्य ) अतुपवम्म अभाव ;का साधक नहीं 
होता ॥४३२॥ प्रसुप्त व्यक्ति को भी ज्ञानानुपलब्धि के पहले प्रबोध ( ज्ञान ) होता 
हैं। स्पप्न-विज्ञान के प्रागभाव की वहाँ अवग॒ति नहीं होती ।॥। ४३३ ॥ 


शब्दा--प्रसुप्त अवस्था में यदि मति (बुद्धि) .होती, .तब स्वप्रकाश होती, किन्तु 
वहाँ ज्ञान नहीं होता, क्योंकि जागने पर उसको. स्मृति नहीं होती । यह एक-अकाट्य 
नियम है कि प्रबोध-काल में स्वप्न-संवेदन की स्मृति होती है । कि 

-. समाधान---सुप्तावस्था में क्या ज्ञान का अभाव था?- अथवा ज्ञान था, किन्तु 
जागने पर भूल गया। बहुत-से व्यक्तियों को सुप्तावस्था कुछ भी स्मरण नहीं 
होती ॥ ४३४ ॥। १-5 


यद्यपि स्वप्न-विज्ञान जाग्रद्विज्ञान के अनन्तर है--ऐसी प्रतीति किसी को नहीं 
होती, तथापि वह (स्वप्त-संवेदन) जाग्रद्विज्ञान से ही उत्पन्न होता है।। यंदि कहा जाय 
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वातिकालद्धार 
तस्मादप्रतीतिरेव देहस्य सदोपकारित्वेब ततो5स्य निवत्तने विज्ञान निवत्तंतः इति 


नगति 
क्षय गोमयादुत्पद्यते शालूक: । न च तस्य सत्तोपकारिणी नित्य॑ तदनुबन्धेन । 


तथापि गोमयाभावे प्रथमभाव एवं शालूकस्थ । 
तदपि यत्किडिचित्‌ । यत:-- 

गोमयात प्रथमोत्पत्तियादशी तादुशी पुनः । तदभावे न दुृष्ट॑व ज्ञानस्य तु विपर्ययः ॥ ४३५॥। 
याहशो हि गोमप्राद्त्पद्यमानों दृष्ट: शालूक: स कि ताह॒श एवाध्यदाप्युपलभ्यते । 

मनोविज्ञानन्तु तथा भूतमेवादौ पश्चाच्चेति न तेनेंकान्तिकता । 


(१६) अस्मिनु सती दमि त्यस्थ व्याख्या 
नन “अस्मिन सतीदं भवत्यस्योत्यादादिदधुत्पद्यते ” इत्येतदेव हेतुलक्षणं भगव: 


तोक्तम्‌ । न तु सदानुवत्तेक्मपरं विचारितम्‌। भगवानेव च प्रमार्थतः कार्यका रणभावे 
पारमाथिक प्रमाण व्याप्यन्वयव्यतिरेकग्रहणादिति प्रतिपादितम्‌ । व च सम्भव्युपकार- 
बानर्थो नोच्यते भगवता । तत्‌ कथमेतत्‌ । 
नंष दोष स्मादेवास्म! भिषकतात सदोपकारित्वेन सप्तमी । तस्मादेव 
चमी उत्पादादिति चोच्यते । अस्मिनू सतीदं भवति इति सक्षनुवर्तनमाह । सतीतति 
वातिकाललद्टार व्याख्या 
कि प्रबोधावस्था में स्वप्न-विज्ञान में जाग्रद्विज्ञानानन्तर्य प्रतीत होता है, तब “प्रबोधे न 
प्रतीयते” ऐसी प्रत्तीति कग्रोंकर होगी ? फलत: भ्रसुप्तावस्थ! में देह की अध्रतीति होने से 
निवृत्ति माननी होगी । देह की निवृत्ति होने पर भी मनोविज्ञान निवत्त नहीं होता, 
अतः शरीर न तो चित्त का सदा 3पकारी है और न आश्रय । 
शद्भा--गोमय (गोबर) से विच्छ उत्पन्न होता है, किन्तु गोबर की सत्ता विच्छु 
की नित्य उपकारिणी नहीं । तथा गोमय के अभाव में शालूक का अभाव होता है, अतः 
कारणप्रतियोगिक निवृत्ति को कार्य का निवर्तक नहीं कह सकते। 
समाधान--उक्त शद्भधु। उचित नहीं, क्योंकि विच्छ की गोमय से प्रथम उत्पत्ति 
जैसी देखी जाती है, वेपी उत्पत्ति गोभय के अभाव में कदापि नहीं देखो जाती, किन्तु 
मनोविज्ञान के लिए बसा नहीं कहा जा सकता ॥। ४३४ ॥ अर्थात्‌ जेंसा गोमथ से उत्पन्न 
शालूक देखा गया, क्या वसा ही गोमय के अभाव में देखा जाता है ? मनोविज्ञान दो 
वेसा ही आदि और अन्त में रहता है, अतः दारशीर से उप्तकी ऐकोन्तिक 
(अव्यभिचर) नहीं । 5 अप 
(१६) “अस्मिन्‌ सतीदम्‌” इसकी व्याख्या-- 
शद्भा--भगवान्‌ बुद्ध ने हेतु का लक्षण किया है-“अस्मिन्‌ - सत्ीद॑ भवति” 
“अस्योत्पादादिदमुत्पद्यते” । “संदानुव्तकम्‌”--ऐसे लक्षण पर कोई विचार नहीं 
किया । भगवान्‌ ही परमाथतः कायकारण भाव में. एकमात्र प्रमाण है । यह सम्भव 
ही नहीं कि भगवान्‌ नें उपकारवान्‌ अथ को हेतुता न कही हो, तब इसका क्‍या 
समाधान ? 
समाधान--इसी लिए. तो हम (वातिककार) नें कह दिया है कि. कारण के सदा 
उपकारी होनें के कारण “अस्मिन्‌ सत्ति इदं भवति”--इस्र प्रकार सप्तमी तथा “'तस्मा- 
देव तख्ूवति”, “तत उत्पादात्‌”--इस पञचमी का प्रयोग किया गया है। “अस्मिन 
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वातिकालद्धा रः 
निमित्तसप्तमी । अन्यथा तदभावे5डपि भवनें न तन्निमित्तको5स्थ भावः:। परञ्चम्यपा- 
दानेडपपादानता च जनिकरत्तु: प्रभव इति । प्रभवदच निमित्तमेव । 
अथवा न्यथा व्याख्यायते5स्माभि:। यदि विज्ञानपूर्वकं विज्ञानन्तथापि जन्मादि- 
विज्ञानात्‌ पूवंकजअन्मविज्ञानमिति प्रतीयताम्‌ । तस्य तत्कार्यत्वात्‌ू । भाविजन्म- 
विज्ञानन्तु कुतोइनुमीयते । अथ समर्थकारणदरशेनात्‌ कार्यानुमानम्‌ । तत्‌ तह हेत्वन्तरं 
 प्रसक्‍तं कारणलक्षणम्‌ । अथ कार्य सन्देहात्‌ योग्यतानमानं न भाविपरलोकानिइचये 
व्यर्थता योग्यतानुमावस्य । भाविपरलोकानुमाने हिं धर्मादिष्‌ प्रवत्तंनप्रयास: सफल: । 
अत्रोच्यते--का रणमेव भाविजन्मविज्ञानं कार्यमपि तत्‌ | यतः-“सत्तोग्रकारिणी यस्य 
नित्यन्तदनुबन्धत:” | स हेतु: । यस्य हि सत्तोपकारिंणी नित्यं तदनुबन्धतः। व्यापित्वेन 
व्यापक व्यति रेके सत्ति कारणम्‌ । अर्थान्तरे गम्य्रे कार्यमेव हेतुयेदर्थान्तरस्य .गमक तद 
वाधतिकालच्ू र-व्या ख्या 
सतीदं भवति”--इस वाक्य से सदा अतुवतंमानता कही है | 'सति'-यह निमित्त 
सप्तमी है। ['निभस्‍ित्तात्‌ कमेंग्रोग”--इतस वातिक के द्वारा 'चर्मणि द्वीपिनं हन्ति' आदि 
प्रयोगों में जसे चर्मन्निभित्तक (बाघाम्बर प्राप्त करने के लिए बाघ का हनन होता है, 
बसे ही कारण-सत्ता निमित्तक कार्य-सत्ता की अवगति होतों है ]। यदि कारण- 
सत्ता के बिना ही कार्य की सत्ता हो, तव कारण-सता-निम्तित्तक कार्य का भाव नहीं 
कहा जा सकेगा। “अस्मादिदं भवति”-इस प्रक्राश भी वही अर्थे निकलता है, 
क्योंकि “अपादानें पञ्चसी” (पा. सू. २३।२८) यहाँ अपादान वही है, जो “जनि' 
क्रिया के कर्त्ता (जायमान पदार्थ) प्रभव या प्रकृति हो--'जनिकत्तु: प्रकृति:” 
(पा सूृ. १४।३० ) अर्थात्‌ जायमांच पदार्थ के हेतु को अपाद।न संज्ञा है। इसी 
अपादान को “प्रभव: भी कहते हँ--“भुव: प्रभव:” (पा. स्‌. १।४॥३१)। 'प्रभव” का 
अर्थ निभिल है। इस प्रकार 'कारणम्‌ कार्य भवति'--इससे कारणनिमित्तक ही केय॑ 
का भवन सिद्ध होता है । 
अथवा अन्य प्रकार से भी छसक्नी ध्याख्या की जा सकती है-- 
शद्भा--यह जो कहा जाता है कि “विज्ञान विज्ञानपूर्वकं भवति ।” इसके आधार 
पर पूर्व-जन्मपरम्परा अवश्य सिद्ध होती है, क्योंकि पूर्वजन्म का विज्ञान कारण और 
उत्तर जन्म का विज्ञान कार्य है । कार्य से कारण का अनुमान तक्-संगत है। किन्तु 
भावी जन्म के विज्ञान का अनुमान क्योंकर होगा ? जसे भावों वुष्टि के योग्य मेघमंडल 
को देखकर भावी वर्षा करा अनुमान हो जाता है, वेसे ही प्रमर्थ कारण-कलाप को देख- 
कर भावी जन्म का अनुमान क्यों न होगा ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि फिर कारये 
से कारण का अनुमान न होकर का रण से कार्य का अनुमान एक उपायान्‍न्तर है। यदि 


कार्य में सन्देह होने के कारण योग्यता का अनमान नहीं हो सकता, क्योंकि भावी 
परलोक का जब निश्चय ही नहीं, तब योग्वता का अनूमांन व्यर्थ है। भावी परलोक 


का अनुमान हो.जाने पर ही धर्मादि के अनुष्ठान में लोगों को प्रवृत्ति का प्रयास सफल 
गीता है।... कर >> 

दे समाधान--वही चित्त कारण और वहो कार्य है। अन्तय केवल क्षणों का होता 
है, क्योंकि जिसको सत्ता कार्य में नित्य अनुगत होकर कार्य की उपकारिणी हो, वही 

कारण माना जाता है। जिसका व्यतिरेक (अभाव) होने पर काय नहीं होता, 
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वार्तिकालछ्टारः 
व्यापकस्येव । अन्यथा ध्यभिचारित्वादगमकता स्थात्‌। यच्च यमनन्‍्तरेण न भवत्ति 
तत्‌ तस्प कारणम्‌ । कारणं कथ॑ कार्यमिति चेत्‌ , न तस्य कार्येत्वात्‌ । तथा हि-- 
विका राश्चेतनादी नामुदयादे: प्रसाधका: | तद्दिकारतयेक्ष्यन्ते तच्च कार्यत्वमुच्यते ॥॥ ४३६ |। 
अयं विकार एव न स्थात्‌ । यद्यम्युदयेन न भवितबभ्यं तत्कृतोड्यं विकार इति 
सकललोकव्यवहार: । एतावतैवान्यत्रापि का्यत्व॑ भावि कर्थ कारणम्‌। 


तदव्यभिचारादेव । ह 

ननु य उपकारो स कारणं कथं च भाव्यविद्यमानमुपकारि | अतीत तहि कारणस्न 
प्राप्तोति | तदप्यसत्‌ । नोपकारीति न । तदुत्पत्तिकाले विद्यमानत्वात्‌। कोश्यमुत्पत्ति- 
कोल: । यदि कार्यात्‌ प्राक्‌ कथमविद्यमानस्थोपकारक: | अत एवं कारणमविद्यप्तानकर. 
णात्‌ । अविद्यमानस्य करणमिति कोउ5र्थ: । तदननन्‍्तर्भाविनी तस्य सत्ता । तदेत दानध्तये- 
मृभयापेक्षयापि समानम्‌ | यथव मूतापेक्षया तथा भाव्यपेक्षयापि । न चानन्तर्य॑म्रेव तत्त्व 


_निबंधनम्‌ | ग्यवहितस्यथाधि कारणत्वात्‌ । तथा हि-- 
गाढसुप्तस्प विज्ञान प्रतोधे पुर्ववेदनात्‌ । जायते व्यवधानेन कालेनेति विनिश्चितम्‌ ॥। ४३७॥।! 





ढ़ द वार्तिकालद्धा र-व्या ख्या 
वह कारण (एवं व्यापक होता है | कार्यक्रारणभाव।दि से निरपेक्ष जहाँ भिन्‍न पदार्थ से 
भिन्‍न जिस पदार्थ की अनुमिति होती है, वह व्यापक ही होता है, अन्यथा व्यभिचारी 
हेतु में गमकता (अनुमापकता) नहीं होती | जो पदार्थ जिसके बिना नहीं होता, वह उस 
पदार्थ का कारण होता है। 'कारण ही कार्य है'--यह कंसे ? इसका उत्तर है--कारण 
का ७त्तर-क्षण अपने पूर्व-क्षण से उत्पन्न होने के कारण काये कहलाता है--चेतनात्मक 
मनो विज्ञान के उत्त रवर्ती विकार ही उसकी उत्पत्ति आदि के साधक होते हैं, विकार 
वत्त्वेन परिलक्षित उदार्थ ही कार्य कहलाता है ।। ४३६ ॥ यह विकारात्मक कायें हो 
'नहीं होगा, यदि उदय (उत्पत्ति) आदि न हों, क्योंकि यह विकार उदयादि करे द्वारा ही 
किया जाता है-ऐपा ही लोक-व्यवहार .है। एतावता भावी कार्य कारण क्योंकर 
होगा ? अव्यमिचरित होने के कारण | ठ 
/ . शद्भा--कार्य के उपकारी पदार्थ को कारण कहा गया है। भावी पदार्थ 
विद्यमान नहीं, अतः वह उपक्रारक क्‍योंकर बनेगा ? यदि ऐसा है, तब भतोत भी 
कारण क्योंकर हो सकेगा ? 
मे समाधान--अती त वस्तु अविद्यमान होने से उपकारक नहीं--ऐसा नहीं कह सकते, 
क्योंकि वह अपनी उत्पत्ति के समय तो विद्यमान था । यह उत्पत्तिकाल कथा है ? यदि 
कार्य से पृवकाल उत्पत्ति-काल है, तब छठस समय कार्य विद्यमान नहीं, अविद्यमान 
कार्य का छपकारक कसे होगा ? अतः मानना होगा कि अविद्यमान कार्य के कारण 
को ही करण कहते हैं। “अविद्यम्नानस्य ( कार्यस्प ) करणम्‌*--इसका क्या अर्थ? 
'कारण के अनन्तरभाविनी_ काये की सत्ता यदि उसका अथें है, तब तो यह म्ानन्तय 
छभयापेक्षा मानना होगा अर्थात्‌ जेसे भुत (अतीत कार्य और कारण) का, .वेसे ही भावी 
कार्य और कारण का | सवंत्र आनन्‍्तय ही कार्य-क्रारणभाव का नियामक है--ऐसा भी 
नहीं कह सकते, क्योंकि व्यवहित पदार्थों का भी कार्य-कारणभाव देखा जाता है, जे पते 
कि गाढ प्रसुप्त (गहरी नींद में सोये) व्यक्ति का विज्ञान प्रबोधावस्था के अव्यवहित 
पूर्व में प्रतीत है, किन्तु वस्तु-स्थिति ठोक उसके विपरीत है कि ४सके व्यवहित काल में 
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न खलू तत्र शरीरं कारणं पू्॑संस्कारानवत्तंनें न तस्य दुष्ठे:। तादुश एवं हिं 

शरीरेडन्यथा चान्यथा पूव्वेविज्ञानान्रूप्येणोत्पत्ते: । 

तस्मादन्वयव्यतिरेकानुविधायित्वं निबन्धनम्‌ | कार्यंकारणभावस्य तदभाविन्यपि. विद्यते ॥४३८॥ 
यदेव यदन्वयव्यतिरेकानुविधायि तदेव तस्य कारणमपरस्तु विशेषों व्यथः । 
अथापि स्यांत्‌ । “अस्मिन सतीदं॑ भवत्ति अस्योत्पादादिदमुत्प्यत” इति कार्ये- 

कारणभावलक्षणम्‌ | न चात्रान्वयव्यतिरेकमात्र मनेंत कथ्यत्ते । यत्त:-- 

सप्तम्या पुर्व॑भावस्यथ पंचम्या च निदर्शनम्‌ | परभाव: प्रथमपा ततोइपि च निदश्यते ।। ४२६ ॥॥ 


न हि तदन्वयव्यतिरेकानुविधानमात्रमत्रोपदर्शितम्‌ । पूर्वापरभावोपदरशनस्य 
परिस्फ्टत्वात्‌ । 


तदप्यसत्यम्‌ । सप्तमी तस्मादुत्पादादिति चोच्यते । न खलू सप्तम्या पूर्व भाव- 
स्योपदशनं पवथ्मचम्या वा। निमित्तत्वमात्रत्वस्योपदशनात्‌ । एतन्निमित्त क्रोड्य मित्यथे: । 
यदभावे च न भवति य: स॒ एवं भवंस्तन्निमित्तकोअ्य मित्यथे: । 
ननु सतीति कं भावी व्यपदिश्यते । तस्याविद्यमानत्वादेवं व्यपदेशानुपपत्ते: । 
तथा नोत्पादोबतुत्पन्नस्य । 
.. वातिकालझद्धार-व्याख्या 
प्रबोध उत्पन्न होता है ।। ४३७ ॥ वहाँ प्रबोध का कारण शरोर है--ऐसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि पूव-संस्का रानुवृत्ति ही वहाँ प्रतीत होती है, अतः पूर्व-विज्ञान के अनुरूप 
ही प्रबोध की उत्पत्ति होती है। फलत: अच्वय-व्यतिरिक का अनुविधान ही कार्य॑- 
कारण भाव का नियामक प्रतीत होता है, वही अतीत और भावी पदार्थों में सवंत्र 
प्रतीत होता है ॥॥ ४३८५ ॥ जो पदार्थ जिस कार्य के अन्वय ओर व्यत्तिरेक का अन॒वि- 
घान करता है, वही उस कार्य का कारण होता है, अन्य ( आननन्‍्तर्थादि ) बिशेषताओं 
को कर -कारणभाव का नियामक मानना व्यथ है । 
शक्का--'“अस्मिन्‌ सतीदं भवति”, “अस्योत्पादाद इद कम कार्य -का रण- 
भाव का लक्षण है । यहाँ केवल अन्वय-व्यतिरेक़ का कथन नहीं किया गया, क्योंकि 
“अपस्मिन सति”---इस क्षप्तम्पन्त पद के द्वारा कारण का पूवं भाव, “अस्पोत्पादात्‌”-- 
इस पञ्चम्यन्त पद के द्वारा प्रकृतित्व था उपादानता का निदर्शन एवं “इदम्‌ त्ययते''-- 
इस प्रकार प्रथमान्त पद के द्वारा कार्य का परभाव दिखाया जाता है ॥ ४२३६॥ यहाँ 
अन्वय-व्यतिरेक के अनुविधानमात्र का प्रदर्शन नहीं किया जाता, क्योंकि पुवे-अपर- 
भाव का प्रदर्शन नितान्‍त स्फुट है 
समाधान--“अस्मिन्‌--यह सप्तमी तथा “अस्योत्यादादिदम्‌'--इस प्रकार पशञ्चमी 
प्रदशित है। कारण का पूर्व भाव न तो सप्तमी के द्वारा प्रदशित है और न पश्चमी के 
द्वारा, केवल निमित्तमात्र का प्रदर्शन किया गया है--एतन्निमित्तकोध्यम्‌! | अर्थात्‌ 
जिस पदार्थ का अभाव होने पर जो कार नहीं होता, वह कार्य जब उत्पन्‍त होगा, तब 
तन्निमित्तक ही होगा ? 
" शक्का -- अस्मिन्‌ सति”--यहाँ सप्तमी के द्वारा वर्तमान कारण का तो किया जा 
सकता है, क्यों उसक्रे लिए 'सत्ति” (विद्यमान) ऐसा कहना सम्भव हैं किन्तु भावी कारण 
क्र लिए 'सति” (विद्यमान) कहता संगत नहीं, क्य्रोंकि वह विद्यपरान नहीं | वेसे ही वर्तंड 
मान कार्ये उत्पन्त हो चुका है, छसके लिए “अस्प्रादिदं उत्पद्यते”-ऐसा कहना वयोंकर 
बसेगा 2 


म 
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नन्‍वतीतस्यापि कथ्थं सत्ता येनासाँ सतीति वध्यपदिश्यते । विनष्टस्य च कथमु- 


त्पाद: | आसीदिति चेत्‌ | अन्यस्पापि भविष्यति | कः प्रागभावप्रध्व ता भावयों विशेष: । 
अथवा अस्मिन्‌ सतीद॑ भवती ति . यस्य॒ च भावेन भावलक्षणमित्यनेन सप्तमी | ततः 
सती त्यनेंन निमित्तभावमात्र लक्ष्ततें । न तु तदा सत्त्वं तदभावेत च भावलक्षणम्‌ | 
भावेन च भावों भावितापि लक्ष्यत एवं मृत्यप्रयुक्तमरिष्टमिति । लोके व्यवहार: | यदि 
मत्यूर्ना भविष्यन्न भवेदेवं भूतमरिष्टसिति। न चोत्पादादिति कालविभाग: । न खलु 
विभक्तथ: कालविशे षविधा यिन्य: कारकत्वमात्रप्रतिपादने सा मर्थ्यात्‌ । का रकत्वमेवासत! 
कथमिति चेत्‌ | कथमंक्रुरो जायते । घठं करोत्तीति कत्‌ कर्मंभाव: । बुद्धिस्थतया कार- 
कत्वे नात्र तस्य काकमेक्षणम्‌ । 
गिरा, वातिकालद्ूा र- व्याख्या क्‍ 
समाधान--अतीत कारण कौन-सा विद्यमान है कि उसको 'सति' कहना वध 
होता ? इसी प्रकार अतीत कार्य नष्ट हो जा चुका है, अतः उत्तके “अस्योत्पादाद्‌ 
अस्योत्पाद:” कैसे कहा जायगा ? यदि कहें कि वह भूतकाल' में 'आसीत्‌”--ऐसा कह 
सकते हैं, तव भावी कार्य के जिए भी “भविष्थति'--ऐसा कहना सम्भव क्यों न होगा ! 
इतनी ही तो विशेषता है कि वत्तमान में भावी काये का पश्रागभ।व और अतीत का 
ध्वंस; अविद्यम्रानता दोनों की समानता है । 
अथवा “अस्मिन्‌ सत्तीद॑ भवति”---यहाँ सृप्तमी विभक्ति “बयस्य च भावेन भाव- 
लक्षणम्‌” (पा. सू. २।३।३७) इस सत्र के द्वारा विहित हुई है। [जिसका अर्थ हैं--जिस 
दृव्य का भाव (क्रिया) अन्य भाव (क्रिया) का उपलक्षक हो, उस द्रव्य के वाचक पद के 
छत्तर सप्तमी विभक्ति होगी | जेसे “गोषू दुष्यमानासु राघो गतः” अर्थात्‌ 'गौओं के 
दुहते समय राम गया--यहाँ जेप्ते गोगत दोहन-क्रिया रामगंत गमन-क्रिया का उप- 
लक्षक है, वेसे ही ] 'सति” इस पद के द्वारा कारणगत छत्ता में कार्यंगंत सत्ता का निमि- 
त्तमावमात्र (निमित्ततामात्र) उपलक्षित है, सदा सत्ता अपेक्षित ऋहीं, क्योंकि अविद्य- 
मान (भूत और भावी) सत्तव भी कार्य के सत्ब का उपलक्षक माना जाता है। जैसा 
कि लोक-ठप्रवहा र--' मृत्यप्रयु ऊमरिष्टम्‌” । अर्थात्‌ यदि मृत्यु आनेवाली न होती, तो 
अरिष्ट कभी नहीं होते, अतः भावी मृत्यु अरिष्टों की प्रतर्तिका सिद्ध होती है एवं वे 
अरिष्ट भावी मुत्यु के सूचक होते हैं । यदि यृत्यु आनेवाली न होती तब वैसे अरिष्ट न 
होते ।“अस्थोत्पादादस्प्रोत्पाद:--यहाँ पञचमी विभक्ति कार्य-ऋ्राल कारण-काल को 
भेदिका है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि “कालाध्वनो र॒त्यन्तसंयोग” (पा०सू० २।३। ५) 
इत्यादि विशेष विधानों को छोड़कर कारक-विभक्तियाँ कालविशेष का विधान नहीं 
करतीं, विभक्तियों का सामथ्यें कारकत्वमात्र के प्रतिपादन में निहित होता है। भावी 
करणादि में कारकत्व (क्रिय्या-साधनत्व) ही कथोंकर बनेगा? इस प्रश्न के उत्तर में 
प्रन्‍्त किया जाता है कि यदि भावी, वध्तु के साथ कोई सम्बन्ध नहीं हो सकता, तब 
“अड्कुरों जायते” “घट करोति”--इत्या दि कत्‌ कर्म-व्यवहार क्प्रोंकर होंगे ?. अर्थात 
अड्कुर में जिस क्रिया (जनि) कत्‌ ता और घट में जिस क्रिया (कशोति) की कर्मता 
"व्यवहृत है, वह सत्र भावी बुद्धिस्थ मात्र है। लोक-व्यवहार उसीके आधार पर तिभ् 
जाता है। प्रकृत में भी वसा ही (बुद्धस्थ) क्रिया को लेकर कारकत्व-व्यवहा रं- जो माना 
है, उसे क्या कौए क'ठ खायेंगे ? जून 
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वातिकालद्टा रः 
(१७) का रण-प दा रथें:--- 
अथ यस्योपलम्भपूर्विका यस्योपलब्धिस्तत्‌ कारणम्‌ । तदप्यसत्‌ । 
यस्योपलब्ध्रि: प्रथमं तत्‌ तसय यदि कारणम्‌ । न खल्ान्तग्रेंतं वीज॑ हेतु: स्थादंकुरोंदये ॥॥ ४४० ॥। 
अथ तज्जातीयस्य प्रथमपुपलब्धिरिति तथोच्यते । कथमनुपलब्धस्य कारणत्वम्‌ । 
न हन्यस्थोपलब्धादन्यस्थोपलभ्यम्रामता । उपचरमात्रन्तु स्थात्‌ । तस्मादुपलब्ध्या 
सत्तोपलक्ष्यते । तथा च स एवार्थ: | अध्मिन स्तीति निमित्तभाव:ः सत्ताया: | स चाब्य- 
भिचारविषयत्वभेव ! थस्य तु भ्रागुपलब्धिरिति तु सर्वेस्य तु पुवंभाविन: कारणत्व- 
प्रसज्भू: | अव्यभिचारविषयत्वे ददेव कारणत्वम्‌ । अथाव्यभिचा।रविषयत्वे सति पूर्वा- 
भावस्तदपि यत्‌ क्िब्न्चित्‌ ः 
तद्भावभावितामात्राद्‌ यद्दि कारणकार्यता । को विरोधछत्तदा पूर्वेपरभावः किमथैकः ॥॥ ४४९ ॥॥। 
पूर्वपरभावस्य हि द्वोपथोगों न चानुपयोगवदपेक्ष्यते । अथापि स्यात्‌ । 
पुर्वेत्वे कारणस्थेष्टे उपादान तदर्थिनाम्‌ । परत्वे चानुमावं यत्‌ सामर्थ्यात्‌ तद्‌ भविष्यति ॥४४२॥ 








वातिकालदछ्ूा र-व्या झ्या 
(१७) कारण-पदार्थे--- 
शक्भा--/यदुपलब्धिपूविका शदुपलूब्धि, तत्‌ तस्थ कारणम्‌” अर्थात्‌ घटादि 
कार्यों की उपलब्धि के पहले कुलाल के घर में दण्ड, चक्र, चीवरादि की उपलब्धि होती 
है, उसके पश्चात्‌ घटादि को उपलब्धि होती है, अतः दण्डादि को घटादि का कारण 
कहा जाता है ! 
समाधाच--कारण का उक्त लक्षण अयुक्त है, क्थोंकि जिस पदाथे की उपलब्धि 
जिससे पहले हो, यदि वह पदार्थ उप्तका कारण है. तब खलियान में रखा बीज भी अंकुर 
की उत्पत्ति का कारण होना चाहिए ॥|४४०॥ यद्यपि भादी कारण की उपलब्धि पहले : 
नहीं होती, तथापि दज्जातोय व्यवत्यन्तर क्री उपलब्धि कार्य के पूर्व काल में हो जाती 
है। इस प्रकार उपलब्धि को कारण-व्यक्ति का उपलक्षक मानने. पर यह दोष अवश्य 
रह जाता है कि अविद्यपान और अचुपन्‍ब्ध व्यक्ति में भी कारणता माननी पड़ती. है, 
जो छि युक्ति-युक्त बहीं क्योंकि उपलब्ध हो व्यक्त्यग्तर और कारण हो व्यक्त्यन्तर-- 
ऐसी वस्तु-स्थिति सम्भव नहीं, हाँ, कारणता का उपचार ( आरोप ) अवश्य किया जा 
सकता है । अत: उपलब्धि को सत्ता का उपलक्षक मानना डचित है। फलतः वही 
( पूर्वोक्त ) अर्थ ही सिद्ध होता है, जेसा कि “अस्मिन्‌ सति, इदं भवति”--इस वाक्य 
का अर्थ करते हुए पूर्ववुत्ति सता में निम्चित्तभाव दिखाया जा चुका है। सत्तागत निमि- 
तभाव का अर्थ--अव्यभिचार-विषयत्व । जिस वादी ( नेवायिकादि ) क्षे मत में 
प्रागुपलब्धि को तिम्रित्तमाव का उपलक्षक माता जाता है, उसके मतानुसार समस्त 
पू्व॑ंभावी पदार्थों में कारणता प्रसक्त होती है। अव्यभिचारविषपत्व को विशेषण माननें 
पर भी वही अतिप्रसक्ति बनी रहती है। “यस्य भावे, यस्य भाव:, तत्‌ तस्य कारणम्‌”- 
यही यदि कार्यकरारण भाव है, तब किसी भी पदार्थ में किसो भी कार्य की कारणता 
मानते पर क्या विरोध ? फलतः पूर्वेपरभाव के नियम का क्या छपयोग ? ॥ ४४१॥ 


पृवंपरभाव का जब कोई उपयोग नहीं, तब लछक्षण में उसके निवेश की क्‍या 
आवश्यकता ? 7 


शब्क्रा-कारण को पूव॑वृत्तिता का ज्ञान होने १२ कार्यार्थी व्यक्तियों की उसक्ै छपा- 


२१ 


१६९१ सभाष्य॑ प्रभाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः ॥ 


वातिकालद्ूार: 
पूर्व हि कारण कार्याथिनोः्प्यादातुं शक्यम्‌ | ततः कारणस्य पूर्वभाव इष्यते। 
तद्यथा भाविपरलोकसाधनाय तत्प्राग्भाविवत्तमानेंह लोकोपादानम्‌ । 
तदपि न यत्रतं कारणत्वमपि तस्यास्त्येव न हि प्राग्भाविन: कारणत्वं न विद्यते। 
कार्यत्वमपि तु तस्य भाव्यव्यभिचारापेक्षया भवतीति भण्यते । यच्च कारणत्वे सत्युपा: 
दान तत्‌ कायंत्वे भविष्यति। को हि विशेष उपादानेज्यभिचारमात्रेणोपादानमियता 
किन्‍्न पर्याप्तम्‌ | यच्चोक्तं समरथंका रणादेवानुम।नं किन्तत्र कार्यत्वेन | तदसत्‌ । 
को हि हस्तगतं द्रव्यं पादगामि करिष्यति | परशुच्छेध्यगां को वा नखच्छेदे सहिष्यते ॥४४३॥ 
को हि हस्तगतं पादगतं कुर्यात्‌ । मखच्छेद्य वा कुठारच्छेयतां प्रतीक्षेत । 
कार्यत्वेनेव मुख्येन गमकत्वे क्रमाद ऋजणो:। यत्नत्ताध्यक्रारणत्वे गमकत्वमनर्थकम्‌ ॥| ४४४ ॥। 
तस्मादनागतस्यापि कारणत्वमव्यभिचारादिति युक्तमेदत्‌ । उक्तन्तावदर्थद्वारेण 
वातिकालडूुटा र-व्या ख्या 
दान ( संग्रह ) में प्रवत्ति हो जाती है एवं काय॑ में परभावित्व का अनुमान भी पृव॑ भावी 
कारण-सामथ्य से हो सकेगा ।।४४२।। घटादि कार्यों की अभिलाषा रखनेवाले व्यक्तियों 
के द्वारा पवेभावी मृत्पिण्डादि का ही उपादान किया जा सकता है, अतएवं कारण का 
कार्य के अव्य्वहित पूर्व होना अनिवार्य प्राना जाता है, जसे कि परलोक-साधन के लिए 
परवंभावी इहलोक़ ( ऐहिक पुण्योपाज॑न ) उपादेय होता है । 
समाधान--वक्त शबद्डभू॥ अत्यन्त अयुक्त है, क्योंकि कारणत्व तो उसमें है ही, पूव्व- 
बर्ती पदार्थ में कारणत्व-नहीं-ऐसा कोई नहीं कहता । भावी कार्य से अव्यभिचरित 
होने के कारण पूर्वभावी पदार्थ में कारणत्व कहा जाता है । 
यह जो कहा गया कि पूव॑ भावी पदार्थ में कारणत्व अवगत होनें पर उसका 
छपादान ( ग्रहण ) होगा ? कारणता की अवगति कार्य-कारणभा!व की अवगति पर 


निभेर है। ४ न 7 
वह कहना भी कोई विशेष अर्थ नहीं रखता, क्योंकि कार्याव्यभिचारी पदार्थ में 


रहनेंवाली कारणता से पूव वरतिपदार्थंगत कारणता में क्या विशेषता ? क्या वह कार$ 
णता पर्याप्त ( सक्षम ) नहीं ? द 
यह जो विगत ४४२ वें इलोक में कहा गया है कि दण्डादि सामग्रों में पूर्व भा वित्व- 
रूप समर्थ कारणत्व धरम के द्वारा दण्डादि में उपादेयत्व का अनुमान होता है, कार्येत्व 
(कार्णव्यभिचारित्व) के द्वारा नहीं | वह कहना नितान्‍्त अथधुक्त है, वर्योंकि जो वस्तु हाथ 
के समीप है, उसे परों से कौन पकड़ेगा ? अर्थात्‌ सुगम पदार्थ को दुर्गेग बनाना बुद्धि- 
मत्ता नहीं । जिस कोमल पदार्थ को नाखूनों से काट सकते हैं, उसके लिए परशु 
(कुल्हाड़ी) कौन उठाएगा ? ॥४४३॥ हस्त-प्राप्य वस्तु के लिए परों का व्यायाम जैसे 
निरा निरथंक है, वसे ही नख द्वारा छेद्य वस्तु के लिए कुठार से काटने का प्रयास व्यर्थ 
है । जबकि कार्यत्व (घटादिगत मृत्पिण्डादि की कार्यता) के ज्ञान से ही मृत्तिण्डादि में 
उपादेयता का ज्ञान सरल रीति से हो जाता है, तब कार्याव्यभिचारित्व से काये-पुव्वे- 
वृत्तित्व और कायेंपूर्ववृत्तित्व के द्वारा अवग॒त कारणता के माध्यम-परम्परा से उपा- 
देयता का ज्ञान करना अतिवक्र मार्ग का अनुसरण करना होगा ॥४४४॥ फलत: 
कार्याध्यभिचार के द्वारा कारणता की अवगति भावी कारण में भी हो सकतो है, पू्व॑- 
भावित्व के द्वारा नहीं । ४ द | द 





श्लोक! ५२-५३ ] प्रमाणसिद्धा १६३ 
अस्तृपकारकी वापि कदाचित्‌ चित्तसन्तते;। 
वहयादिवद्‌ू घटादीनां बिनिवृत्तिनं तावता ॥ ५२॥ 
चार्वाक शरीर को ही चेतना का जनक मानते हैं, अतः शरीर की निवृत्ति हो 
जाने पर चतन्य भी नष्ट हो जाता है, फलत: परलोक पघिद्ध नहीं होता । इस पर 
परलोकवादियों का कहना है कि यद्यपि श्ारीर चित्त का जनक नहीं, तथापि जंसे 
अग्नि घट की उपकारक ( पकानेवाली ) है, वेसे ही शरीर चित्त का उपकारक मात्र 
है, अतएव जैसे अग्नि की निवृत्ति से घट की निवृत्ति नहीं होती, वैसे ही शरीर फी 
निवृत्ति से चित्त की निवृत्ति नहीं होती, दूसरे शरीर में चित्त-संचार होता है, फलत: 
पुवंलोक और परलोक सिद्ध हो जाते हैं | ५२ ॥ 
अनिवृत्तिग्सड्श्चध॒ देहे तिष्ठडति चेतस। । 
तद्भावभावादू्‌ वश्यत्वात्प्राणापानौं ततो न तत्‌ ॥ ५३ ॥ 
वातिकालज्का रः 
विक्रिया देहान्न चक्षुरादिवदाश्रयत्वद्वा रिका। अभ्युपगम्येदानीमुच्यते-अस्तूपका रक इतति । 
कदाचिदाश्रयत्वेनोपकारकत्वेडपि देहस्य तावता न देहनिवृत्ती विनिवृत्तिश्रित्त- 
सनन्‍्तते: । नोपकारक इत्येव निवत्तंकों भवत्यपक्रार्यस्थ न वह्तच्चादेरासादितोपकारक- 
विशेषस्य घटादेवेक्नय। दिनिवृत्ती नियमेन निवृत्ति: सुत्र्णादेवा द्रवता लक्षणविशेषासाद- 
नेपपि चित्रभानोनं तन्निवुत्तो निवृत्ति:। 
यदि नाम स एवं विशषो द्रवतादिल्यक्षणो निवरत्तते सुवर्ण तु तदवस्थमेव | यस्य 
चित्तं कारणं चेतसस्तस्य देहस्य तदवस्थस्य भावे5पि तद्ठगंगृण्यान्निुत्ति: । के वलदेहकार- 
णत्वे बाधकमुक्तम्‌ । अपरुम्प्युच्यते--अनिवृत्ति प्रसद्भरचेति । द 





वातिकालड्ू र- व्याख्या 

इससे यह सिद्ध हो गया कि चक्ष॒रादिगत विकार के द्वारा जो चित्त में विकार 
देखा जाता है, उससे चक्षरादि में चित की आश्रयता स्थिर नहीं होती, अपितु निमित्त- 
कारणतामात्र [अर्थात्‌ चक्ष॒रादिगत विकार के द्वारा पूर्वंचित्त-सन्तति में विकार और 
उसके द्वारा उत्तरोत्तर चित्तसन्तति में विकार उत्पन्न होता है, साक्षात्‌ नहीं ]। 

अब चक्षुरादिगत विकार से साक्षात्‌ चित्त में विक्नार की उत्पत्ति को स्वीकार 
करके कहा जाता है--“अस्तु इत्यादि” | अर्थात्‌ देह कदाचित्‌ चित्त-सन्तत्ि का आश्रय 
होकर उपकारक माना जा सकता है-एतावता देह की निवृत्ति होनें पर भी (जन्मा- 
न्तर में) चित्त-सन्तति की निवृत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि कोई पदार्थ क्रिसी का कभी 
कथड्चित्‌ उपकारक हो गया इतने मात्र से उसकी निवृत्ति से उपकार्य वस्तु की निवृत्ति 
हो जायगी--ऐसा नहीं हो सकता, अन्यथा घटादि के पाक में डपकारक वह्नि को निवृत्ति 
से घटादि की भी निवृत्ति हो जायगी । वेसे ही छुवर्ण में द्रवत्वरूप विशेषता के निमित्त 
कारणभूत अग्नि की निवृत्ति से सुवर्ण की निवृत्ति हो जायगी । यदि द्रवत्वरूप विशेषता 
ही निवृत्त होती है, सुवर्ण तो तदवस्थ ही रहता है, तब द्रव॒त्व को ही अग्नि का उपकायें 
मानना होगा, सुवर्ण को नहीं। उसी प्रक्रार देह चित्त-क्रारण नहीं, अपितु चित्तगत 
सादुगुण्य का देह के तदवस्थ रहने पर चित्त को निवृत्ति न होकर देहगत वंगुण्य से 
चित्त का सादृगृण्य ही निवृत्त होगा। 

केवछ देह को चित्त का कारण मानने में एक बाधक दिखाया गया । बाघ< 


१६४ सभाष्य॑ प्रमाणवा त्तिकम॑ * परिच्छेदा १ 


शरीर ही यदि चित्त का जनक है, तब मृतावस्था में भी शरीर के रहते-रहते 
चित्त ( चैतन्य ) की निवृत्ति नहीं होनी चाहिए। मृत शरीर में भी यदि चित्त या 
चेतना है, तो मरण कसा ? तझ्भाव ( चित्त का भाव ) होने पर शभाणापान का भाव 
और चित्त का अभाव होने से प्राणापान का अभाव देखा जाता है, अतः चित्त ही 
प्राणापान का कारण सिद्ध होता है, प्राणापान चित्त के कारण सिद्ध नहीं होते । 
प्राणापान चित्त के वशीभत हैं, इससे भी चित्त ही प्राणादि का कारण स्थिर होता है। 
यहाँ 'प्राणापान' शब्द के द्वारा श्वास-प्रश्वास का ग्रहण व्याख्याकार को सम्मत हैं ॥१३॥ 

वातिकालदू।रः 

देहाभावे भस्मावस्थायां भवतु निवृत्तिः कारणाभाषात्‌ | देहे तु तथाभूत एव 
निष्ठति न निवत्तियोग: । अन्यथा पि तर । सर्वावस्थानुयायित्वाच्च । 

अथ प्राणापानकार्यत्तापि तस्य ततस्तद्वकल्यात्‌ निवृत्तिरिति | तदष्ययुक्तम्‌ प्राणा- 
पानौ चित्तादेव न ततहब्चित्तमित्ि न परिहार: | कुत एतदिति चेत्‌ । तदत्र भावभावात्‌। 
चित्ते सत्ति तयोर्भाव इति व विपरयेय: । वश्यस्वाज्च भाणापानास्यां न तत्‌। यदि 
चित्तकारणं प्राणपानौं तदा तटशौ न स्यातामपलम्पते न चित्तवश्येता तयो।। यदि 
चान्यत उत्पन्नो तदा तत एवं तद॒त्त्तिरिति चत्तप्रक्रिज्वित्करमेव स्थात्‌ | ने खत्व- 
न्याधीनमन्येन वशयित शक्‍प्म । तयो: स्वकारयाधीनयोश्चितं परिच्छेदक्मेव केवल 
भवेत्‌ । अथ चित्तसहक्धरि तयो: कारण तौ जनयेत्‌ । चित्तमपि तह तयो: कारणमिति 
न ताभ्यामुत्य्यते । अथान्यतोउपि मूझत उत्पन्नों भाणापावी चित्तेव निममस्येते यथा 
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काश्तर दिखाया जात। है-- अनिव तिप्रसज्भेत्यादि! | अर्घात्‌ देह यदि पचततसमन्‍्तति का 


कारण है, तब देह की निवुत्ति (भस्मसात्‌) हो जाने पर चित की निवृत्ति न्याय-प्राप्त 


है, क्योंकि कारण के अभाव में कार्य नहीं रह सकता, किन्तु देह के यथांवत्‌ रहने पर 


चित्त की निवत्ति उचित नहीं ठहराई जा छकठती, जेच्ा कि मृत देह में देखा जाता है। 


दूसरी बात यह भी है कि देह जाग्रवादि सभी अवस्थाओं में अनुगत हैँ भौर देहमात्र ही 
चित्त का हेतु है, अतः सभी अवस्थाओं में चिल को भी रहना चाहिए 
._ शद्भा--केवल देह चित्त का कारण महीं, अपितुतआाजापान-साहित देह । मृतावस्था 
में प्राणापान रूप सहकारी कारण के त रहने से चित भी नहीं रहता । 

समाधान--प्राण और अपास चित के 5 तो सहकारी कारण हैं और न प्रधान 
कारण, उलटे चित्त ही प्राणापान का कारण है, क्योंकि “तद्भु[वभाव।त्‌” अर्थात्‌ चित्त 
के रहने पर ही प्राण और अयान रहते हैं, अन्यथा नहीं। दूसरा कारण है-“वश्यत्वातु” 
अर्थात्‌ प्राय और अपान-दोनों चित्त के वश् में हैं, चित्त छतके वश्ञ में नहीं । यदि ब्लवाणा- 
पान चित्त के कारण होते, तब वे दोनों चिद्च के वश में न होते, किश्तु प्राणापान चित्त 
' के वशीभत हैं-ऐसी अनभति होती है। आण ओर अपान यदि चित्त को छोड़कर 
किसी अन्य पदार्थ से उत्पन्न होते, तब उप्ती के वश्ञ में होते, चित्त अकिड्चित्कर ही 
रह जाता, क्योंकि अन्य के अधीन वस्तु अन्य के वश में हो--ऐंसा कभी हो नहीं सकता । 
यदि प्राणापान अन्य के अधीन होते तो चित्त केवल अन्याधीनता का प्रकाशक थात्र होता 
प्राणापान का जनक नहीं । यदि प्राण और अपान का चित्त सहकारी कारण है, तब भी 


वह प्राणापान का जनक ही होगा, उनसे जन्य नहीं । 


३3 | $॥॥। 


श्लोक। ५४ | प्रमाण[सिद्धि! १६५ 
प्रेरणाकृषणे बायो। ग्रयस्नेन बिना छुत)। 
निहांसातिशयापत्तिनिहोसातिशयात्‌ तथो! ॥ ५४ ॥ 

वाय का प्रेरण (प्रश्वास) और आकर्षण (इबास) ये दोनों क्रियाएँ किसी चेतन- 
तत्त्व के प्रयत्न से ही सम्पन्त हो सकती हैं, उसके बिना कंसे सम्भव हो सकेंगी ? चित्त 
की क्रिया का नाम चेतना है--"चेततना मानसं कर्म” ( अभि० व्यो० )। इस प्रकार 
चित्त ही प्राण और पान का कारण सिद्ध होता है। इसके विपरीत यदि प्राणापान 
को चित्त का कारण माना जाता है, तब चित्त में निर्लॉंस ( भन्‍दता ) और अतिशय 

(तीव्रता) की भ्रसक्ति होगी, क्योंकि चित्त के कारणीभूत ध्राणापान में उक्त दोनों धर्म 

पाये जाते हैं । कारण के धम ही कार्य में प्रतिफलित होते हैं ॥ ५४ ॥ 

व।तिकालक्ार:ः 

स्वामिना भृत्य:। तदसत । 
भृत्यस्यान्यत उत्पत्तिद्‌ श्यते न पुनस्तयी: । न चित्तमन्तरेषास्ति तयोरुत्पत्तिरत्यत: ॥॥ ४४५ ॥॥ 

नहि प्राणापानों चित्तमन्तरेण दृश्येते भुत्यवद्‌। अतों नान्यत: कारणादिति 
चित्तमेव कारणमित्ति न ताम्यान्तत्‌ । पे 

अथापि स्थात्‌ । स्वापावस्थायां पभ्राणापरानयोर्भावात्‌ न चित्तकारण॑ंत्वमनथो:। 
न हि तत्र तथाभाव एवं हि अनन्यहेतृतामेव दरशयति---प्रेरणाकर्षणे वायो रिति। 

यदि ध्ाणापानकार्य चेतन्यं तद्ा प्रेरणाक़र्षणे वायो: प्रयत्तेन विना स्थाताम । न 
चेव॑ प्रेरणाकर्षणरूपत्वात्‌ तथो: । अथ प्रेरणाकर्षेणमेव तथोश्रित्ताधीनं न स्वरूपं न 
स्वरूपमन्यत: कारणादिति ततश्रित्तं ततः प्रेरणाकऋर्षणे | तदप्यसत्‌ । 
मृतस्थापि से वायुश्वेच्चेतना कि निवत्तंते । स्व चेदकारणन्तस्थाः कायः क्वारणमागतः ।॥ ४४६ ॥॥ 
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वातिकालडू र-व्याज्या 

यदि कहा जाय कि चिंत अपने किसी अन्य मूलकारण से उत्पन्न होता है किन्तु 
चित्त उतका वेसे दी निशमक है, जैसे स्वामों अपने दास का | तो वेछा कहना उचित 
न होगा, क्योंकि भृत्य की तो अन्य व्यक्ति से उत्तत्ति देखी जाती है किन्तु चित्त को 
छोड़कर अन्य किसी से प्राणापाल की उत्पत्ति नहीं देखो। जाती ॥ ४४५ || प्राण ओर 
अपाम चित्त के बिना अन्य किसी से उत्पन्य होते प्रतोत्त नहीं होते, फवचतः: चित्त से ही 
प्राण और अपान उत्पन्न होते हैं, उससे चित्त नहीं । 

शद्धा--सुषुष्ति अकस्था में प्राण और अपान तो होते हैं किन्तु चित्त नहीं, तब 
उनमें चिसकारणकत्व क्योंकर बन सकेगा ? 


निःसारण ) तथा अपानन (बाह्य वायू का अन्दर खींचना)--ये दोनों बिना प्रयत्न के 
ही होना चाहिए। [यहाँ प्रध्वास को 'आाण! और श्वास को “अपान' पद से अभिलक्षित 
किया गया है ] ! प्रयत्न के बिना रवास-प्रश्वास हो नहीं सकता । यदि कहा जाय कि. 
प्रणापान का स्वरूप प्रयत्न-निरपेक्ष है, केवल उनका प्रेरण और आकषंण ही चित्त के 
अधीन है, अर्थात्‌ प्राणापान का स्वरूप अन्य कारण से उत्पन्त होता है, प्राणापान के 
स्वरूप से चित्त ध्लौरु चित्त से प्राण और आकर्षण सम्पन्न होते हैं। तो वसा कहना 


सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः २ 


तुल्य। प्रेसज्ञोौडपि तयोने तुझ्यं चित्तकारणे । 
स्थित्याबेघकमन्यत्र यतः कारणमिष्यते ॥ ५५ ॥ 
अ्रपि च॒ देह के रहने पर तयो: (प्राण और अपान की ) अनिवृत्ति की प्रत्वक्ति 
भी चित्तानिवृत्ति-प्रस॒ज्गभ के ही समान है, क्योंकि प्राणापान का भी हेतु देह ही है। 
फलत: मरण के समय प्राणापान की अनिवृत्ति होने के कारण चित्त को अनिवृत्ति की 
आपत्ति जेसी-की-तेसी है किन्तु चित्त का पूर्वा चित्त को ही समनन्‍्तर प्रत्यय मान लेने 
पर उक्त आपत्तियाँ नहीं रहतीं, क्योंकि देह में चित्त की स्थिति का आवेधक (आतक्षेपक) 
कम ही उसका नियामक माना जाता है, कर्माक्षिप्त समय की समाप्ति होने पर चित्त 


उस देह में नहीं रह सकता ॥। ५५ ॥ 


१६६ 


वातिकालछ्टा रः 
यदि स्थिरो वायुन॑ कारणं चेतनायाः। अनिवृत्तिरेव श्रसक्ता चेतसः। अथापि 
क्वारणं तथापि मृतस्यापि स्थिरता वायोरंस्तीति। प्राणापानों व कार्यरूपाविति न 
तदभावा चिवृत्तिक्वेतस इति अनिवृत्तिप्रसद्भ: | प्राणापाननिल्‍्ञासातिशयाम्याजञ्च चेतसो 
निर्ह्ांसातिशयौ प्राप्नुत: । तत्कायत्वादवश्यं कारणे परिहीयप्ताणेडतिबरद्ध॑भाने वा कार्यह्य 
हानिरुपचयश्र भवत्यन्यथा कारणन्तदिति न स्यात्‌ ! 
भवेतां वा प्राणापानों चेतस: कारणन्तथापि देहे तिष्ठति चेतसो5निवृत्तिप्रसज्भ:। 
तयोरपि प्राणापानयोरनिवृत्ते: । तयोरपि देहकार्यत्वादनिवृत्तिरेव। तदनिवृत्तेर्चेत- 
सोउप्यनिवत्तिरिति । 
स्थादेतत्‌ | चेत: कारणे5पि चेतस्ययमेव प्रसज्ध:। 
दातिकातल लू र-व्यः ख्या 
उचित नहीं, क्योंकि मृत शरीर में भी यदि श्राण हैं, तब चित्त या चेतना की निवृत्ति 
क्यों ? यदि प्राणवाय्‌ चित्त का कारण नहीं, तब शरीर को चेतना का कारण मानना 
होगा ।। ४४६ || 
यदि स्थिर वायु चित्त का कारण नहीं', तब शरोर को कारण कहना होगा, 
अत: मृत शरीर से चित्त ( चेतना ) को निवृत्ति नहीं होनी चाहिए और यदि स्थिर 
वायू चेतना का क्रारण है, स्थिर वायु की जस॑त्ता तो मृत शरीर पम्ें भी है, अत: उसमें 
चेतना भी प्रसक्त होती है। चित्त कारण है--प्राण और अपानरूप अस्थिर या सक्रिय 
वायु का, अतः प्राण और अपान का भी अभाव वहाँ नहीं होता चाहिए । एवं प्राणा- 
पानरूप काय में उत्क५पिकर्ष चित्तरूप कारण के उत्कर्षापकर्ष से उत्पन्त होकर चित्त 
में उत्कर्षापकर्ष-शीलता सिद्ध करता है, क्योंक्रि कारण के परिहीयमाण ( अपकृष्ट ) 
होने पर कार्य में अपकर्ष और कारण की अभिवुद्धि से कार्य में उत्कषं आता है, अन्यथा 
[ चित्त यदि उत्कर्षापकर्ष-रहित है, तब ] वह प्राणापान का कारण ही नहीं हो 
सकेगा । तुल्येत्यादि । 
प्राणापान को यदि चित्त का कारण मान भी लिया जाता है, तब भी देह के 
रहते-रहते चित्त की अनिवृत्ति का प्रसद्ध वना ही रहता है, क्योंकि प्राण और अपान 
भी देह के कार्य हैं। देह की अनिवृत्ति से प्राणापान की अनिवृत्ति और प्राणापान की 
अनिवृत्ति से चित्त की अनिवुत्ति तक-संगत है । 
शक्का[--( धृर्व ) चित्त को भी ( उत्तर ) चित्त का कारण मान लेने पर यह 


एकौोल! ५५ ] प्रधाणसिद्धि १६५७ 


वातिकालद्टारः 
अनिवृत्तिप्रसज्भश्च चित्ते तिष्ठति चेततः | चेतसो न च पृव॑स्य तत्पूर्वेषष्टौ निवत्तेंनम्‌ ॥ '४४७ ।| 
अन्नोच्यते-- 'न तुल्यं चित्तकारणे। स्थित्यावेधकमन्यच्च यतः कारणमिष्यते ।” 
अन्यदपि तद्देहसतृष्णकमेसंज्ञितं कारणमिष्यते । 
नहि पूव॑चित्तवतामात्रकादेव चित्तमुत्पद्यते। तदपरस्यापि संस्करा रबी जसंज्ञितस्पा- 
तिद्यादिखू्पस्य कारणत्वात्‌ तस्प पूर्वचित्तप्रवोधने तत्र चित्तोत्पत्तिरन्यत्र वा चित्रत्वाद्‌ 
वासनाभेदानां प्रबोधकानाञ्च। तद्यथा>“न सिद्धसम्बन्धमात्रादेव नानाप्रक!रस्वप्त- 
दर्शंनम्‌ । समाने5पि हि सिद्धसमागमे कदाचिदेव कचित्‌ स्वप्तद्शन भवति वासना प्रबो- 
धचित्रत्वात्‌ । वासनाप्रवोधचित्रत्वाद्धि निवृत्तिन तू देहमात्रकारणत्वेप्येवमेव हृष्त्वा- 
दिति कुत एतत्‌ । 
बित्तस्य वासनादुष्टेरन्यब्रोडनु पपत्तित: । स्वप्नविज्ञानवत्‌ सर्वे वाप्ननावोधकारणम्‌ ॥॥ ४४८ ।। 
यदि देहसिद्धमात्रमेव का रणं सर्वेषा सर्वेदा समान स्वप्नदशेनं प्रसक्तम्‌ | कस्य- 
चित्त किचिदुपलम्यत इति वासनासज्भमक्ृतमेव तदिति युक्तम्‌। वासनानामनेकाकार- 
त्वात्‌ । तत: सकलमेत्र चित्त तत्र देहेउन्यत्र च वासनाप्रवोधविहितव्यतिकरं नान्‍्यथा 
सम्भावनीयम्‌ । 
हा वारतिक्वालडूा र-व्यः ख्या 
अतिप्रसज्ध बना रहता है, क्योंकि चित्त के रहने पर चित्त की निवृत्ति क्योंकर होगी ! 
प्वेचित्त की निवृत्ति से पहले कार्यंचित्त की निवृत्ति अभीष्ट नहीं | ४४७ ॥ 
समाधान--उक्त शब्ू का निरास करने के लिए ही वातिकक्रार ने कहा है-- 
“न तुल्यं चित्तकारणे | स्थित्यावेधकमन्यच्च यतः कारणमिष्यते ।” अर्थात्‌ केवल चित्त 
को चित्त का कारण न मानकर अन्य भी एक कर्मसंज्ञक कारण माना जाता है । आशय 
यह है कि पूर्व चित्त की सत्ता मात्र से उत्तरचित्त उत्पन्न नहीं होता, अपितु अविद्या 
संस्कारादि द्वादशाज़्ों में परिगणित संस्क्रारसंज्ञक अदृष्टरूप कर्म सहकारी कारण है । 
जसे क्षिति-सलिलादि के सम्बन्ध से उदबोधित बीज अडःकुरादि का जनक होता है, वेसे 
पृवंचित्त से उद्बोधित उक्त क्रम उत्तरचित्त का उत्पादक होत! -है। उद्बोधकों एवं 
कर्मों का स्वभाव विचित्र होता है, अतः कम के द्वारा उत्तरचित्त का आरम्प कभी 
उसी शरीर में होता है और कभी शरीरान्तर में । जसे कि केवल सिद्ध (अनुभूत) वस्तु 
के संस्कार ही विचित्र स्वप्नों के जनक नहीं होते, क्योंकि एक प्रकार के संस्कार देश- 
कालादि के भेद से विविध स्वप्नों का जनक होता है। वासना और उसके प्रबोधक 
पदार्थों के भेद से ही चित्त को उत्पत्ति, स्थिति ओर निवृत्ति होती हैं, देह क्री कारणता 
पर चित्त की स्थिति निभेर नहीं, क्योंकि ऐसा ही देखा जाता है। वासना ओर उसकी 
दृष्टि (उद्बोधना) के द्वारा अंकित सीमाओं का अन्यथाकरण चित्त कभी वंसे ही नहीं 
कर सकता, जंसा स्वाप्न विज्ञान । वस्तुस्थिति यह है कि समस्त चित्त वासना और 
उसके उद्बोधक का कार्य है।। ४४५ ॥ 
यदि केवल देहरूप सिद्ध पदार्थ ही चित्त का कारण होता, तब सभी व्यक्तियों 
को सवेदा समान ही स्वप्न-दर्शन होता, किन्तु किसी को कमी कुछ और कभी कुछ स्वप्न 
में दिखाई देता है, वह सब वासत्ता-व चित्री की देन है। सारांश यह है कि सकल चित्त 
चाहे इस देह का हो, चाहे देहान्तर का, वासना और उसके प्रबोधक कारण-कलाप के 
द्वारा उसकी कक्षा और गति-विधि निर्धारित है, वह अन्यथा सम्भावित नहीं । 


#ँ 


१६८ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 


वातिकालद्ारः 

(१८) वासनावल'दुत्पत्ति:-- 

अथ वासनावलाद्त्वत्तिमासादयदसत्यमेव स्वप्नवत्‌ । तदप्यसत्यम्‌ । 
वासनावलमाबेडपि प्रपश्चः सुरतादिक: । नासत्य: स्वार्थ निष्पत्ते: सत्याथेक्रियाकृताम्‌ ॥। ४४६ ।। 

वासनावल्‍ूमवलम्ब्धमाना हि सुरुतादिव्यवहारा: समीहिताथेक्रियाक रणप्रवण अ्रव- 
त्तना: किमसत्यताव्यत्तिक रव्यस्तात्मान: । 

अथ वासमान्वधिनो5पि सु रतादिव्धवहा रा: सत्यस्त्या दिसमन्वयित इति नासत्त्या: 
जन्मा दिः्बहारा अपि तथेति समानप्‌ | तेबामपि तन सत्यशरीरान्तरोत्सज्ोपादान- 
तेति नासत्यता । तथा हि शुक्रशोणितोपजजितं शरीदान्तरधुप/!दाय जन्म्र प्रवर्तते 
वासनाबलभावे5पि । कथं शरीरानन्‍्तरसंच रणपुपलमभ्यतामन्तरेण । बृद्धादिशरोीरावस्था- 
संचरणवत्‌ । । 
एक्रोपादानभावेत तदेकत्वव्यवस्थिते:। शरीराध्तरप्ञ्ञारों न भवत्येव तादुशः ॥ ४५०५ | 

एकशुक्रशो णित्तोपादानमेव शरीर तदिति न शरीरान्धरसचार: | पद्वादिशरी- 


रन्तु शुक्रशोणितान्तरादुत्पन्न॑ शरीराब्तरम्‌ । तथभूते चन सचारो दृष्टस्तत कर्थ॑ 
सम्भाव्यते । 
न शरीरान्त रत्वस्य तथापि व्यतिरेक्रिता ! विलक्षणत्वं तत्त्वस्य निवत्त कमितीष्पते !। ४४१ ॥ 
अल ६४5 वातिकाल्नद्धा र-व्या ख्या 
(१८) वासनाबलादुत्पत्ति:-- 
यह जो शर्भग की जाती है कि यदि चित्त की उत्पत्ति केवल वासना (संस्कारों) 
, के द्वारा होती है, तब चित्त स्वाप्न-प्रपच्च के समान असत्य क्यों नहीं ? बह शह्ू अत्यन्त 
अगुक्त है, क्योंकि यद्यपि स्वाप्स स्त्री-संगम केवल वासना से जनित है, तथापि अस्त्य 
नहीं, क्योंकि अथक्रियाकारी है ४४६।॥। अर्थात्‌ स्वप्न में सुरत (काम-क्रीड़ी) आदि 
व्यवहार कैवल वासना के बछ पर ही उत्पन्त होते हैं, किन्तु असत्य नहीं, अपितु समी- 
हित (अभीष्ट) अर्थ (प्रयोजन) के साधक होने से असत्य नहीं कहे जा सकते । '* 
यवि कहा जाय कि स्वाप्त सुरत-क्रीडा आदि व्यवहार पुर्ववासना-प्रसूत होने पर 
भो सत्य स्त्री आदि से समन्त्रित होने के कारण असत्यथ नहीं, तब तो चित्त की जयग्रत्ति 
(ग्रृत्यु) और उपपत्ति (उत्पत्ति) आदि व्यवहार भी सत्य ही मानने पड़ेंगे, क्योंकि वे 
भी सत्य शरीर के त्याग ओर सत्यशरीरान्तर से समन्त्रित हैं। आशय यह कि सत्य- 
भूत शुक्र और शोणित से जनित एक शरीर का त्याग और वेसे ही झ्रीराच्तर का ग्रहण 
ऋमश: मरण और जन्म कहलाता है | चित्तस्कन्‍ध एक दरीश को छोड़कर श रीरान्तर में 
सञ्चार करता है-इस तथ्य की उपलब्धि कसे होती है ? इस प्रश्न. का उत्तर है-' 'वृद्धा- 
दिद्वरीरावस्थास्तञ्चरणवत्‌” | अर्थात्‌ जंसे बाल्यावस्थापन्न शरीर को छोड़कर चित्त 
वृद्धावस्था वाले शरीर में सच्चरण करता उपलब्ध होत है. बैसे ही शरीरान्तर में 
सत्चरण करता है। एक शुक्र-शोणित से उत्पन्त शरीर मरणपर्यन्त एक शरीर 
माना जाता है, उसमें चित्त का जेसा सजञ्चार होता है, वेधा द्ारीरान्तर में नहीं 
होता ॥४५०॥ अर्थात्‌ एक शुक्र-शोणित से उत्पन्त शदीर एक” या “'तत्‌” कहलाता 
है, उप्परें चित्त का सञ्चार शरीराण्तर-पञ्याए नहीं माना जाता | सनुष्य-शरी र के 
प३चात्‌ प्राप्त पदवादि-शरीर अन्य शुक्रशोणित से उत्पन्न होनें के कारण शरीरान्तर 
कहलाते हैं | ऐसे शरीरान्तरों में चित्त का सञ्चार देखा नहीं जात!, अत: उसकी सम्भा- 


श्लौकः ५५ ] घधमाणसिद्धि! १६९३  . 
वातिकालचूारः । ५ 
बालादिभावेन हि कुमारादिशरीरं न तदेकमिति शकयं वक्‍तुम्‌। तत्र स्ाारो , 
दृष्ट एवं। तत्सहचारितयोत्पत्तिरेव तनत्र संचारः:। वासनाबलाच्च. तथोत्पत्तिरित्य- 
विरोधः । 
अथ विलक्षणशरी रान्तवसंचारो न दुष्ट: । तदपि स्वप्नान्तिकद् रीरसच्चारदश- 
नादनकास्तिकम्‌ । तस्यालीकत्वादसच्चार एवासाविति चेत्‌ | न, दृश्यमानस्यालीकत्वा- 
योगात्‌ । यथेव हि तम्यासत्यत्व॑ तथा तत्र सच्चारोष्पि। किमिदमसत्यत्व॑ं नाम। 
बाध्यमानत्व॑ जाग्रत्प्रत्ययेनेति चेत्‌। यदा स्‌ श्रत्ययस्तदा स न बाध्यते | अन्यदा तु 
बाध्यत इत्ययक्तम्‌ । ठदव जाग्रतानोपलम्यत इति चेत्‌। तेनापषि जाग्रत्प्रत्ययोपलब्घो 
नोपलम्य इति समानों बाध्यवाधकभ।वं: । अथ प्रबोधे नोपलम्यते। प्रबोधाप्रबोधयो: 
० _ वातिकालद्धा र-व्याख्या 
वना क्योंकर हो सकती है ? बाल्यावस्थापन्न शरीर की अपेक्षा युवावस्था के शरीर में 
यद्यपि शरीराच्तरत्व है, शरीरान्तरत्व का व्यतिरेक (अभाव) नहीं,तथ।पि यहाँ 'शरीशण- 
न्तर' शब्द से विलक्षण या विजातीय शरीर विवक्षित है ।४५१॥ [इस्त प्रकार शब्ड्गवादी 
का तात्पर्य यह है क्वि-मनुष्य-शरीर के पदचात्‌ लब्ध पश्वादिरूप विलक्षण (विजातीय) 
शरीरों में चित्त का सञ्चार नहीं देखा जाता, तब जन्मान्तय की सम्भावना कंसे की 
जाय? इस श्र का जो संक्षिप्त समाधान किया गया “वुद्धादिश री रावश्थासऊ>चरणवत्‌" 
उसका ही स्पष्टीकरण किया जाता है--] वाल, युवा और वृद्ध रूपों में परिणममान यह 
शरीर न तत्‌ शरीर॑म्‌? कहा जा सकता है और न 'एक॑ दारीरम्‌' | अपितु भिरन-भिन्‍न 
या अनेक हैं--ऐस। कहा जा सकता है, उनमें चित्त का सजञ्चरण दुष्टया हैं। तत्तदव- 
स्थाओं से सहचरित चित्त-सन्तान की जो उत्तरोत्तर उत्पत्ति है, वही सञ्चार है। 
वासना के बच पर उत्तरोत्तर उत्पत्ति होती हैं, फलतः जन्म-जन्मान्तर के सज्न्चरण- 
में किसी प्रकार की बाधा या विरोध उपस्थित नहीं होता । हे मे 
यह जो कहा जाता है कि विलक्षण ( विजातीये ) शरीर में सच्चार देखा नहीं 
जाता, वह कहना भी असत्य है, क्योंकि स्व०८्न के मध्य में देवदत्त अपने विविध छारीरों 
का धारण करना ओर उसमें स्त्रयं संचरण करता हुआ अनुभव करता है। यदि कहा 
जाय कि स्वप्न में प्राप्त विलक्षण शरीर अलीक हैं, उनमें अनुभूयमान श्रात्मान्वय 
संचार नहीं कहा जा सकता | तो वेसा कहना उचित नहीं, क्योंकि स्वप्न-विलक्षंण- 
शरीर हश्यमान होने के कारण अलोक नहीं कहे जा सकते। स्वाप्न शरीरों में जैसी 
असत्यता हैं, वेसा ही उनमें संचार । द 
यह असत्यत्व क्या है ? 
जाग्रत ज्ञान के द्वारा स्वाप्न ज्ञान का बाधित होना ही स्वाप्न ज्ञान की असत्यता- 
है-ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि जब स्व्राप्त ज्ञान है, तब जाग्रत्‌ ज्ञान नहीं ओर जब 
जाग्रत ज्ञान है, तब्र स्वाप्न ज्ञान नहीं, बाध क्रिसतिका होगा ? जब स्वाप्त प्रत्यय ( ज्ञान). 
है, तब तो उसका बाध नहीं और जब वह नहीं, तब उसका बाघ होना है--यह तो एक 
विस्मयावह पहेली है। देवदत्त को स्वप्त में गज दिखाई देता है, उसी समय जागते हुए 
यज्ञदत्त को वहाँ गज उपलब्ध नहीं, अत: यह बाध उसी समय हो रहा है, अतः स्वाप्त 
असत्य है--ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि यज्ञदत्त को जो जाग्रदवस्था घटादि प्रतीत 
होते हैं, दो तो बाहर इपलब्ध नहीं होते, अतः इस प्रकार का बाध्‌ तो सत्य और 
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ह वातिकालचछ्ारः 
कथ॑ विवेक: | प्रबुद्धो-हमिति प्रत्ययोत्तत्तेः प्रबुद्धो5>हमिति प्रत्ययः स्वप्नेंडपि भवतीति 
कथन्ततो विवेक:। तस्मात्‌ समानें उपलम्भे नाभावो5सत्यता वा युक्ता । 
अथ वासनादौबंल्यादचिरस्थायिताउसाधा रणोपलम्भो दौबेल्यलक्षणोअ्सत्यत्वम्‌ । 
यत्र तह वासानादाढ्य तत्र विपयय इति सत्यता संचारस्य। साधारणोपलम्भे च। 
तथा हि वासनादाढर्चानत परोह्सत्यतोदय:। वाप्रनादाइ््यमात्रेण सत्यता जाग्तो विदान्‌ ।॥।४५२।। 
यत्र वासनादाढय स जाग्रत्प्रत्ययः | सत्यश्च साधारणोपलम्भश्च | स्वरूपेण तु 
तदस्त्येव तत: सिद्ध: संचार: | दाढ्चाभावात्त्‌ झटिति विघटनम्‌ | यत्र च देवतादेशो 
हुयोरपि स्वप्नदशिनोः प्रतिभासते तत्र कथमसत्यता । 
अथ तदा सत्यतेव तथा सति न स्वप्नार्थस्य सकलस्यासत्यता । तथा सति-- 
सञ्चारस्य प्रसिद्धत्वाद विशेषपरिकल्पतात्‌ । विकल्पप्तममेवं हि जात्युत्तरमिदं स्फुटम्‌ ॥४५३॥ 
रे अथवा जन्मादौ चित्तसंस्क्रारफलस्यथ पाटवस्योपलम्भान्मरणास्तरं संचार इति 
प्रतीतम्‌ | 





वातिकालदूा र-व्या ख्या 
अपत्य--दोनों का समान है [ ज्ञान की निरालम्बनता सिद्ध करते हुए बाह्य पदार्थ 
का बाध आगे चल कर कहा जायगनग ]। यह जो कहा गया कि प्रतब्रोध अवस्था में स्वाप्त 
पदार्थ उपलब्ध नहीं होते । वहाँ प्रबोध और अप्रबोध का कथा अन्तर ? “प्रत॒ द्वो 5ह म्‌!-- 
इस प्रकार का ज्ञान तो जाग्रत्‌ (प्रबोध) के समान स्त्रप्न (अप्रबोध) में भी होता है। 
तब स्वप्न से प्रबोध (जाग्रत) में क्या विशेषता ? फलृतः स्वप्न में विषयाभाव या 
असत्यता मानना युक्ति-युक्त नहीं । 
_._ -(ख) स्वाप्न ज्ञान (गजादि का मान) दुबल वासनाओं से उत्पन्न होनें के कारण 
चिरस्थायी नहीं और असाधारण है अर्थात्‌ जो व्यक्ति वहाँ सो रहा है, केवल उसी को 
गजादि का भान होता है, अन्य किसी व्यक्ति को नहीं । स्वाप्न ज्ञानों की इप् दुबंछता 
का नाम ही असत्यता है । 
यदि वासनागतत दुबंलता ही कार्य की असत्यता है, तब हृढ़ वासना से उत्पन्न 
जःग्रज्ज्ञान में असत्यतादि का विपर्यय अर्थात्‌ सत्यता और साधारणता (सव-ग्राह्मता) 
मानती होगी क्योंकि जा ग्रज्ज्ञान की जनकीभूत वासनाओं की हृढता के काश्ण जाग्रज्ञ्ञान 
में असत्यता का उदय ( उत्पाद ) नहीं हो पात्ा। वासनागत हृढतामात्र से छत्पश्न 
जाग्रतू पुरुष के ज्ञानों में सत्यता प्रतिष्ठित होती है।। ४५२ ॥ जिस ज्ञान की उत्पादक 
बासनाओं में दठता होती है, वह ज्ञान जाग्रज्जान है। वह सत्य है और छसका 
विषय साधारण (सभी पुरुषों के द्वारा गृहीत ) होता है। उसकी स्वरूप-सत्ता है, अतः 
छसमें संचार भी सत्य ही सिद्ध होता है | वासत[-दाढग्र .न होने के कारण स्वाप्त ज्ञान 
का झटिति (तुरन्त) विघटन हो जाता है, किन्तु स्वाप्त स्त्री-संगमन और देवताओं का 
आदेशोपदेश--ये दोनों स्वप्तदर्शियों के लिए अथेक्रियाकारी होते के कारण असत्य 
क्योंकर होंगे ? जब कि ऐसे स्वप्न सत्य हैं, तब समस्त स्वप्नों को असत्या्थंक नहों कह 
सकते | फलतः स्वप्नगत विलक्षण ( विजातीय ) एवं सत्य-शरीराच्तरों में चित्त-संचार 
हृष्टचर हो जाता है, तब “विलक्षणशरीरान्तरप्तंचारो न हृष्ट:”-ऐसा कहना विकल्प- 
समनामक जात्युत्तर हैं ॥| ४५३ || [ न्‍्यायमाष्यकार ने विकल्पसमनामक जात्युत्तर का 
लक्षण इस प्रकार किया है--“साधनधर्मयुक्तेह ष्टान्तधर्मान्तरविकल्पात्‌ साध्यधर्म॑- 
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वातिकालद्धा रः 

शरीराग्रहहूपत्य चेतपत: सम्भवों यदा । जन्मादो देहिनां दृष्ट: किन्न देहाध्तरागतठिः ॥। ४५४॥ 

अयन्तावज्जन्मादावन्यदा च दरीराग्रहादिरूपंचेतस: स्वभावस्तारतम्ययोगी 
संकलजन्मिनां पूर्वाभ्यासतारतम्पयफलतयोपलम्गमानो न पू्वकशरीराग्रहाम्याससंस्कृत- 
चित्तमन्तरेण भवतोति | तत्सामर्थ्यादेव शरीरान्तरादिह शरीरे संचरणमिति.- प्रतीय- 
ताम्‌ । नान्‍्यथानुमावृत्ति: । 

अथ प्रत्यक्ष संचारे नास्ति तत्कथमनुमातः प्रतीति: । अयमप्यदोषो यत:-- 
अनुमेयेडस्ति ताशयक्षमिति कंवात्र दुष्टता । अध्यक्षस्थानुमानस्य विषयो विषयो न हि ॥।४५५॥ 

परस्परविषयपरिहारेण हि प्रवत्तंनमध्यक्षानुमानयोरिष्पत एवं । कर्थ: स 
एवं दोष: | अथ तज्जातीये वृत्तिमन्तरेणाष्यक्षस्थ कथमनुमानम्‌ । स चापि न दोषः। 

वातिकालछ्कू र-व्या ख्या 

विकल्पं प्रसजतो विकल्पसमः” (न्या० सु० ५।१।४) अर्थात्‌ घूम के आधारभूत महानस 
में अग्नि है किन्तु जहाँ अग्निरूप कारण के नष्ट होने पर भो एक क्षण के लिए घूमरूप 
कार्य है, वहाँ अग्नि नहीं, अतः धूम के आधारभूत पर्वत में अग्नि सिद्ध क्योंकर होगी, 
वेतपे ही संचार के विषय में भी विकल्प कें द्वाण प्रतिपक्ष का निराशः किया जा 
सकता है ]। 

अथवा कुछ व्यक्तियों में जो जन्म-ज।त पटुताएँ, विशेषताएँ और घिद्धियाँ पाई 
जाती हैं, वे निश्चितरूप् से पूर्वास्यास को देन या फल हैं । सभी देहधारियों का चित्त 
जन्म के आरम्भ में दरोर का आग्रह (ग्रहण या धारण) किया करता है, उससे देहान्तरु 
से आगति (आगमन) क्यों न सिद्ध होगी ? ॥| ४५४ || यह एक जन्म के आरम्भ या अन्य 
समय में भी चित का एक निश्चित स््रभाव है कि वह शरोर क। ग्रहण करता है । सभी 
जन्मधारियों में तरतमभाव ( उच्चावचभाव) से.शरीर-धारण देखा जाता है। वह पूर्बे 
शरीर-ग्रहणामभ्यात के बिना सम्भव नहीं । उच्ची पुवंतन-अभ्यास के द्वारा पृवंशरीर से 
आकर इस शरीर में चित्त का संचार समझ लेना चाहिए | इस प्रकार संचार-प्रत्यक्ष न 
मानने पर उसक्रा अनुमान भी नहीं हो सफेगा । यह जो दोष दिया जाता है कि जंब 
संचार में प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं, तब अनुमान के द्वा श संचार की सिद्धि क्योंकरु होगी? 
वह दोष भी युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि अनुमेय विषय में प्रत्यक्ष का न होना कौन-सा दोष 
है? अर्थात्‌ कोई दोष नहीं, क्योंक्रि न तो अनुमान का विषप्र (सामान्य लक्षण) प्रत्यक्ष 
का विषय होता है ओरश न प्रत्यक्ष का विषय (स्वलक्षण) अनूमान का विषय होता 


है ॥। ४५५ ॥ बोद्ध दशंन व्यवस्थित प्रमाणवादी है अर्थात्‌. प्रत्यक्ष और अनुमान--दो 
ही प्रमाण हैं ओर स्वलक्षण तथा सामान्यलक्षण--दो ही प्रमेय हैं। प्रत्यक्ष प्रमाण 


अनुमान के विषय एवं अनुमान प्रमाण प्रत्यक्ष के विषय को छोड़कर ही अपने-अपने 
प्रमेय के प्रकाशन में ही प्रवृत्त होते हैं। इस स्वभाव को दोनों का दोष नहीं कहा ।- 
शज्भ्रा--जसे पवेत में धूम के द्वारा पर्वतीय वक्ति का अनुमान तभो होता है, 
जबकि वह्लिजातीय महानसीय वक्ति के साथ धूम-सहचार का प्रत्यक्ष होता है। वेसे ही 
देह चित्त-संचार का अनुमान तभी होगा, जब कि संचारजातीय किसी संचार का 


प्रत्यक्ष हो, किन्तु संचार जब प्रत्यक्ष का विषय ही नहीं, तब उस्तका अनुमान क्योंक 
होगा ? 


समाधान--यह्‌ दोष भी कोई सक्षम दोष तहीं | क्योंकि किसी पदार्थ का ग्रहण 
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वातिकालद्धा रः 
श्राग्रहस्तावदभ्यासात्‌ प्रवृत्त उपलभ्यत्ते | शरीरेड्न्यत्र वाध्यक्षात्‌ तत एवानुमा न क्िम्‌ ॥४५६॥ 
तदेतदुच्यते । कथन्तज्जातीये प्रत्यक्षमन्तरेणानुमानमध्यक्षपुरव कत्वादनुमानस्य | 
तत्रायं परिहार: | यदि नाम न दृष्टोड्ध्यक्ष त: संचार: संचारानुरूपन्तु फलधुपलम्यत एवं । 
ग्रामान्तसंचारवत्‌ । तद्यथा ग्रामान्तराद्‌ देशान्तराद वागतः पूर्वाभिरतिविषयसजातीय 
एवोपक रणादौ रममाण उपलब्ध: । यदि नामापरस्तथाभूतो ग्रामान्तरादागच्छन्नोप- 
लब्धस्तथापि तथाभूतदेशादागतिरस्योपलम्यत एवानुमानात्‌ । एवमुपकरणादिविशेषा- 
भिरसादेव लोकादागतिरप्यनुमीयतां ग्रामान्तरादागतौ प्रत्यक्षवृत्तिमात्रेणानुपानवृत्तेः | 
ते हि घूमादनुमीयमाने5र्ती विशेषयोगिनि प्रत्यक्षवृत्ति:। अग्निमात्रप्रवृत्तिरिति चेतु । 
इहापि देशादिसंचारे वृत्तिरिति समानमेतत्‌ । 
अथापि स्याद । देशान्तरादिसंचारस्तेनेव शरीरेण हृष्टः शरीरमत्यजत: । यथा 
च स्वप्नशरीराप्षंचारोडसत्यस्तथेहापि जन्मादी शरीरापरित्यागासत्यते स्थातामित्य- 
.. वातिकालद्ार-ब्याख्या 
पूर्वाम्यास पर निभर है [ अर्थात्‌ इस जन्म या शरीर-ग्रहण से पहले पुबजन्म में जिस 
पदार्थ में इष्ट-साधनता की अनुभूति होती है, पश्चात्‌ उद्ी पदार्थ के ग्रहण में प्रवृत्ति 
होती है । एक शरीर से निकल कर चित्त की इसोलिए दूसरे शरीर के ग्रहण में प्रवृत्ति 
होती है कि उसकी इष्ट-सावनता का अनुभव पूत्रजन्म में हो चुका होता है |। इष्ट« 
साघनता का प्रत्यक्ष शरीर या अन्य पदार्थों में ह! जाता, अतः: शरोरान्तर के ग्रहण का 
अनुमान क्‍यों न होगा ? ॥ ४५६ ॥। 
यह जो प्रश्न उठाया गया कि संचारजातीय पदार्थ का प्रत्यक्ष न होने पर 
शरीरान्तर में उसका अनुमान क्योंकर होगा ? इस अ्रर्न का उत्तर है कि यदि प्रत्यक्षतः 
संचार नहीं देखा गया तो न सही, द्वितीय शरीर में चित्त-संच।र के अनुरूप जीवन 
(प्राण-संचार) तो उपलब्ध होता है । चित्र का यह शरीर में सचार वैसा हा होता है, 
जसा कि-किस्ती व्यक्ति का एक ग्राम से निकछ कर दूधरे ग्राम में सत्चार (प्रथेश) करना 
है । बहुत दिनों से कोई त्रिछुड़ा हुआ व्यक्ति दृुश देश से आकर क्रिसी ग्राम में अपने 
घनिष्ट मित्र के घर पहुँच कर आनन्द-मग्न मुद्रा में बेठा है, उसका मित्र-मण्डल भाव- 
विद्चल होकर छसके स्वागतब्सत्का र में लगे हैं, कुशल-समाचार सुख-दु:ख के प्रश्नोत्तर 
चल रहे हैं । यह सब-कुछ कर जिप्न व्यक्ति ने उस ग्राम में नवागत संचार नहीं देखा, वह 
भी तुरन्त अनुमान कर लेता है कि “अय॑ देष।न्तरादागत:,. भतिथिवत्सत्कारभाजनत्वात्‌ ।” 
उसी प्रहार जातमात्र बालक की चेष्टओं से चित्त का' शरीर-सचार अनुमित हो जाता 
है | शरीरान्तर-सचा रानुमान के लिए शरीरान्तर सच्चार-प्रत्यक्ष की अपेक्षा वेसे ही नहीं 
होती, जेसे कि धूम के द्वारा पव॑तीय वक्ति की अनुमिति के लिए पर्वतीय वक्तिका 
प्रत्यक्ष अपेक्षित नहीं | वह्िमात्र के प्रत्यक्ष से वह्चि-विशेष का जैसे अनुधान हो जाता 
है, वंसे ही सच्चारमात्र (ग्रामादि-सचार) के प्रत्यक्ष से शरीरान्तर-सत्चार अनुमित हो 


हो जाता है | 


शक्भा--देशान्त र-पसत्चार तो उसी शरीर से होता है, जिससे पृव॑ग्राम का त्याग 


- # कक | 


किया गया । ग्रामान्तर-सच्चार का शरीर-त्याग नहीं होता । एवं जंसे स्वाप्न शरीर _ 


असत्य है, अतएवं उसमें चित्त-सचार भी अप्तत्य है, वैसे ही शरीरान्‍्तर-सच्चार भी 


भसत्य ही सिद्ध होता है | इस प्रकाद से दोष प्रसक्त होते हैं--(१) शरीरापरित्याग और 


् 


उन अमन. स्‍ममा माभममा॥ा _ाम-.-१_ . ीन- सनी; मकान थक अत 
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४ वातिकालकछ्कारः 
समंजसम्‌ । तथा हि-- 


शरीरान्तरसञ्चारत्यागी सत्यसमागमौ। स्यातां यदि ततः सत्यं परलोकप्रंसाधनम्‌ ॥४५७॥। 
यथा चात्यन्तविच्छेद: स्वप्तेडस्वप्नोपलस्भिनः । 
तथैव मरणात्‌ पूर्व पश्चाद्‌ तु यदि कि कृता !॥४५५।। 
यथव खलु देशान्‍्तरसंचार: शरीरमन्तरेण तथा जन्मान्तरसंचारो5'प यदि भवेद्‌ 
विपरीतसाधनमायातम्‌ । तथा स्वप्नसंचारो सत्यशरीरान्वयी हृष्ट इति परलोकसंचा- 
रोषपि तथा भवेदसत्य एवं पर: पुववेश्च लोक इतीष्टमेव नास्तिक्रानाम्‌ । 
किच यथा स्वापावस्थायामस्वप्नदशिनो विच्छेद एवं विज्ञानस्थाव्यक्तविज्ञानता 
वा । तथा यदि पब्लोको5पि कि ताहशेनेति न विनष्टा दृष्टिर्नास्तिक्रानां कि कृतं पर- 
लोकवा दिंनां स्यथात्‌ । अतन्रेतदुच्यते-- 
तेनेव हि शरीरेण सज्चारोअ्ध्यक्षवाधित: । परित्यागः शरीरस्यथ पृ्वकस्यान्यदर्शनम्‌ ॥४५६॥ 
स्वप्नसंवेदन॑ सर्व॑सत्यविज्ञानजन्मन: । स्वप्नाच्च सत्यविज्ञानमिति कंव विल्वेधिता ॥॥४६०ा 
प्रवोधसज्भतः सर्वों विच्छेद उश्लभ्यते । मरण्णदपि विच्छेदः सत्यतावोधसज्भत: ॥॥४६१॥ 





वातिकालझ्टा र-व्याख्या 
(२) शरीरान्तर-सच्चार को असत्यता । ये दोष पश्लोकवाद में अक्षम»जतता उत्पन्न 
कर देते हैं, क्योंकि शरीर-परम्परा का ग्रहण-पूर्वक त्याग एवं सत्य-सच्चार-ये जब सिद्ध 
होंगे, तभी परकोक की सिद्धि होगी ॥ ४५७ ॥ जैसे स्वप्न में अस्वप्तोपलम्भी (जाग्रहर्शी) 
चित्त या विज्ञान-तत्त्व . का अत्यन्त अभाव ( बिच्छेद ) प्रतीत होता है, वेसे 
ही यदि मरण से पूर्व और पश्चात्‌ विज्ञानतत््व का अभाव है, तब परलोक-सिद्धि 
किकृता (क्योंकर होगी) ? [यहाँ “स्वप्ने स्वष्नोपद्वम्मने” ऐसा पाठ असँललग्न है। स्वयं 
प्रज्ञाकर ने सिद्धान्त-पक्ष में इसका अनुवाद किया है--''स्वप्तावस्थायामस्वप्तदशिनो 
विच्छेद: ।” इसके आधार पर “स्वप्नेष्स्वप्नोपछम्भिन:--ऐपा पाठ समज्जस प्रतीत 
होता है | ॥ ४५८ || 
. यदि कहीं देशान्तर-प्रवेश के समान ही चित्त का शरीरान्तर (जन्मान्तर) में 
सच्चार मान लिया जाता है, तब तो सब-कुछ सिद्धान्त के विपरीत ही हो जाता है, 
क्योंकि जेसे स्वप्नावस्था में चित्त का प्रवेश सत्य-शरीर के साथ ही होता है, वेसे हो 
परलोक गमन भी इसी शरोर के साथ ही होगा। फलत:न तो इस दरीर से पहले 
दरीरानन्‍्तर छ्िद्ध होता है और न इस शरीर के अनन्तर मरने के पश्चात्‌ । न पुर्व॑ललोफ 
और न परलोक, निरा नास्तिकों (चार्वाकों) का अभीष्ट सिद्ध हो जाता है । 
दूसरी बात यह भी है कि जैसे स्वप्चावस्था में अस्वप्नदर्शी (जाग्रहर्शी) व्यक्ति 
का विच्छेद ( अभाव ) हो जाता है, वेसे ही मरण के पश्चात्‌ विज्ञान (चित्त) का अभाव 
हो मानना होगा, तब तो नास्तिकों की दृष्टि (दर्शन) से हम परलोकवादियों का कोई 
अध्तर नहीं रह जाता । 
समाधान--शरीरान्तर में चित्त का संचार उसी (पु) शरीर के साथ मानता 
प्रत्यक्ष.बाधित है, अतः पुरातन शरीर का त्याग और नतन शरीर का ग्रहण मानना 
आवश्यक है ।। ४५६ ॥ समस्त स्वाप्त संवेदन सत्य-विज्ञान चित्तस्कन्ध से उत्पन्न होता 
है और स्वप्न से पूर्वोपर्दाशत सत्य-विज्ञान होता है, श्वतः स्वाप्न विज्ञान की असत्यता 


से क्‍या क्षति या विरोध हैं ? ॥ ४६० ॥ स्वप्न या सुषप्ति में यदि चित्त का विच्छेद है, 


पभाष्य प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। ( 
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उक्तमेतद्‌ । निज्ञानं शरीरे5स्मिन्‌ पुवंशरीरसज्भतविज्ञानाभ्यासफलत्वेनोपल म्य- 
मान नियमेन शरीरपरित्यागमन्तरेण न भवतीति कथ्थं शरीरापरित्यागः ? दृष्ट एव 
प्रवंश्री रपरित्यागः । एतच्छरी रो पलम्भ एवं पुवंश री रपरित्यागोपलम्भ इति पूर्वशरीर- 
स्थाप्रसिद्धों कथं पूव शरी रपरित्यागप्रसिद्धिरिति चेत्‌ । 
न शरीराद्रभिरति: शरीररतिप्विका । यदा प्रसिद्धा तत्पूवंशरीरं सिद्धमेव नः ।॥४६२॥ 

विशिष्टपूर्वाभिरतिसाधनादेव पूर्वशरी रप्रसिद्धि:। ने च तदेवेदानीं शरीरमुप- 
लम्यते | न चातीतमनुपलस्पभानं तदापिन भवति | ततः पूर्वशरीरापरित्याग इत्य- 
घ्यक्षबाधितमेतत्‌ । 

यदपि चोहइतम्‌ | यथा स्व्रप्ना दिहागमतमत्चत्यात्‌ तथा परलोकादण्यसत्यादेव | 
तथा चातो गमनं स्वप्नश रीरेडसत्ये तथा परलछोके5्पोत्यसत्यता परलोकल्य | एततदण्य- 
सत्यम्‌ । स्वप्तासत्यता हि पत्यतान्वयिनी । धत्यप्रत्ययस्थ च निमित्तमिति स तथा- 


न हफऑ आन भाओ. आई 





| वार्तिकालद्धा र-व्या रूपा 

तब उसका साक्षी या भासक कोन ? असाक्षिक्र पदार्थ सिद्ध ही नहीं हो सकता-। 

मरण से जो विज्ञान का त्रिच्छेद कहा जाता है, वह भी सत्य-बोध (चित्त ) से 

समन्वित है ॥। ४६१ || 

यह तो कई वार कहा जा चुका है कि इस द्ारीर में संचरित विज्ञान (चित्त ) 

पृवंशरीरस्थ विज्ञान की अष्यस्त चर्या के आधार पर ही इस शरीर का ग्रहण कर 

सका है। पूव॑ंशरीर-परिस्थाग के बिना शरीरान्तर का ग्रहण सम्भव नहीं, अतः पूर्व का 

अपरित्याग ऊँसे बनेगा ? प्रत्यक्षतः परवंशरीर का परित्याग निश्चित है। इस शरीर का 
उपलम्भ ही पूव॑ंशरीर-त्याग का उपलम्भ है, अतः पूर्वंशरीर की सिद्धि न होने पर 
प्वंशरीर के परित्याग की प्रसिद्धि क््योंकर उपपन्न होगी ? इस प्रशत का उत्तर यह है 
कि शरीर में अभिरति (आल्कक्ति या मोह ) आज का नहीं, अपितु अनादि दारीरों 
की देन है । यदि पूवंधरीर और उसमें आसक्ति न होती, तब उत्तरवर्ती शरोरों में 
उसकी उपपत्ति नहीं हो सकती थी, फलत: इस शरीर की अभिरति ही पृ्वशरीर की 
सिद्धि कर रही है ॥ ४६२ ॥ विशिष्ट प्रकार की अभिरति को जन्म देने के लिए प्‌वे 
हारीर की सिद्धि आवश्यक है। पूर्व (अतीत) शरीर इस समय उपलब्ध नहीं हो ता-- 
- एतावता वह अपनी वतंमान अवस्था में भी नहीं था--ऐसा नहीं कह सकते । निष्कर्ष 
यह निकला कि पूव॑ं धरोर का परित्याग किये बिना चित्त का उत्तर-शरीर में संचार 
सम्भव नहीं । 

यह भी जो कहा गया कि ज॑से असत्य स्वप्त से इस जागरणावस्था में चित्त 

आता है, वेसे ही असत्य परलोक से इस लोक में चित्त आता है। एवं इस सत्य जागर& 
णावस्था से असत्य स्वप्न में जाता है, वसे ही सत्य भूत इस लोक से असत्य परलोक 


में जाता है | 
वह भी कहना सत्य नहीं, क्योंकि स्वप्वात असत्यता भी सत्यता से समन्वित है । 


अर्थात्‌ सत्यभूत प्रत्यय (विज्ञान) से प्रकाशित है । उस सत्य प्रत्यय का निमित्त (आश्रय) 
कोन ? इस भ्रइन का उत्तर यह है कि उस समय पू्वशरीर निवृत्त हो चुका होता है 
ओर भावी दरीर प्राप्त नहीं होता, अतः अन्तराभव (मध्य में कमं-जन्य) शरीर ही 
निमित्त होता है । उस (अन्तराभव देह) का प्रतिपादन आगे चल कर (प० ५९) पर 


आइना अर तर ााााााााभ मर जग जाम कत्ल ० न 
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न दोपैविंशुणो देहो देतुवेल्योदियद्‌ यदि । 
मुते समीक्ृते दोपे पुनशुज्जीव्न मंचेत्‌ ॥ ५६ ॥ 


यदि चार्वाक कहता है कि यद्यपि शरीर ही चेतन्य का हेतु होता है, तथापि 
वातादि दोषों की विषमता या उम्रता के कारण मृत शरीर विगुण हो जाता है, चेतना 
का हेतु वैसे ही नहीं रहता, जैसे जली हुई बत्ती दीप-शिखा को जनक नहीं रहती। 
तब चार्वाक से यह कहना चाहिए कि अ्द्यपि वातादि दोष विषम्म होकर शरीर को 
रुणण या विगुण कहते हैं, तथापि समभाव में आकर आरोग्य प्रदान करते हैं, जेसा कि 
शाज्रंधरसंहिता का कहना है-- 

वातिकालछ्टा रः 

भूतोइत्तराभव इति वक्ष्याम:। अथवा--- 
सकल: प्रत्यय: स्वप्तास्व विशेषतया स्थित: । य॑ व पश्चाद्‌ वदिष्याम: प्रप्तावोइश्य स एव हि ॥॥४६३।। 

न हि स्वप्नप्रत्ययस्थापरस्य च कश्चिद्‌ विशेष इति वक्ष्यते । ततः स्वप्नशरीर- 
बदेव परलोकशररीरेडपि सबञ्चार इति सिद्धम्‌। अतो5न्यत आगतस्य यदि नाम वाप़ना- 
बलविशेषत: सप्रतिघेतरत्वादिविशेष: | सन्‍्तानहानिस्तु न दृष्टेव ततोडउनुपरतपस्तानतंव 
प्राणिनामिति सिद्ध: परलोकः | मरणादयस्तु स्थित्यावेधकस्य वासनालक्षणत्य चित्रत्वा- 
न्ञानिवृत्तिप्रसद्भश्ित्ते तिष्ठति चेतसस्ताहशस्य चित्तस्पेवाभावात्‌ । 

* चार्वाऋस्यापि तह परिद्यारोषसत्येव त्ाहशस्य देहस्याभावात्‌। गत आह--न 

दोषेविगणो देह इति | 





वातिकालदू र-व्याख्या 

किया गया है--“अन्तरा भवदेहों हि” इत्यादि । 

अथवा जाग्रत॒ प्रत्यय सत्य और स्वाप्त प्रत्यय ब्स॒त्य-यह्‌ विभाग ही योगाचार- 
सम्मत नहीं, अपितु सकल प्रत्यय (ज्ञान) स्वाप्त ज्ञान से विलक्षण नहीं, जिसका प्रति- 
पादन आगे किया जायगा, उसी का यह प्रस्तुतीकरण है ॥।४६३॥ स्वाप्न ज्ञान और 
अस्वाप्त ज्ञान का कोई अन्तर नहीं--यह आगे कहा जायगा। अतः स्वप्न-शरीर के 
सम्रान ही परलोक-शरोर में भी चित्त का सञ्चार हो जाता है--यह सिद्ध हो गया। 
यह शरीर सप्रतिघ (दीवार, पव॑तादि में प्रवेशानह) किन्तु परलोक से आनेवाला शरीर 
अप्रतिघ अनवरुद्ध गतिवाला होता है, जो कि कमं-वासनाओं के द्वारा ही विरचित 
होता है। चित्त -पनन्‍्तति की हानि तो कभी नहीं देखी जाती, अतः कभी छउपरत न 
होनेवाली चित्त सन्‍्तानवाले प्राणियों का परलछोक सिद्ध हो जाता है। मरणादि अव- 
स्थाओं में शरीर[दि की अनिव॒ति का प्रप्तज़्॒ु इसलिए नहीं होता कि दरीझादि की 
स्थिति की आवेधक (आक्षेतक्र) वासनाएँ (कर्मज संस्कारावलियाँ) विचित्र होती हैं। 
उन वासताओं का आधारभूत चित्त भी वेसा ( शरीर की अनिवृत्ति के अनुरूप ) नहीं 
रहता । 

आशक्भा-शरीर ही यदि चेतन है, तब मरणावस्था में भी चेतना रहनो 
चाहिए--इस प्रकार के आक्षेप का समाधान चार्वाक भी कर सकता है कि मरणावस्था 
में वेसा शरीर नहीं रहता । 

__ समाधान--उक्त शच्छा समाधान करने के लिए वातिककार ने कहा है--“'न 

दोषिएुणों देह:” इत्यादि । अर्थात्‌ चर्वाक का जो कहना था क्रि वात, पित्त, र्लेद्स- 


१७६ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। १ 


धातवस्तन्मला दोषा नाशयन्त्यसमा तनुम्‌ । 
समा: सुखाय विज्ञेया बलायोपचंयाय च ॥| (५४६) 

मृतावस्था में दोष असम नहीं रहते, सम हो जाते हैं, अतः चेतना का पुनरुज्जीवन 
होना चाहिए । समावस्था में दोषों का संशभन हो जाठा है, अतः मनोरथनन्‍दी में 
समी भवन्ति” के स्थान पर “शमोीभवन्ति” पाठ रखा गया है ॥। ५६ ॥। 
बा वातिकालदूर: “ 

दोषहि वातपित्तादिभिविगुणो देहस्ताहशो न भवत्येव यादहशादुर्त्पत्तिमच्चित्तम्‌ । 
ततस्ताहशस्प देहस्याभावान्नानिवृत्तिप्रसज्भध: । नेतदस्ति | यद्येवं स्थात्‌। मृतस्य सतः 
समीभवन्ति दोषास्तत आरोग्यलाभाद्‌ देहस्य पुनरुज्जीवनं भवेत्‌ । 'तेयां समत्वमारोग्य॑ 
क्षयवुद्धी विपयंय” इति वचनात्‌ । 

_ _ अथासमीकरणं दोषाणां कुतो ज्ञायते ? ज्वरादिविका रदशंनात्‌ । विकारकारिणो 
हि दोषा न मरणमादघति । सर्ेदा मरणप्रसद्भात्‌। अन्यया न देह: कारणं भवेत्‌ तस्य 
चेतसस्तद्विका रभावाभावान नुविधानात्‌ । एवं हि देहकारणता विज्ञायते यदि पुनरुज्जी- 
वन भवेत्‌ । 
चित्तकारणतायां हि चेतत्तो व निवत्तेंतम्‌ । चेतसो विगुणत्वे हि गृहेअ्प्यपुनरागतिः: ॥४६४। 


कक अआाओिनन च--5 





वारतिकालडू र-व्याख्या 

इन दोषों के कारण देह वैसा नहीं रहा, विगुण (विक्त) हो गया अर्थात्‌ जसे (योग्य 
सादगुण्य-युक्त) देह से चित्त उत्पन्त होता है, वेसा देह नहीं रहा, भतः मरणावस्था में 
चित्त या चतत्य की अनिवृत्ति का प्रसंग नहीं होता । 

वह चार्वाक का कहना उचित नहीं, क्योंकि मरण से पहले जो बात, पित्त, कफ 
रूप तीन दोष उत्पन्न हो जाते हैं, वे मरणावस्या में समान ( शान्त्र ) हो जाते हैं, अत: 
देह का उज्जीवन ( नीरोगत्व ) हो जाना चाहिए, जंसा कि कहा गया है--'तेषां 
समत्वमारोग्य क्षण्व॒द्धी विषयय:” अर्थात्‌ वातादि की समता का नाम आरोग्य और 
उनको क्षीणता या वृद्धि का नाम आरोग्याभाव या रुग्णता कहा जाता है । 


कथित दोषों के अप्तमीकरण (क्षय या वृद्धि ) का ज्ञान क्ते होता है ? इस प्रइन 
का उत्तर है--/ज्व रादिविक्रारदर्शनात्‌” अर्थात्‌ वात के बढ़ जानें पर शरीर में ज्वर 
हो जाता है। वेद्य उसे समझकर उस्ते वात-ज्बर की संज्ञा देता है, क्योंकि वह बात दोष 
से जनित होता है | इसी प्रकार सभी दोष देह को केवल विछ्त करते हैं, मशण के 
साधक नहीं होते, अन्यथा कोई-न-कोई दोष सदा बना रहता है, अतः सदेव मरण हो 
होता रहेगा | अर्थात्‌ वातादि में से किसी भी दोष के आ जाने पर शरीर का नाश 
ओर शरीर के नाश से चेतनादि का नाश मानना होगा ? अन्यथा (छारीद का नाश 
हो जानें पर भी चित्त का नाश न मानने पर ) चार्वाक-मतानुस।रण शरीर को चित्त या 
चतन्य का कारण न माना जा सकेगा, क्योंकि कारण के भाव और अभाव का अनु- 
गमन कार्य का भावाभाव किया करता है। यदि दरीर के भावाभाव का अनुसरण 
चित्त का भावाभाव नहीं करता, तब शरीर को चित्त का कारण कोन मानेगा ? 

चित्त को चेतना और प्राणादि का कारण मानने पर शरीर की निवृत्ति से 
चेतना की निवृत्ति प्रसक्त नहीं होती, क्योंक्रि चित्तहुप कारण की यदि कहीं मार्ग में 


ही विगणता हो जाती है, तब उस प्राणी का घर तक पुनरागम॒न सम्भव तहीं ॥४६४॥. 


एलौक! ५७ ] धसाणसिद्धि। -१७७ 


निवृत्तेषप्यनले. काष्ठविकाराविनिषृत्तिकत्‌ । 
तस्थानिवृत्तिरिति चेन्‍न चिकित्साप्रयोगतः ॥ ५७ ॥ 
चार्वाक से प्रशन किया गया कि यदि वातादि दोषों के कारण शरीर में अचेतनता 
आती है, तब मृतावस्था में दोषों के निवृत्त हो जानें पर अचेतनता की निवृत्ति और 
चेतनता का पुनरुज्जीवन क्‍यों नहीं होता । यदि चार्बाक उसका उत्तर देता है कि ज॑से 
अग्नि के निव॒त हो जाने पर भी अग्नि-जन्य काष्ठगत कालिमरूप विकार निवृत्त नहीं 
होता, वेसे ही दोषों की निवत्ति होने पथ भी अचेतनता -निवृत्त नहीं होती। चार्वाक 
क्षे इस उसतर को अश्चज्जुत ठहराते हुए कहा गया है--“चिकित्साप्रयोगत: ।” अर्थात्‌ 
वातादि दोषों से जन्य ज्वरादि रोगों की निवृत्ति के लिए ही आयुर्वेद में चिकित्सा का 
विधान किया गया है । यदि दोष-जन्य विकारों की निवत्ति नहीं होती, तब वह विधान 





वातिकालदूरः 
देहकारणतायन्‍्तु बैग्ण्ये विनिवतंते । देहस्तादश एवासावहेतुश्चेतलः कथम्‌ ॥।४६५॥। 
देहस्य हि कारणत्वे देह एव तथाभ्ुतो भवति कारणमन्यदा नेति न युक्‍तं ताइश 
एव वेगुण्ये ज्रियते कश्निदपरो सेति कथमयं विभाग/। चित्तकारणत्वे पुनश्षित्तवेगु- 
प्यावगृण्ये मसणेत रत्व क्ारणमिति विभागों नानुपपन्नः । 
दोषस्पो पशमे5प्यस्ति मरणं कस्यचित्‌ पुनः । जीवन दोषदुष्टत्वेः्प्येतश्न स्थाद्‌ व्यवस्थितम्‌ ।॥४६६।॥ 
न खल्व॒समज्जसवृत्ति कार्यम्भवति। तेन न देहकायेविज्ञानं देहकाय॑त्वे पुनः 
रुज्जीवनप्रसज्भात्‌ । 
ननु वेगृण्यकारिणि निवृत्तेडपि न तत्क्ृतस्य वेंगुण्यस्यावश्यं निवृत्तिः। न खल्वग्ति: 
निवृत्तावषि काष्ठेउरिनकृतों विकारः क्वचिन्निवृत्तों दृष्टः ॥ अतः--निवृत्तेप्यनले इति | 
पएर“हिूएएफ्र ः 7 बातिक़ालकूा रण्याब्या 
देह को यदि चित्त का फारण माना जाता है, तब देह के विगुण होने पर चित्त भी 
निवृत्त हो जाता है किन्तु यदि देह जसे-का-तेसा रहता है, तब वह चित्त का अहेतु कैसे 
होगा ? ।।४६५॥ अर्थात्‌ देह को. चित्त का कारण माननें पर वेसे ही देह कभी चिक्त 
का कारण और कभी अकारण ऐसा मानना यक्ति-यक्त नहीं कहा जा सकता । वेसी 
ही देह के विगृण होने पर कोई मर जाता है और कोई नहीं--ऐसा विभाग क्योंकर हो 
सकेगा ? पूर्व चित्त को उत्तर चित्त का काराण मान लेने पर तो उक्त विभाग उपपन्‍्न हो 
जाता है कि चित्त के वेगुण्य से मरण भौर अवेग्ण्य से मरणाभाव होगा । 


बातादि दोषों का उपशम हो जानें पर भी किसी-किसी का मरण हो जाता है, 
और दोष से शरीर के दुष्ट होने पथ भी जो जीवन बना रहता है, वह देह को कारण 
मानने पर यह व्यवस्था नहीं बन सकेगी ।। ४६६ ॥। अव्यवस्थितकारशणक कार्य कभी 
व्यवस्थित नहीं होता, फलत: देह का विज्ञान (चित्त) कार्य नहीं होता, क्योंकि देह के 
के पर के के शान्त हो जाने से पुनरज्जीवन का जो ऊपर प्रसद्भध दिया, वह बना 

रहता है । 
कप शद्धू---मरणावस्था में देह के वगुण्यकारी वातादि दोषों के निवृत्त हो जाने पर 
भी दोष-प्रयुक्त शरीर-वंगुण्य की निवृत्ति अवश्यंभावी नहीं, क्योंकि अग्नि कै बम जाते 
- पर भी काब्ठगत अग्नि-जन्य विकार (कालापन या कोयला-रूपता) निवृत्त नहीं होता । 
यही श्र वातिककार ने उठाई है--“निवृत्तावप्यनले'” इत्यादि। है 

ह १३३ 


१्७८ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेंद। १ 


व्यर्थ हो जाता है, अत। दोषों की निवृत्ति से अचेतनता की निवृत्ति अवश्य होनी 


चाहिए॥ ५७ | ४ 
अपुनभोवतः किज्चद्विकारजनन क्वचित्‌ । 


किखिद्िपययादग्मियथा काप्टसुवर्णयो! ॥ ५८ ॥| 
आधद्योडन्यो5्प्यो हसंहाय। प्रत्यानेयस्तु तत्कृतः । 
विक्रार! स्यात्पुनभोवस्तस्प हेम्नि खरत्ववत्‌ || ५९ ॥ 
कोई पदार्थ किसी वस्तु में ऐसे विकार को जन्म देता है कि जिसकी निवत्ति पे 
विकाय वस्तु का पुनर्भाव ( पूर्व छय का लाभ ) नहीं होता, जेसे अग्निजन्य काष्ठ क्री 
इयामता | दूपरा प्रक्नार ठोक उसके विपरीत होता है अर्थात्‌ विकार की निवृत्ति होने 
पर वस्तु को पूर्व॑झप की प्राप्ति हो जाती है, जैसे अग्नि की निवृत्ति होने पर अग्नि-जन्य 
स॒वर्ण का द्रवत्व (तरलत्व) निवत्त हो जात, है और सुवर्ण-पिण्ड की कठिनता जेसे-की- 
तेसी हो जाती है | श८ ॥ इनमें प्रथम प्रकार का श्यामतारूप विक्राद अग्नि की 
निवृत्ति होने पर भी संहायय (निवर्ततीय) नहीं होता, किन्तु दूसरे भकार के विकार की 
निवत्ति होने पर वह्तु का रूप प्रत्यावेय (पुनः प्राप्य) होता है, जैसे सुवर्ण का काठिन्य, 
क्योंकि सुवर्ण का द्रवत्व तत्कृत ( अग्नि से जन्तित ) है और काष्ठ की द्यामता 
अनन्‍्यक्ृत ( अग्ति से भिन्‍न धूम या वायु से जत्नत है ) ॥ ५९ ॥। 
. वात्तिकालद्धारः 
यथा दहननिवृत्तावषि न काष्ठविकारनिवृत्तिस्तथा दो षपक्ुतो5पि मरणविकारो न 
निवत्तिष्पते | ततो न पुनरुज्जीवनप्रसद्भधः । तदाह-चिकित्साप्रवरतेनात्‌ । निवत्य॑- 
विकारत्वे हि दोषाणां तन्निवतंनाय चिकित्सा साफल्यमासादयेत्‌ । 
ननु दोषकतो विकार: । स्वल्पो5पि निवत्यंते एवं मरणविकारात्‌ प्राक्‌ मरण- 
_ विकारन्तु न निवत्तिष्यते | ततो दोषानिवृत्यनिवत्येविकारा इति नाय॑ दोष:। नेदमृत्तर 
यतः--अपुनर्भावत: किच्चिदिति । 
अस्यायमर्थं: । क्वचित्किड्िन्‍वदपुनर्भाव वकारा[रम्भकमेव यथा वकज्निः काष्ठे। 
किख्विद्विपयंयादेव यथा स एवं सुवर्णो न पुनरेक्रमेकत्रेव तथा चाविकारकारि। अत्रा- 
न्यस्य विकारकारिणो विकार्यस्य वायोविकार: | सोइन्योउप्यसंहाये: । श्यामतामात्रमपि 
वातिकालड्ू र-व्या ख्या ँ 
समाधान--उस हाद्घू[ं का समराधात किया गथा है--“'चिकित्साप्रयोगत:” | 
अर्थात्‌ वातादि दोषों से जनित ज्वरादि दोषों की निवृत्ति के त्रिकित्सा-प्रयोग (औषधो- 
पचार) इसीलिए किया जाता है, ज्वरादि विकार निवतंनीय (निवृत्ति के योग्य) होते 
हैं। चिकित्सा की सफन्नता भी इसी में ही है कि उप्तसे रोग की निवृत्ति है । 
शस्भा--दो ष-जन्य स्वल्प विकार भी निव॒ृत्त हो.जाता है । मरणरूप विकार से 
पहले, किन्तु मरणरूप विकार निवृत्त नहीं होता, अत: मृत्ठुछप विकार को दोष- 


निवत्ति से अनिवतेनीय कहा जाता है। 
समाधान--उक्त शड्भूा का निराकरण करने के लिए कहा गया है---“अपुनर्भा- 


वित:” इत्यादि | अर्थात्‌ कोई पदार्थ किसी वस्तु पर ऐसे विक्रार का जनक होता है जो 
विकार निवृत्त होकर उस विक्रृत वस्तु को अपने भाव या निविकारूप में प्रतिष्ठित नहीं 
कर पाता, ज॑से अग्नि से जनित काष्ठगत कालितारूप विकार । वह निवृत होकर काष्ठ 
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वातिकालद्छारः 

काष्ठेःग्निक्ृतमसंहायमभिद्रवतापि तु सुवर्णे5ग्तिनिवृत्तो पुनरन्यथा भवति। ततो$हप- 
विकारस्य दोषकतस्य निवृत्यत्वान्महतो5पि मरणलक्षणस्य निवृत्तिरिति प्राप्तम। ततः 
पुनरुज्जीवनप्रसद्भ:। तथा हि निद्राक्तोषपि चेतनाविरतिलक्षणो विकारो निद्राभावे 
निवतंते । अथ तत्र नास्त्येव निवृत्तिरित्युच्यते । तत्प्रत्युच्यते-- 
असंवेदनरूप॑ हि न संवेदनमिष्यते । तथापि यदि तड्जावों मृतस्याप्यस्तु वेदनम ॥॥४६७॥ 
न हि संवेदनाभावे विशेषों मृतसुप्तयो: | आश्वासादि पुनः स्व यथा तदपि चिन्तितम्‌ ।॥४६८॥।। 

संवेदनाभाव एवं सुप्तमृतयोर्नापरों विशेष: | ततः सुप्तस्य प्रवोध इव मृतश्याफि 
प्रहारौषधप्रयोगादिनोज्जीवन प्रसक्तम्‌ । हे 

अथ प्रसुप्तस्य संवेदनाभाव एवं नास्ति मृतस्य तु स इति विशेष: | न असंवेदन- 
स्योभयत्र समानत्वाद्‌ | अथासंवेदने5प शक्तिरूपेण तदास्त इत्युच्यते | केयं शक्तिरिति 





ने पर्व प में वातिकालद्ा र-व्याख्या 
को अपने पूर्वछूप में अवस्थापित नहीं कर सकता, द्‌ 


/ दूसरे प्रकार का विकार वह होता है, 
जो अग्नि के न रहनें पर निवुत्त होकर विकृृत वस्तु को अपने पृवेरूप में व्यवस्थित 
कर देता है, जैसे सुवर्णंगत द्रव॒त्व (तरलता) अग्नि के निवृत्त हो जाने पर द्रवत्व स्वयं 
निवृत्त होकर सुवर्ण को अपने पूर्वरूप (कठिन सुवर्ण-पिण्ड के रूप) में प्रतिष्ठित ऋर देता 
है ॥ ५८॥ प्रथम प्रकार का काष्ठगत कालिमरूप विकार अग्ति से भिन्‍न धूम या वायु 
का विक्रार हैं, अतः न तो वह अग्नि की निवृत्ति से निवृत्त होता है और न स्वयं निवत्त 
होकर काष्ठ का पूबेरूप में संस्थापक है | तत्कृत ( अग्निक्ृत ) सुवर्णगत द्रवस्व विकार 
निवृत्त होकर सुवर्ण का पूर्वेरूप में व्यवस्थाथक है | निष्कर्ष यह है कि वातादि दोषों से 
जनित ज्वरादि विक्रार जेसे दोषों को निवृत्ति होने पर निवत्त हो जाते हैं, वसे हो, 
मरणहूप महान्‌ विक्रार भी दोष की निवृत्ति से निवत हो जायेंगे, मरण के पश्चात्‌ 
पुनरुज्जीवन का प्रसज्ञ जेसा-का-तैसा बया रहता है | देखा भो जाता है क्रि गाढनिद्रा 
(सुषुष्ति) से जनित चेतना-विरतिरूप विक्रार उस गाढ निद्रा की निवृत्ति से चेतना- 
विरति की निव त्ति जागरित में हो जाती है। जो व्यक्ति कहता है कि वहाँ चेतना-भाव 
की निवृत्ति नहीं होती, उसके प्रति कहा जाता है-- 
सुषुप्ति असंवेदनरूप है, उसमें संवेदन या वह संवेदनस्वरूप कभी नहीं हो सकती। 
तथापि यद्धि सुषुष्ति में संवेदन की सत्ता मानी जाती है, तत्र मरणावस्था में भी संवेदन 
या चेतना होनी चाहिए ॥| ४६७ ॥ मरण और सुघुष्ति अवस्था में समान संवेदनाभाव 
रहता है, उपक्षमें कोई विशेषता नहीं । सुषुष्ति में जो श्वास-प्रश्वास की उपलब्धि होती 
है, उसका विचार विगत ५४ वें वातिक में किया जा चुका हैं--'“धारणाकषं णे वायो!” 
॥ ४६८ ॥ संवेदन का अभाव ही सुषुष्ति और मृत्यु में रहता है, अन्य कोई विशेषता 
नहीं । अतः सुषुप्त चित्त का जागरित में जप्ते पुनरुज्जीवत होता है, वेसे ही मृत चित्त 
का औषध-प्रयोगादि पुनरुज्जीवन होना चाहिए । 
प्रसुप्त व्यक्ति में पंवेदन का अभात्र नहीं किन्तु मृत व्यक्ति में संवेदन का अभाव 
है--यह दोनों में महान्‌ अन्तर है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि संवेदन का अभाव त्तो 
दोनों अवस्थाओं में समान है । यदि कहा जाय कि प्रम्ुप्तावस्था में व्यक्तरूपेण संवेदन - 
केन होने पर भी शक्तिर्पेण रहता है और मृतशरीरं में शक्तिर्पेण भी नहीं । तब 
प्रश्न छठता हैं कि यह छाक्ति क्‍या वस्तु है ? यदि संवेदन ही दक्तिपदार्थ है, तब संवेदत 
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बातिकालल्टा रः 

निर्दिश्यताम्‌ । यदि संवेदनमेव शक्तिस्तथा संवेदनमेवास्ति कथमसंवेदनम्‌ । तच्चास्ति 
तर्न नास्तीति विरुद्धमू । अथ संवेदना दन्या शक्ति: सा तहिं शरीरमेव|ततः शरीरे तिष्ठति 
ब्तन्यजनके शक्तिसद्भावादनिव्‌ त्तिरेव तस्य । अथ' जनकस्य शरीरणस्य विनाशः परस्य 
घाजनकस्योत्पत्तिरिति न चेतनन्‍्यम्‌ । किमिदमजनकत्वम्‌ । संवेदनरहितत्वमिति चेतू । 
सुप्तस्पापि तदस्तीति । सुप्तस्यापि संवेदनं न भवेत्‌ प्रबोधावस्थायाम्‌॥ अथ तत्नाइवासा- 
दयः सन्ति ततो नाजनकत्वं देहस्य । तदंव तहि सुप्तावस्थायामुत्पत्ति रित्यसुप्त एव 


भवेत्‌। 
अथ निद्रापरिणतिसहायादाइ्वासादेश्चतन्यमृत्पयते । केयं निद्रा नाम । संवेदना- 


भाव इति चेत्‌। मृतस्यापि सोउस्तीति पुनः संवेदनं स्थात्तत्परिणामे । अथाश्वासाभा- 
वात्सहकारिवेकल्यात्केवलाहेहा दनुत्पत्तिरिति वदेत्‌ । मूच्छादिविकारेडपि नाश्वासादय 
इति न संवेदनं भवेत्‌ । तस्मादाश्वासादेन संवेदनकारणत्वं न चाहइवासादीनां कारणत्व- . 
मिति निवेदितं प्राक । किच्च-- 
निद्राग्यपगमे पूर्वज्ञानसंस्कारतो घिय: । तथा विधा: संभवन्ति ततों देहो न कारणम्‌ ॥ ४६६ ।। 
समाने हि शरीरसम्भवे पुर्व ध्व॑स्कारानुरूपा एवं बुंद्धययों दृश्यग्ते । ततो न देहः 
वारततिकाल छू र-व्याख्या 
के रहने पर सुषुप्ति में असंवेदन कंसा ? वहाँ संवेदन हैं भी और नहीं भी--ऐसा 
मानना नितान्‍्त विरुद्ध है। यदि शक्तितत्त्व संवेदद से भिन्‍त्र है, तब सुषुण्ति में संवेदन 
से भिन्‍न इवासादि-यूक्त शरीर को ही संवेदन की शक्ति कहना होगा । शरीररूप शक्ति 
के रहने पर उस शक्ति से जन्य चेतना का भी सुषुष्ति में सद्भाव होना चाहिए। यदि 
संवेदन की शक्ति या संवेदन के जनकीभूत पूर्व शरीर का लाश और अजनक शरीरा- 
न्तर की उत्पत्ति वहाँ मानी जाती है, तब जिज्ञासा होती है कि संवेदन .की अजनकता 
क्या है ? संवेदन-रहितत्व ही यदि अजनकत्व है, तब प्रसुप्त व्यक्ति में संवेदन-रहितत्व 
रहतें के कारण उसके जाग जाने पर भी संवेदन नहीं होगा। श्वास प्रश्वास रहने के 
कारण सुप्त शरीर में संवेदव-राहित्य यदि नहीं माना जाता, तब सुप्तावस्था में ही 
संवेदन की उत्पत्ति होगो और थुप्तावस्था का विलोप प्रसत्रत होगा । 
शडूा--जागरण, स्वप्त, मूर्च्छा और. मरण--ये निद्रा की ही परिणतियाँ 
(परिणाम) हैं । इवासादि-घहित निद्रा-परिणति को चेतना का उत्पादक माना जाता 
है | मृत शरीर में निद्रा को परिणति रहने पर भी दवास-प्रश्वा सरूप सहायक कारण के 
न होनें से चतन्य उत्पन्न नहीं होता ।.. 
समाधान--मूर्च्छारूप परिणति में इवासादि के न रहने पर चेतना (ज्ञान) क्यों 
कर रहेगी ? अत: इवासादि को चेतन्‍्य की कारणता नहीं मानी जा सकती । इसका 
विद्वद विवेचन पहले किया. जा चुका है--प्रेरणाकषेणे” इत्यादि (प्र. वा. १५४) । 
| दूसरी बात यह भी है कि सूषुष्ति से लेकर जागरण तक शरीश वही है, अतः 
हरीर ज्ञान का कारण नहीं, अपितु पूर्व संस्क्रारों के आधार पर बुद्धियाँ (ज्ञान) उत्पन्त' 
होती हैं ४६६।॥। शरीर यदि ज्ञान का कारण है, तब सुषुप्ति में भो शरीर के रहने पर 


ज्ञान की उत्पत्ति प्रसक्त होती है, अत: उद्बुद्ध संस्कारों को ही ज्ञान का कारण मानना 


युक्ति-युक्त है। फलत: चेतना का कारण न तो शरीर है और न इ्थास-प्ररवासादि । 
संस्कार-संत्कृत देह से भी चैतन्य की उत्पत्ति माननी उचित नहीं, क्योंकि 


लीक! ५८०५६ ] द प्रमाणसिद्धि। १८१ 


6 अ-«_-_- आन. कक. 





वातिकालद्धारः 
कारणमाश्वासादयों वा | अथ संस्कारसहायाहेहादुत्पत्तिरित्यूच्यते, तदसत्‌ । 
संस्कार: सहकारी स्यात्तदाइसन्निति दुर्घटमू ।॥४७०॥। 

न ह्यविद्यमानो विद्यमानस्य सहकारी न च प्रबोधावस्थायां देहस्येव चेतसो5पि 
पूर्वकस्य विद्यमानता । न चाविद्यमानः सहकारी सहकरणाभावात्‌ । त़् हि विद्यमानें- 
तरयो: सहभावः | तस्मात्पूर्वेकमेव चेतस्ततन्र कारणं न देह:। कथर्न्तहि प्रहारादय: 
प्रबोधका: । अस्येदमृत्तरम्‌ । 

नावश्यं जातबोधत्वं प्रहारादेव जायत्तें | प्रहारमन्तरेणापि प्रवोध उपलभ्यते ।॥॥४७ *॥। 

न हि प्रह्वारादेरेव बोध: स्वयमपि प्रबोधात्‌ ! नन्‌ प्रवोधानन्तरं दृष्टपदार्थ परम्ब- 
न्धेन विकल्प उत्पद्यते | ततो दर्शनपूर्व विज्ञानयो: कथं सहकारित्वंम्‌ | नेतदपि साधु। 
वात्राधि नियमो दुष्ट: प्रत्यासत्तिप्रबोधने | तात्वयंष यदाक्षिप्य प्रयुण्तस्तत्र बोधतः ॥॥४७२॥॥। 

यदेव तात्ययेंणाक्षिप्य प्रसुप्तस्तदनुरूप एवं वासनाप्रवोधो5स्य भवतति। नतु प्रबोधे 
सति यदुपलम्यते तत्सम्बन्धेन प्रत्यासन्‍न एवं प्रबोधो दृश्यते । यश्थ यथाभ्यासवॉस्तस्य 
तथाभुत एव प्रबोधो नान्‍्यत्र । प्रबोधश्चान्तरस्पर्श विज्ञानादिकमेव । यथा च यस्याष्या- 
सस्तदनुरूपमेव कार्यसखसंवेदनम्‌ | तथा हि-- 
वातिकालडूधर-व्या ख्या 
संस्कार असत्‌ देह के सहकारी नहीं हो सकते, अत: संस्कार जिस देह के सहकारी हैं, 
उस देह को अद्चत्‌ क्योंकर कहा जायगा || ४७० ॥ 

आश्षय यह है कि अविद्यमान पदार्थ विद्यमान का सहकारी कभी नहीं. हो 

सकता । प्रबोध (जागरण) की अवस्था में देह के समान पूर्व चित्तक्षण कभी विद्यमान 
नहीं रहना । अविद्यम्तान पदार्थ सहकारी इसलिए नहीं हो सकता, क्योंकि उसमें सह- 
करण सम्भव नहीं होता। विद्यमान और इतर (अविद्यमान) का सहभाव कभी नहीं 
होता । फलतः वर्तमान चित्त का कारण पूर्व तन चित्त ही होता है, देह नहीं । 

प्रश्--यदि देह चेतना का कारण नहीं तब जगाने (चंतन्यावस्था में लादे) के लिए 
शरीर पर प्रहार क्यों करते हूँ, शरीर को झकझोरते क्‍यों हैं ? 

उत्तर-देड पर प्रह्मर करने पर ही प्रबोध होता है--ऐसा कोई नियम नहीं, 

प्रहार के विना भी अपने-आप प्रबीध होता देखा जाता है ।। ४७१ ॥। यदि कहा जाय 
कि ध्रबोधानन्तर (जागनें के पदचात्‌ ) जो पदार्थ सन्निहिंत दिखाई देता है, छ सकी प्रत्या 
सत्ति ( सन्निधि ) भी विकल्प के रूप में चेतना की जनक हो सकती है। तो ऐसा भी 
नहीं कह सकते, क्योंकि दृष्ट पदार्थ की प्रत्यासत्ति और प्रबोधन (चेतना) का नियमतः 
कार्य क्र रणभाव नहीं देखा जाता,। अपितु जिस समप्र पर जाग जाने का संकल्प करके 
व्यक्ति सोता है, छसके अनुरूप ही संस्कारों का उदबोधन होता देखा जाता है, न कि 
जागनें पर जो वस्तु सामने दिश्वती है, उसकी प्रत्यास्ति से । अधिकतर तो यही देखा 
जाता है कि जिस पुरुष का अपने सोने-जागने का जैसा अभ्यास पड़ जाता है, वैसा ही 
समय पर अपने-आप नींद टूट जाती हैं। श्रबोधक तो आन्तरिक स्पशं-विज्ञान ही है। 
जिस व्यक्ति को जिस पदाथ का अभ्यास होता है, उप्तको उसी पदार्थ से कायिक 
सुख-संवेदन होता है, जसे कि किसी प्रकार भय उपस्थित होने पर जिन्होंने द्रव (अभि- 
द्रवण या भाग जाने का अभ्यास कर रखा है, उनमें भाग जाने के संस्कार उद्बुद्ध 


१८२ सेमाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्म [ परिच्छेदः १ 


वातिकालद्टा रः 
भयधेर्यादिसंस्का रा द्रवशस्त्रग्रहादय! । प्रबोधरूपा जायन्ते प्राणिनां सुखसंविदः ॥॥४७३।। 
भयभावना भवन निवेशिनां पलायनसुखादिसंवेदनरूप एव प्रबोधोउन्यथा तु दुःखा- 
सिका। रोद्रात्मनान्तु परोपद्रवाभिरतोनां परापक्रणकारिणां शस्त्रादिग्रहणरूपसूख। दि- 
संवेदनरूप: । ततो न देह आश्वासादयो वा विज्ञानका रणम्‌ । पूर्वकमेव विज्ञानं कारण- 
न्तच्च यदि देहादुत्पन्नं तदा अनिवृत्तिप्रसद्धात्तु स एव दोष! | तथा पूवविज्ञानाखथिता 
न स्थादेव । अथ दोषविगुणत्वादकारणम्‌ । वेगुण्याभावे पुन: कारणम्भवेत्‌ । अपुनर्भावि- 
विकारारम्भकत्वे स्वल्पो5पि तत्कृतो विकारो व निवत्येः स्थाहोबल्थादिक: मन्दविज्ञान- 
प्रवत्तनलक्षणश्र मूच्छादिविच्छेइलक्षणो वा। अपुनर्भाविविक्रारा रम्भकस्य स्वल्पो5प्य नि- 
वत्यें:। “प्रत्यानेयस्तु यत्कृते: । विकार: स पुतर्भावस्तस्थ हेम्नि खरत्वत्रत्‌”। हेम्नो हि 
खरत्वं गतमपि विकारहेत्वपगमे पुनः प्रत्यागच्छति | तथा महानपि विज्ञानविच्छेदविका रो 
मरणलक्षणो निवत्यंत इति पुनरुज्जीवेत । 
ननु चिक्रित्साप्रयोगात्‌ प्रत्यानेयत्वविक्रारमसाध्यव्याधिभावाच्चा प्रत्यानेयविका- 
वातिकालदूग र-व्याख्या 
होकर भाग जाने में ही सुख का भान कराते हैं और इसके विपरीत जिन्होंने भय. करे 
समय घेय॑ धारण कर शस्त्रादि के ग्रहण का अभ्याप्त कर रखा है, उनके अभ्यात्त-जन्य 
संस्कार उद्बुद्ध होकर शस्त्र-ग्रहण में सुखानुभव कराते हैं।। ४७३ ॥ 
भय-भावना (भय के संस्कारों) से पलायन-संस्कार उद्बुद्ध होकर प्राणी को भय- 
स्थल से भाग जानें का ज्ञान उत्पन्त करते हैं। अन्यथा दुःश्लात्मक संवेदन होता है। 
अडगुलीमाल-जे से क्रकर्मा परापकारपरायण हत्यारों को तो शब्त्र-धारणादि में ही 
सुखानुभूति होती है, क्योंकि उनके संस्कार उनको वैसी ही चेतना देते हैं। निष्क्रष॑ यह 
है कि देह और श्व|स-प्रश्वादि विज्ञन ( चेतना ) के जनक नहीं होते, अपितु पृव॑ंतन 
विज्ञान ( चित्त ) ही उत्तरोत्तर ज्ञान-सन्तति का हेतु प्रत्यय है । यदि वह देह से 5त्पन्न 
माना जाता है, तब मृतावस्था में भो उप्तको अनिवृत्ति का प्रसज्भुरत्व दोष उपस्थित 
होता है। जसे मृत्तिका के कायभूत घटादि में मृत्तिका अन्नयय देखा जाता है, वेसे ही 
देहादि के कार्यभूत चित्त में देहरूपता का ही समन्वय होना चाहिए, विज्ञानरूपता का 
अन्वय नहीं । वातादि दोषों से विगुणित ( दृषित ) देह चित का कारण. नहीं होता-- 


इस पक्ष का खण्डन करते हुए पहले ही कहा जा चुका है कि फिर तो झृतावस्था सभी. 


दोषों का अभाव होने के कारण चेतना का पुनरुज्जीवन होना चाहिए । वातादि दोषों 
को यदि ऐसे विक्रारों का जनक माना जाता है कि पुनः पूर्वावस्थापन्न शरीर नहीं 
होता, तब शरीर के दोब॑ल्यादि स्वल्प दोषों की भी निवुत्ति नहीं होनी चाहिए। एवं 
वातादि दोषों से जनित मूर््छादि की निवृत्ति तथा मूच्छा-विच्छेइरूप स्वल्प संज्ञान भो 
नहीं होना चाहिए ज॑सा कि वातिककार पहले ही कह चुके हैं--“प्रत्यानेयस्तु तत्कृत:। 
विकार: स्यात्‌ पुनर्भाव: तस्य हेम्नि खरत्ववत्‌ ॥” ( १।५६ )। यह सर्वानुभव-पसिद्ध है 
कि अग्नि से जनित स्वर्ण का द्रवत्व ( तरलत्व ) अग्नि के निवृत्त होनें पर निवृत्त हो 
जाता है और गया हुआ काटिन्य फिर आ जाता है । वेप्ते ही स्वल्प विकाण की निवृत्ति 
के समान ही मृत्युरूप महान्‌ विकार भी निवृत्त होकर पुनरुज्जीवन होना चाहिए। 
शक्भा--थद्यपि चिकित्सा-प्रयोग के द्वारा ज्वरादि विकार निवृत्त किये जाते हैं, 
तथापि असाध्य व्याधिरूप विकार प्रत्यानेय ( निवर्तनीय ) नहीं होते । मृत्युरूप विकार 


श्लौक! ६०-६१ ] प्रमाणसिद्धि। । श८रे 


दुलभत्यात्‌ समाधातुःसाध्य॑ क्रिश्विदीरितम्‌ । 
आयुशक्षयाद्‌ वा दोषे तु छेवले नास्त्यसाध्यता ॥ ६० ॥ 
जहाँ वातादि दोषों के शमन में सक्षम भेषज्य या भिषग्वर दुलंभ हो जाता है, 
वहाँ व्याधि को असाध्य मान लिया जाता है अथवा जिस रोगी की आय ही पूरी हो 
गई हो, उसके रोग को राजरोग या असाध्य कह दिया जाता है। इन विशेष परिस्थि- 
तियों को छोड़कर केवल दोष-जन्य व्याधि कभी असाध्य नहीं होती ॥॥ ६० ।। 
मृते विषादिसंहारात्‌ू तदृदंशच्छेद्तोडपि वा । 
विकारदेतोतिंगमे स नोच्छवप्ृति कि पुना॥ ६१॥ 


वार्तिकालड्डारः 

रत्वं चेत्युभयथाभावाददोष: । परिहारमाह--दुलेभत्वात्समाधातु इति । 

सुसाध्यता हि दोषक्तविकार्रानवते नं समर्थस्यौषधस्प वेद्यस्य चाउभावादसाध्य॑ 
कथितं किच्चिस्तन तु महाभूतो-्भवच तन्‍्यव्रादिमतेउस्तीति दुल॑भत्वादेव समाधातुरपुनरु- 
ज्जीवनम्‌ । 

दुलेभत्वं रामावातुविकारस्यानिवत्तेने | पुनरुज्जी वनाहेतु निवत्तो व्यर्थता पुनः ॥॥४७४।। 

तथ्माद्विकारविनिव त्तौ भवेदेव पुनरुज्जीवनप्रसज्भ:। ननु परस्पाप्यसाध्यत्व म- 
स्त्येव | अत्रोत्तरम्‌ | मम त्वसाध्यं युक्‍्तं तदाह--आयु: क्षयादसाध्यता व्याधेस्तथा हि । 
तथाभूतेनेव व्याधिना कश्चिल्म्रियतेउपरो नेति दुश्यते । उपलक्षणमाधु:। कर्मक्षयाद्वा । 
कमजो हि व्याधिः श्वित्रादिरसाध्यों भवत्नि। कमंणस्तादृशस्य भावात्‌ । त्तस्मात्‌ कर्मा- 
घिपत्यमेव परिहारहेतुरित्याह-कैवले तु दोषविकारकारिणि नास्ति व्याघेरसाध्यता । 
तस्पात--भृते विषादिसंहारादिति । ै 


वातिकालडूटा र-व्या ख्या 
भी वसा ही क्यों न मान लिया जाय ? 
प्तमाध.न--उक्त शद्धा का परिहार करने के लिए वातिककार ने कहा है--“दुले- 
भत्वादित्यादि ।” प्राय: दोषजन्य सभी विकार ( रोग ) सवंदा सुसाध्य ही होते हैं, हाँ, 
योग्य वंद्य या सक्षम औषध के अभाव में या आयु पूरी हो जाने कै कारण किसी व्याधि 
को असाध्य मान लिया जाता है। समाधाता ( वंद्य ) की दुलंभता ही विकार की 
अनिवृत्ति का मुख्य हेतु है। दोष की निवृत्ति होनें पए भी यदि विकार निवृत्त नहीं 


होता. तब दोष-निवृत्ति का प्रयास ही व्यर्थ है । ४७४ ॥| फलत: दोष की निवृत्ति होने 
पर मृत।वस्था में पुनरुज्जीवन अवश्य होना चाहिए। 


विकारों की असाध्णता तो बौद्धादि-सिद्धान्तों में भी म/नी जाती है। मृत्युरूप विकार 
भी यदि असाध्य है, तब पुनरुज्जीवन-प्रसज्क्न क्यों होगा ? इस प्रश्न का उत्तर है-- 
“आयु:क्षयात्‌” | यह अनुभव-सिद्ध तथ्य है कि उसी व्याधि से कोई मर जाता हैं और 
कोई नहीं--इसका क्या कारण ? जिसकी आयु क्षीण हो गई, वह मर जाता है क्षोर 
दूसरा नहीं । “आयु:क्ष घात्‌”--यहाँ पर “आयु” पद कर्म का भी उपलक्षक है । कमें-जन्य 
द्वित्र ( कुष्ठ ) आदि व्याधियाँ भी असाध्य मानी जाती है। कर्म का आधिपत्य ही 
विकार को नित्रत्त नहीं होनें देता । अतः कहा गया है कि केवल दोष से जन्य विकार 
कभी असाध्य नहीं होता । अतएवं सपंदंश से म॒त प्राणी का मन्त्रादि के प्रयोग से विष 
नष्ट हो जाता है, अथवा दंश-स्थान का छेंदन कर देने पर पुन्तषज्जीवन देखा जाता है, 


१८४ सभाष्य प्रसाणवात्तिकम्‌ [! परिच्छैंद। १ 


सर्प-दंशादि से मृत प्राणी का मन्त्रादि-प्रयोग के द्वाशा विष उतर जाने अथवा 
दंश-स्थान का छेंदन कर देनें पर मरण के हेतुभूत विष का नाश हो जाने पर वह मृत 
व्यक्ति पुनः क्या जी नहीं उठता ? अवश्य ही भला-चेंगा होकर ववास-प्रश्वासवान्‌ हो 


जाता है॥ ६२ ॥ 
उपादानाविकारेण नोपादेयरथ विक्लिया । 
कतु शक्याउविकारेण मृद३ कुण्डादिनो यथा ॥ ६२ ॥ 
यदि शरीर चित्त का उपादान कारण होता, तब शरीरगत विकार के बिना 
चित्त में वैसे ही विकार उत्पन्त नहीं हो सकता था, जैसे मृत्पिण्डणत विकार के बिना 
घट कुण्डादि में विकार नहीं होता ॥ ६२ ॥ 
वातिकालद्टधा रः 
मृतस्य हि यदा विष|दिसंहारो मन्त्रादिना | स्वयमेव च दंशदेशोपसंहारात्तदज् - 
च्छेदत: । विका रहेतो श्र विगमो ज्वरादेयेंदा भवति तदोज्जोवनगश्रश्नद्ध इति स्थितमेतत्‌ । 
अपि च | नानुपादानकारणनिवृत्तो निवृत्ति:। न च देह उपादानकारणम्‌ | यदि 
च स्पात्‌ तदविकारेण न विक्रियेत । यतः--छपादाना विक्का रेणेति । 
उपादानस्य हि देहस्याविकारेणोपादेयस्य विज्ञानत्य विक्रिया न शक्या स्यात्‌। 
मृदो विकारमन्तरेण न कुण्डादेविक्रार उपलब्ध: । एप एवोपादानस्य धर्मो यस्तद्विकारे: 
णंव विकार: । बहुष्वपि कारणेषु किड्स्चदेव कश्यचिदुपादानं न कारणमात्रकम्‌ । देहस्य 
च कारणत्वेषपि न तद्विकारेणव विकारस्तदविकारेषपि भयशोकादिना चित्तस्प पृवंकस्य 


विकारमात्रेण विकारस्तद्विकारे चावश्यं विकारातू । 
नन्‌दकविकारे5पि भ्रवति विकारो<्ड्कुरस्थ न च तदुपादानम्‌ । व सनन्‍्तानका रण- 








वातिकालछ्ा र-व्या ख्या 
वैपे ही जब विकार के हेतुभूत ज्वशादि का विगम' ( अभाव ) हो जाता है, तब पुनरु. 
ज्जीवन की प्रसक्ति पृव॑वत्‌ होती है। 


अपि च “उपादानाविकारणेत्यादि ।” शभ्षर्थात्‌ चेतना + का 5पादानभूत शरीर 
जब तक विक्ृत न हो, तब तक छपादेयभूत विज्ञान की विक्षति नहीं हो सकतो,, क्योंकि 


मृत्तिका में विकार न होने पर' घठादि में विकार नहीं देखा जाता । उपादान कारण का 
यही स्वभाव हैं कि उसके विकार से ही उपादेय में विकार उत्पन्न होता है। निमित्तादि 
अनेक्रविध कारणों में उपादान कारण की यह विशेषता है कि वह एक कार्य का एक 
ही उपादान कारण होता है, सभी कारणों को छपादान कारण नहीं कह सकते । देह 
चित्त का कारण ( आश्रय ) होनें पर भी उपादान कारण नहीं, क्योंकि देह के विकार 
से चित्त में विकार नियम्रतः नहीं होता, अपितु देह में विकार न होने पर भी चित्त में 
भय-शोक आदि विकार पूर्व चित्त के विकारों से उत्पन्त हो जाते हैं। पूर्व चित्त के 
विकारों से उत्तर चित में विकार अवश्य ही हो जाते हैं। भ्तः पृबंतन चित्त ही उत्तर 
चित का उपादान कारण सिद्ध होता है, देहादि नहीं । 
शद्धूा[--उपादानका रण के विकार से हो उपादेय में विकार होता है--ऐसा कोई 
नियम नहीं; क्‍योंकि उदक के विकार से भी अंकुरादि विक्वत होते हैं किन्तु उदक 
अंकुरादि का उपादानकारण नहीं होता । 
समाधान--अंकुर-काण्ड-ता ला दिरूप कार्य-सन्तान में समन्वित होनें वाले कारण 


ए्थौक! ६३ ] प्रमाणसिद्धि! १०५ 


छविक॒त्य हि यद्‌ वस्तु य! पदा्थों विकायत | 
उपादान न तत्‌ तश्य युक्त गोगवयादिवत्‌॥ ९३ ॥ 
जिस वस्तु को विक्गषत न करके ही जो पदार्थ विकृत किया जा सकता है, वह 
वस्तु छस पदार्थ की उपादान कारण वैसे ही नहीं होती, जेसे गौं गवय की या गवय 
गौ का उपादान कारण नहीं होता ।। ६३ !। 
वातिकालझद्थछार: 
स्थोपादानका रणत्वात्‌ । बीजजूच सत्तानकरारणं त्ोदकम॒दऋस्प्रावस्था विशेषक्वा रणत्वात्‌ । 
नोदकात्सन्तानसम्भव: । 2दकंस्य यवादिसाधारणत्वात्‌ । न चोंदकनिवृत्तों शालिसन्तान- 
निवत्तिः। उदकाभावेषपि शालिस्न्वानस्थाव्यावृत्ते:। अडकुराद्रवस्था तु तस्थोदका- 


न ही 
> 


त्तस्याश्र तन्निवृत्ती निवृत्ति रतोउस्था उपादानकारणमसेव उदक्क उदकादेदरव शालिवीज- 
विकारद्वारेण॑वोत्तरोत्तराइ क रादिविक्वा र:। तत्माद्‌ देहाविक्रारेडप विक्रियमाणत्वाद्वि: 
ज्ञानस्य नोपादानकारणमस्य देह: । तदेवाह--अविक्ृत्य हि यद्वस्त्विति। 
अविद्ृत्य च देह विक्रयते विज्ञानभिति न देह उपादानमस्य ततो न देहनिवृत्ता- 
वस्य निवृत्ति: | गोगवयादिवदेव तद॒विकारेण विकारात्‌। भवतू गोगेंवय: कथच्चिद- 
वस्थाविशेषस्थ क्ारणन्त बन्िवृत्तो च स एबावस्थाविशेषो मा भूव्पुनः सन्‍्तानस्य निवृत्ति: | 
भवतु गोगवथोरचुपादानोपादेयभावेनानिवरत्य॑निवर्तेकत्व॑ कायचेतसो: किमायातम्‌ | न 
वातिकालदूा र-व्याख्या 

को उपादान कारण कहते हैं । ऐसा कारण बीज है, छद॒क नहीं, उदक तो अंकरुरादि में 
सक्षम बीज की अवस्था-विशेष का निमित्त मात्र है। छद॒क के द्वारा अंकुरादि-सन्तर्ति 
का समुखूव नहीं होता । दूसरी बात यह भी है कि उदक किसो एक अंकुर का जनक 
नहीं, अपितु यंत्र, ब्रोहि आदि सभी का साधारण कारण होता हैं। उदक तो शालि* 
अंकुर का उपादाद कारण तब हो सकता था, यदि उदक की निवृत्ति से शालि-अंकुर 
की निवृत्ति हो जाती, किन्तु ऐसा नहीं होता, क्योंकि उदक कौ निवृत्ति हो जाने पर 
भी शालि-अडःकुर निवृत्त नहीं होता | हाँ, अहूकुद की अवस्था-विशेष ( शाह्वलता या 
हरियाली ) है, वह उदक-जनित है, उदक के न रहने पर उसकी निवृत्ति अवदहग्र होती 
है। उप्का उपादान कारण उदक है। उदकादि सहायक सामग्री शालि-बीजगत विकार 
के द्वारा झतरोत्तर अड-कुर-काण्ड-नालादि अवस्थाओं की पोषिका होती है। फलतः 
देह के विक्ृत न होने पर भी विज्ञान ( चित्त ) भय-शोकादिरूप में परिणत होता हैं, 
शत: देह चित्त का उपादान कारण नहीं । यही वातिककाणर ने कहा है--“शअ्विश्ष त्ये- 
त्यादि' । अर्थात्‌ विज्ञान ( चित्त ) देह को विक्गषत न करके ही स्वयं विक्रत हो जाता है, 
अतः न तो देह चित्त का छपादान है ओर न देह की निवृत्ति से चित्त-सन्‍्तति की निवृति 
होती है, अपितु गो गंवयादि के समान चित्त और देह का उपादोनोपादेयभाव नहीं होता । 
गो.गवय का मौलिक छउपादानोपादेय न होने पर भी उनके साहश्यादिरूप धर्मों या 
अवस्थाओं में परस्पर जो नियम्यनियामकभाव होता है, उनके विकार से वह अवश्य 
विक्ृत हो जाता है [ दो मोटे-मोटे बैल और गवय का साहश्य तब बिगड़ जाता है, जब 
दोनों में कोई एक सूखकरशण क़ृषकाय हो जाय ]। इस प्रकाद विशेष अवस्था का जो 
कारण है, उसकी निशृत्ति से उस विशेष अवस्था की ही निवृत्ति होगी, आधारभूत 





वस्तु-सन्तान की निवत्ति नहीं हो सकती । 
२४ 


रद - सभाष्य प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेंद! ! 


चेतः शरीरयोरेब॑ तद्वेतो! कार्यजन्मन! । 
सहकारात्‌ सहस्थानमग्निताग्रद्रजत्ववत्‌ ॥ ६४ ॥ 
चित्त और शरीर का भी उपादानोपादेयभाव नहीं बन सकता, क्योंकि भय- 
शोक आदि के द्वारा शरीर में किसी प्रकार का विकार न होकर ही चित्त में विकार 
उत्पन्न होता है। शरीर चित्त का कथंचित्‌ छपक्रारक अर्थात्‌ चित्त की सुस्थिरता एवं 
कार्य-क्षमता का साधन है, एतावता शरीर को चित्त का उधादान कारण नहीं कह 
सकते, क्योंकि शरीर चित्त-सन्तति का कारण नहीं । शरीर के उपादान कारण फलल 
आदि गर्भस्थ शरीर और चित्त का उपादान कारण या समानन्‍्तर प्रत्यय दोनों एक 
समय में अपने कार्यों को जन्म देते हैं, अत: शरीर भौर चित्त का समकालछावस्थान उपपन्‍न 
हो -जाता है ।। ६४॥। 
वातिकालद्ूारः 
ह्यमन्यस्य गुणदोषेणान्यगृणदोषो तु पा दा नत्ते सहावस्थानं च न स्या। ल्ियमेन शातल्यादि- 
सनन्‍्तानोदकवत्‌ । अन्रोच्यते--चेत: शरीरयोरेबसिति | 
. न ह्यन्यतात्र प्रसिद्धा यतइ्चेत:शरीरयोरप्येवमनुपादानोपादेइप्यभावो गोगवय- 
योरिव कथच्चिदुपका रित्वमात्रम्‌ू । नावव्यं शरीरविकारेणेव विकारइचेतस: | ततोश्नुपा- 
दानकारणत्वात्कायेस्य न निवृत्तावषि चेतसो निवृत्ति:। 
अवस्थाकारण वस्तु नैवोपादानकारणम्‌ । अवस्थाकन्निवृ त्तो हि सैवावस्था निवर्तेताम्‌ ॥ ४७४ || 
सन्‍्तानकारणं यत्तु तदुपादानकारणम्‌ | तजन्निवृत्ती भवेदस्थ सन्तानस्यथ निवतंन्रम्‌ ।! ४७६॥ 
अग्नेनिंवत्ती ताम्रस्य द्रवतैव निवतंते | चेतलत: सह कायेन तावत्कालमवस्थिति: ॥ '४७७।॥। 
ब्रन्‍्योधन्यसहकारित्वादग्निताम्रद्रवत्ववत । तयोहेंत्वोन॑ कार्यन्तु चित्तन्तिष्ठति हेमवत्‌ || ४७८ | 
वातिकालदूग र-व्याख्या 
प्रश्न-गो-गवय में ७पादानोपादेयभाव न होने से निवत्ये.निवर्तकभाव नहीं होता। 
इससें शरीर और चित्त में क्या ? इस प्रइन का छत्तर यह है कि भिन्‍न वस्तु के गुण-दोष 
भिन्‍न वस्तु को प्रभावित नहीं कर सकते । यदि शरीर चित्त का कपादान नहीं, तब इन 
दोनों का सहावस्थान क्‍्योंकर बनेगा ? 
.. उत्तर--पक्त प्रइन का ही उत्तर वातिककारश ने दिया है--“चेतःशरीर्योरि- 
त्यादि” | अर्थात्‌ चित्त और शरीर की अन्यता ( पृथक्ता ) लोक-प्रस्तिद्ध नहीं, इनका 
उपादानोमादेयभाव न होने पर भी शरीर चित्त का उपकारक अवद्य है। एतावता 
शरीर की निवृत्ति से चित्त की निवृत्ति नहीं, हो सकती । शरीर वरतु चित्त का उपा- 
दान कारण नहीं, अपितु चित्त की विशेष अवस्था ( व्यक्तता ) का कारण है, अतः 
शरीर की निवृत्ति से चित्त निवृत्त नहीं होता, चित्त की विशेष अवस्था ही निव॒त्त होती 
है || ४७५ ॥ जो जिसकी विशेष अवस्था का ही कारण न होकर सन्तति का कारण 
होता है, उसे उस वस्तु का उपादान कारण कहा जाता है। उसकी निवृत्ति से कार्य- 
सन्तति की निवृत्ति होती है ॥॥ ४७६ ।॥ अग्नि ताम्र ( ताँबे ) का हेतु न होकर ताम्रगत 
द्रवत्व (तालता ) का ही कारण है, अतः अग्नि की निवृत्ति से द्रवत्व की ही 
निवृत्ति होती है, ताम्र की निवृत्ति नहीं । वेसे ही शरीर के साथ चित्त की स्थिति तब. 
तक बनी रहती है, क्योंकि अग्नि और ताम्रगत द्रवत्व के समान चित्त और शरीर 
परस्पर उपकारी और सहकारी हैं ॥ ४७७-४७८ || जैसे अग्नि का सहकारी सुवर्ण 


लोक ६४ ] | बैमाणसिद्धि। १८६७ 


वातिकालच्ूारः 

यथवाग्निसहका रिणः सुवर्णस्य द्रवतोपादानत्वन्ततो5$ग्निताम्रद्रवत्वयों! सहाव- 
स्थानं तथा चित्तमपि शरीरनियतं शरीरसहकारिचि तादुपजायते । शरी रहेतो रपि कल- 
लादे: शरीरं चित्ततहकारिण एवं भवति - ततः सहस्थातं कार्यजन्मन: | एतदुक्‍्तं भवति- 
अन्योध्त्यसहका रित्वादेकप्तासग्र्यसम्भवे । सहकायेद्यस्थापि स्थानं नानृपपत्तिमत्‌ ॥| ४७६ ॥। 

शरीरहेतो: कछला दिसं ज्ञितस्य चित्तसहकारित्वाच्चित्तस्यापि देहसहकारित्वेन 
सहस्थानं कार्यजन्मन: कायचेतोलक्षणस्य वत्िताम्रद्रवत्ववत्‌ । निवत्ते तु शरीरे शरीरा- 
न्तरविशिष्टमशरीरं वा चित्तमिति न तस्य निवृत्ति:। सुवर्णसन्तानवत्‌ । 

अथापि स्थात्‌ | यथोदकादेत्री हिधन्तानस्य विशेष: स. नोदकनिवृत्ता निवत्तंते । 
अग्यादेस्पहतो पादानस्य सन्तानस्येव निवृत्ति:। तथा चेतस उपादानस्य केनचिदुपहतस्य 
न सन्‍्तानका रणत्वमिति न सन्‍्तानस्य निवृत्ति: स्थादिति | यथा च शालूकस्य विजाती- 
याद्‌ गोमयादुत्पत्तिस्तथा शरीरादेव प्रथममुत्पत्ति: | अन्रोच्यते-- 
व्रीह्यादीनामुपादानमग्न्यादेरप्घातवत्‌ । उपादानश्तु विज्ञानं केनचिन्नोपहन्यते ॥| ४८० ॥। 
शरीरात्प्रथमोत्पत्तिन विज्ञानस्य दुश्यते । उपादानोपघातेन बिचा न च निवतंनम्‌ ॥| ४८१ ॥ 


वातिकालचू र-व्याख्या 

या ताम्र स्वगत द्रवत्व के ४पादान कारण हैं, अत: अग्नि और ता म्रगत द्रवत्व का सहा- 

वस्थान होता है, वेसे ही शरीर-निभत्त चित्त भी दरीर-सहकृत पूर्वचित्त से उत्पन्न होता 

है, भर्थात्‌ शरीर के उपादानभूत कलल-बुद्ब॒ुदादि एवं उत्तर चित्त का उपादानभूत पूर्व 

चित्त-ये दोनों उपादान कारण एक काल में ही अपने-अपने उपादेयभूत शरीर और 
उत्तर चित्त क्षे जनक होने से सहकारी कहे जाते हैं। आशय यह है कि यद्यपि शरीर 
कौर चित्त -ये दोछों एक सामग्री से सम्भूत ( उत्पन्न ) नहीं होते, तथापि जिन अपनें 
विभिन्‍न दो उपादान कारणों से उत्पन्च होते हैं, वे दोनों उपादान कारण एक ही समय 
में अपने कार्यों को जन्म देते हैं, अतः उनके कार्यमृत शरीर ओर चित्त का सहावस्थान 
बन जाता है ।। ४७६ ।। [कलल, ब॒ुदब॒द, मांस, पेशी आदि गर्मसथ दरीर की क्रमिक 
अवस्थाएँ हैं । सुश्रुत ओण भावशप्रकाशादि में इनका विद्यद वर्णन किया गया है। पूर्व 
पूर्व अवस्था का शरीर छ७त्तरोत्तरावस्थापन्त शरीर का उपादान कारण होता 
उसी प्रकार चित्त-सनन्‍्तति का पूवे-प्‌व क्षण छत्तरोत्तर क्षणों का हेतुप्रत्यय होता है ]। 
शच्धा-- जसे छदकादि के सींचने पर धान की खेती हरौ-भरी शाह्वल होकर. लह- 

लहा छठती है, वह शाह्लता उदकादि की निवृरत्ति होने पर अवश्य निवृत्त हो जाती है, 
अडकुरादि-सन्तति निवृत्त नहीं होती । हाँ, अग्नि आदि से बीजरूप उपादानकारण के 
नष्ट हो जानें पर अडःकुर, नाल, काण्डादि-सन्तति नष्ट हो जातो है, किन्तु चित्त के 


उपादानमूत पूर्व चित्त का उपघात किसी से नहीं होता, कि उत्तर चित्त-सन्तति निवृत्ति 
-होजाती। ., 


शब्भ्रा--जसे वृश्चिक ( विच्छ ) को प्रथम बार उत्पत्ति अपने सजातीय वृद्दिचक 
से न होकर विजातीय गोमय ( गोबर ) से हो जाती है, वेसे ही प्रथय चित्त की उत्पत्ति 
विजातीय चित्तत्वधरमे-रहित शरीर से क्‍यों नहीं हो सकती ? | 

समाधान--त्री हि आदि का उपादान कारण बीज ( धान ) तो अग्ति से उपहत 
( दर्ध ) हो सकता है, किन्तु चित्त का उपादानभूत विज्ञानस्कन्ध किसी से उपहत 
( नष्ट ) नहीं हो सकता ॥ ४८० ॥ दूसरी बात यह भी है कि विज्ञान (चित ) की 


१८८ सभाष्यें प्रसाणवात्तिकम्‌ [| परिच्छेंद। ; 








वातिकालद्धारः 
नाग्यादेरिव ब्रीहिसन्तानोपादानस्योपघातो विज्ञानोपादानस्य । विज्ञानमेव 


विज्ञानस्योपादनम्‌। न च तस्य दाहादय: सम्भवन्ति । मिद्धादेस्पघात इति चेत्‌,न 


मिद्धादेस्तावत्कालिकरोपघातहेतुत्वात्‌ ॥। 
प्‌वेसंस्कारसापेक्षं ज्ञान ध्यवहितादपि । विज्ञानाज्जायते तस्य न विच्छेदो5स्ति भिद्धतः ॥ ४८२ '। 


न खलू मिद्धमुपादानं विज्ञानस्योपहन्तुं समर्थ मू--- 
विच्छिस्तादपि विज्ञानादुत्यादस्योपलब्धित: । विच्छेदे घरणे मिद्धे न विशेषव्यवस्थितिः ॥४८३॥ 
अथ कदाचिद्विच्छेद एवं भवेत्तदसत्‌ । 
उपलब्धो न विच्छेद: प्रबोधेन बिना कुतः । स्वय परेण वा तस्थ कुत: कल्पनमीदुशम्‌ ॥ '४५४ ॥ 
न तावत्स्वयमुपलम्बते विच्छेरों ज्ञानस्थास्थ हि विच्छेदोी ज्ञानेनोपलम्यते। 
ज्ञानस्य तु विच्छेदो न केनचित्‌ । ज्ञानाभावेनेति चेत्‌ । ज्ञानाभावो5सिद्धः कथमभाव॑ 
साघयेत्‌ । सिद्धरचेत्सेव सिद्धिज्ञानिधिति कथ्थ॑ ज्ञानस्य विच्छेद: |। 


वार्तिकालकछ्ा र-व्या जया 
उत्पत्ति शरीर से होती कभी नहीं देखी गई । उपादाय की निवृत्तिके बिना उपादेय की 
निव॒त्ति नहीं हो सकती || ४८१ ॥ अग्नि आदि से जेसे ब्रीहि आदि को सन्तति नष्ट हो 
जाती है, वेसे विज्ञान-सन्तति किसी पदार्थ से नष्ट नहीं की जा सकती। विज्ञान का 
उदादान कारण विज्ञान ही होता है, उसका दाहादि सम्भव नहीं । 
शब्भा--मिद्धसंज्ञक नीवरण ( अकर्मण्यता ) से चित्त-सन्तति का उच्छेद क्‍यों 
नहीं हो सकता ? [ जैसा कि 'भिद्ध' शब्द की व्याख्या करते हुए अभिस्नमयाल जूथा रालोक 
में कहा गया है--“मोहांशिकरचेनसो5मिसंक्षयों मिद्धम्‌”! ( अभि. पृ. २४८ )। अर्थात्‌ 
जैसे सरस्वती की पावन धारा अपने अवाह-पथ में पड़ने वाली कच्ची पर्वत-श्वुद्धला से 
प्रचुर॒मात्रा में बहाकर छाई गई यमृत्तिक्ा, रेत, शकंादि अवरोधक सामग्री से अवरुद्ध 
हो गई, सदा-सदा के लिए अपना प्रखर प्रवाह खो बंठी । वेसे ही चित्त-नदी का अनादि 
: प्रवाह भपने में ही प्रवाहित जिस छोहात्मक तारस चंतसिक वृत्तियों से अपना संक्षय 
कर बंठती है, उन्हीं वृत्तियों को परिभाषा है--मिद्ध '] । 
समाधान--सिद्ध' संज्ञक तामस वृत्ति भी सदा के लिए चित्त की बाशिका नहीं 

हो सकती, केवल अपनी वतब्ानता के क्षणों में हो चित्त-सन्तति को स्तब्ध कर देती है। 
उस स्तब्धता से व्यवड्ति ( पुव॑ततत ) विज्ञात उत्तरभावों चित्त-सन्तति को जन्म दिया 
करता है। फलत: “मिद्ध' संज्ञक व॒त्ति चिद्ध प्रवाह की विच्छेदक नहीं हो सकतो ॥४५२॥ 
(मिद्ध' वृत्ति अपने उपादानमृत विज्ञान के नाश का सामथ्य नहीं रखती। सौषुष्तिक 
क्षणों में विच्छिन्न ( तिरोहित ) विज्ञान सुषुष्सि के अनन्धर आविर्भूत होकर चिक्त- 

सनन्‍्तति को जन्म देना! उपलब्ध होता है । यदि मरण के क्षमान ही “मिद्ध/ अवस्था भी 
विज्ञान की नाशिका है, तब इनमें अन्तर क्‍यों ? अन्तर या विशेषता छोक-प्रसिद्ध 
है ॥| ४८३ || प्रबोध ( जागरण ) के बिना स्वप्नावध्था का नाश न तो स्वयं अनुभूत 
होता है और न किसी अन्य के द्वारा । तब उसकी कल्पना भी कैसे होगी कि एक स्वप्त 
से दूसरे स्वप्न के आधारभूत चित का नाश होता है ॥ ४८४ ।। विज्ञान के विच्छेद का 
अनुभव स्वयं विज्ञान को नहीं होता, हाँ, अन्य पदार्थों के विच्छेर का अनुभव तो विज्ञान 
को होता है, किन्तु ज्ञान का विच्छेद किसी के द्वारा भी उपलब्ध नहीं होता । ज्ञानाभाव्र 





के द्वारा ज्ञान के विच्छेद का अनुभव क्‍यों नहीं हो सकता ? इस प्रइन का उत्तर यह है. 


७ -जज>+जमम+ मम लामममारकानलाममाकनामनक आल. रक्त काक का 
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वातिकालद्टा रः 
सर्वंदापि हि विच्छेदोउज्ञायमान: सदा भवेत्‌ | अभाव: परलोकस्य स एवेति दुरुत्तरम्‌ ॥। ४८५ ॥ 
तदप्यसत्‌ । 
पूवेसंस्का रसापेक्षप्रवोधस्योपलब्धितः । सविज्ञानस्य विच्छेद: केवजो नोपलभ्यते ॥| ४५६ ॥॥ 
जन्मादौ प्रबोधे च विज्ञानं पूर्वंसंस्कारानुगतमेवोपलब्धमिति न पूर्वापरयोः 
कोटयोविच्छेंदो पलव्धि: । परेण तु.परस्य विज्ञानविच्छेदोी नोपलम्यत एवं। उपलब्धि- 
लक्षणप्राप्त्यमावात्‌ । न च वीतरागंतया शेथिल्यसम्भवे विच्छेद: | . 
स्वार्थ निस्पृहता नाम विरागस्येति संमतम्‌ । पेराथंनि:स्पृहस्त्वस्ति निर्दोषो5षपि न सज्भतः ॥॥४८७॥ 
न खलु परार्थनिस्पृहतया निर्दोषता लभ्थते। स एवं हि तस्य दोषो यदक्वपत्व॑ 
नाम | अथवा वीतरागतायां विच्छेद इष्यत्ते एव केरिचिदिति न दोष: । तस्मान्न दानोपघा: 
तेन विज्ञानस्य निवृत्तिः | शरीरस्यानुपादानात्‌ । चित्तस्योपहन्तुमशक्यत्वात्‌ । 
स्यादेतद्‌ । यदि नामोपादाननिवृत्त्या न निवृत्तिविज्ञानस्याश्रय निवृत्या निवृत्ति- 
रिति न परलोक सिद्धि: । 
तदप्यसन्न सञ्चारश्चित्रादेरपलभ्यत्ते | तत आधारनाशे स्याश्नाशश्चित्रादिवस्तुनः ॥। ४८७ ॥। 
चित्रादयो हि पटादिषु नाघारान्तरादागता इति प्रतीयध्ते | विज्ञानन्तु जन्मादौ 
प्रबोधावस्थायां च जन्मास्तरश री रसहचारिसंस्कारानुगतं स्वप्नान्तिकश री रसञचा रा* 





वातिकालदूा र-त्या ख्या 
कि ज्ञानाभाव नाम की वस्तु ही असिद्ध नहीं। असिद्ध पदार्थ किसी का साधक नहीं 
होता । यदि ज्ञानामाव की सिद्धि मानी जाती है, तब वह सिद्धि ही ज्ञान पदार्थ है, 
ज्ञान का विच्छेद कंसे ? 
ज्ञान का विच्छेद सर्वेदा अज्ञायमान है । यही तो परछोक का अभाव है ॥४८५॥ 
ऐसा कहला रावंथा अनुचित है, क्‍योंकि पृ्व॑ंसंस्कार-सापेक्ष प्रबोध (जागरण) की 
उपलब्धि सभी को होती है, अर्थात्‌ जागने पर स्वप्च-विज्ञान के विच्छेद का जो अनुभव 
होता है, वह केवल विज्ञान विच्छेद का नहीं, अपितु पूर्व संस्कार-युक्त विच्छेद का। 
इससे संस्कार-जनक विज्ञान को भी धिद्धि स्वप्न में होती है ।। ४८६ || जन्म के आरंभ 
में या सोकर जागने पर जो विज्ञान ( चित्त ) उपलब्ध होता है, वह पुव्व॑-संस्कारों से 
युक्त होता हैं, केवल विज्ञान नहीं होता, अत: पू्ं और पर कोटि का विच्छेद उपलब्ध 
नहीं होता । ज्ञाच का विच्छेद न ॒ तो उसी ज्ञान के द्वारा प्रकाशित हो सकता है और न 
ज्ञानान्तर के द्वारा, क्‍योंकि न्‍्यायबिन्दु ( पृ० १०३ ) में चाचित उपलब्धिलक्षणप्राप्त या 
योग्यप्रतिपोगिक अभावरूपता विज्ञान-विच्छेद में सम्भव नहीं । 
यह जो नेयायिकों ने कहा है--“वीतरागजन्मादशंनातु” ( स्था० सु० ३।१।२५ ) 

अर्थात्‌ रागादि दोषों से रहित महर्षि-कल्प प्राणियों का जन्म नहीं होता, विज्ञान का: 
विच्छेद हो जाता है । वह कहना छचित नहीं, क्योंकि वो तरागता का अर्थ है--निःस्पु- 
हता । राग की शिथिलता है, विज्ञान का विच्छेद नहीं । अतः स्वार्थ में निःस्पुहता ही 
विरागता मानी जाती है । परार्थता तो परोपकारी महापुरुषों में होती ही है, उसे कोई 
दोष नहीं कहता ॥ ४८३ ॥ पराथ॑ं-निःस्पृही व्यक्ति निर्दोष नहीं माना जाता, क्योंकि 
दूसरों पर कारुणिक न होना तो छोक में दोष ही समझा जाता है, ॥ ४८७ ॥ अथवा 
जिध्त वीतरागता की अवस्था में विज्ञान का विच्छेद माना जाता है किस्तु स्वेथा 
णागादि की निवृत्ति सम्भव नहीं । फलतः विज्ञान के उप|दानभूत समननन्‍्तर विज्ञान का 


सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ | परिच्छेद! ६ 


अनाश्रयात्‌ सदसतोनाश्रय३ स्थितिकारणम्‌ । 


ततब्चेदाश्रयों नास्या! स्थातुरव्यतिरेकत) ॥ ६५ ॥। 

शरीर न तो सत (विद्यमान) चित्त का आश्रय हो सकता है और न असत्‌ (अबि- 
चमान) चित्त का, क्योंकि सत्‌ पदार्थ निष्पन्न हो चुका है, उसका आश्रय मानना व्यर्थ 
; वातिकालबड्टारः 
नुगतञ्चेति न चित्रवत्‌ प्रतिनियताधारम्‌ । प्रतिनियताधारत्वे हि तदाधारविनाशे 
विनाश: । अपि चाश्रयत्वमपि नास्त्येव देहस्यान्यस्थ वा क्वचिदिति कथ्थं तद्विनाशे 
विनाश: । 
चित्रादयस्तु कुड्याद्व्य तिरिक्ता एवं | तत: स्वविनाशनेव विनश्यन्ति नाधार- 
विनाशात्‌ । मा भूदव्यतिरेके आश्रयाश्रयिभावो व्यतिरेके कायचेतसोर्भ विष्यतीति चेतू । 


नेतदस्ति-अनाश्रयात्सतोर्नाश्रय इति । 
८; वातिकालद्ुा र-व्या ख्या 
उपघात न होने के कारण विज्ञान की निवृत्ति नहीं हो सकती। शरीर को विज्ञान का 
उपादान माना नहीं जा सकता--इसका उपप्रादन किया जा चुका है, अत: शरीर के 
उपधात से चित्त,का उपचात नहीं हो सकता 
शद्भा--यदि उपादान कारण की तिवृत्ति से विज्ञान की निवुत्ति नहीं हो सकती, 
तब आश्रयीभूत शरीर को निवृत्ति से विज्ञान की निवृत्ति अवश्य ही हो जायगी। चित्त 
की आश्रयता देह में ही प्रतीत होती है, अतः जेसे कुड्य ( दीवार ) आदि आधार द्रव्य 
की निवृत्ति हो जाने से चित्र को निवृत्ति हो जाती है, वत्ते ही देह की निवृत्ति होने पर 
चित्त की निवुत्ति हो जाती है, चित्त का झरीरान्‍्तर-धारण या १रलोक-प्राप्ति की भिद्धि 
क्योंकर होगी ? 
। समाधान--उक्त दृष्टान्त और दार्शान्त की समानता सम्भव नहीं, क्योंकि चित्रा- 
वलि एक आधार को छोड़कर आधारान्‍्तर में सञ्चश्ति होती नहीं देखी जाती, अतः 
आधार का नाश हो जाने पर चित्रावलि का नाश युक्ति-संगत हैं ॥| ४५८ ।। पटादि पर 
जो चित्रावलि दिखती है, वह किसी दूसरे आधार से सरक कर नहीं आई, किन्तु विज्ञान 
प्वंलोक ( परुयातन शरीर ) से पदलोक ( नूतन शरीर ) में सञ्चरित होता है । इतना 
ही नहों, अपितु पूवंशरीर में उपाजित संस्कारों से वह विज्ञान बेसे ही संवलित होता 
है, जेंस्ते जागरित अवस्था के संस्क्वारों से युक्त विज्ञान स्वप्त में और स्वाप्च संस्कारों से 
आइिलष्ट विज्ञान प्रवोधावस्था में सञच्चार करता हे । इक्ष प्रकार चित्र का आधार एक 
निश्चित होता है ओर विज्ञान एक आधार ( शरीर ) से दूसरे और दूसरे से तीसरे में 
सञ्चरित होता रहता है। यदि विज्ञान भी चित्र के समान ही प्रतिन्तियताधारक होता, 
तब अपते आधार (शरीर) के नाश से अवश्य नष्ट हो जाता, किन्तु बसा नहीं । वस्तु- 
स्थिति तो यह है कि देह में चित्त की आश्रयता भी नहीं कि आश्रय-नाश्-प्रयुक्त चित्त- 
नाश प्रसक्त होता । चित्रादि कुड्यादि से अग्यतिरिक्त ही -होते हैं, अतः स्वाभिन्न द्रव्य 
के नाश से उसका नाश होता है, आश्रय के नाश से नहीं । 
- कुड्य ओर चित्रादि का अभेद होने से यदि आश्रयाश्रयिभाव नहीं होता तो न 
सही । शरीर और चित्त तो भिन्न-भिन्न पदार्थ हैं, अतः इनका आश्रयाश्रयिभाव क्‍यों . 
नहीं ?:इस प्रदन का उत्तर है--अनाश्रयत्वादित्यादि । अर्थात्‌ शरीर को यदि चित्त का 





श्तौक! ९५ ] धमाणसिद्धि! १९ १ 


है और असत्‌ वस्तु का आश्रय सम्भव ही नहीं, क्योंकि है ही नहीं, छसका आश्रय कौन 
होगा ? सत्‌ की उत्पत्ति का कारण न सही, स्थिति का कारण तो अपेक्षित है, शरीर 
चित्त की स्थिति का कारण होने से आश्रय कहलाता है--ऐसा कहना भी उचित नहीं, 
क्योंकि स्थिति पदार्थ अपने स्थाता (चित्तादि) से भिन्‍न नहीं, अतः स्थितिमान्‌ का 
जो कारण होगा, वंही स्थिति का कारण या आश्रय होगा । शरीर चित्त का कारण नहीं, 
यह कहा जा चुका है । अतः शरीर चित्त की स्थिति का भी कारण नहीं हो 
_सकता॥। ६५ ।॥ 
वातिकालद्दारः # 
असतस्तावदाश्रयो नास्ति। न हि खरविषाणस्य कश्चिदाश्रयः केवलमसत्कार- 
णादुत्पत्तिमीहते | ततो5पततः कारणसेव सम्भवति नाश्रय: । सतो5पि नाश्रय: सतः स्व॑- 
निराशसत्त्वात्‌ । सतो5पि स्थितिकश्णादाश्रय, इत्यपि न सद्भतम्‌। स्थिते: स्थातु« 
रव्यतिरेकात्‌ । स्थितिकरणे स एवं कृत: स्थात्‌। व च सत उत्पादनम्‌ । उत्पन्नस्य पुन- 
रुत्पादायोगात । अधोत्पन्नस्थापि किड्चिदनुत्पन्नमस्ति तत्करणादाश्रय: । सर्वात्मि- 
नोत्पादे कारणमच्यते । कस्यचिद्धमेस्योत्प;दे आधारादि:।न च स्थितिरव्यतिरिक्ता 
स्वरूपात्पतततोषपि स्थित्यभावे स्वरूपसजद्भावात्‌ । यदि तु पुनरव्यतिरिक्ता स्थिति: 
स्थात्‌। स्थितेर्यनिरिक्त:ः स स्थात्‌। सर्वेदा स्थितिभंवेत्‌ । स्त्ररूपे सति निवर्तमानवि- 
रुद्धधर्माध्यासाद व्यतिरिकता भवेदिति युक्तम्‌ । द 


वातिकालड्टार-व्याख्या 

आश्रय माना जाता है, तब असत्‌ (अविद्यमान) चित्त का ? अथवा विद्यमान का? 
असत्‌ पदार्थ का तो कोई अश्रय हो नहीं सकता, क्योंकि खर-श्यूद्भादि असत्‌ पदार्थों 
का लोक में कोई आश्रय देखा नहीं जाता । असत्‌ पदार्थ सत्‌ बनने के लिए केवल अपनें 
उत्पादक कारण की ही अपेक्षा किया करता है। सत्‌ पदार्थ का भी कोई आश्रय नहीं 
बन सकता, क्योंकि आश्रित पदार्थ की स्थिति के कारणीभूत पदार्थ का आश्रय कहा 
जाता है, क्रिन्तु सत्‌ पदार्थ तो किसी की आराशंसा (अपेक्षा) ही नहीं करता । यद्यथि सत्‌ 
पदार्थ अपनी उत्पत्ति के लिए तो किसी की अपेक्षा नहीं करता तथापि अपनी स्थिति 
के कारण पदार्थ की अपेक्षा करता है -ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि स्थिति का 
अपने स्थाता (आश्रित) पदांथ से अभेद माना जाता है, तब वही उसकी स्थिति का 
कारण क्योंकर बनेंगा ? सत्‌ पदार्थ का उत्पादन भी सम्भव नहीं, क्योंकि सत्‌ (उत्पन्न) 
पदार्थ का पुनः: उत्पादन क््योंकर होगा ? । 
दंका--उत्पन्न पदार्थे का भी कोई अंश अनुत्पन्न रह जाता है, जिसकी उत्पत्ति कै 
कारण को आश्रय कहा जाता है और वस्तु के सर्वात्मतया (पूर्णतया) उत्पादक को कारण-। 
उसी प्रकार कार्यंगत किसी धर्म के उत्पादक को आधारादि दाब्दों से अभिहित किया 
जाता है| वस्तु के स्वरूप से उसकी स्थिति अव्यतिरिक्त (अभिन्‍त) नहीं होती, क्योंकि जो 
पत्ता वृक्ष से टूट कर गिर रहा है, कहीं स्थित नहीं हुआ, उसका स्वरूप भी स्वरूप है 
किन्तु उसे स्थिति नहीं मान सकते | यदि स्थाता से स्थिति अव्यत्तिरिक्त है, तब वह स्थाता 
पदार्थ भी स्थिति से अव्यतिरिक्त होगा, तब तो सवंदा स्थिति मात्तनी होगी, किन्तु 
स्थिति सवंदा नहीं और स्वरूप सवंदा है।. इस प्रकार सत्त्व और असत्त्वरूप विरुद्ध 


धर्मों से युक्त होने के कारण स्वरूप और स्थिति--ये दोनों पदाथ परस्पर भित्त सिद्ध 


होते हैं, अव्यत्तिरिक्त नहीं । 


दो 


के २>क-अाक+-+ जककत तमन|» #0क 
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व्यतिरेक्ेडषि तद्भतुस्तेन मावस्य कि ऋतस्‌ । 


अविनाशप्रसड्र/ स नाशहेतोयंतो यदि ॥ ६६ ॥ 
स्थिति को स्थाता से व्यतिरिक्त मान लेने पर भी स्थिति का वही आश्रय होगा, 
जो स्थिति का कारण हो । इस प्रकार शरीर चित्त को स्थिति का कारण होने पर 
भी स्थितिमान्‌ (चित्त) को कारण नहीं बन श्रक्तता, क्योंकि स्थिति ओर स्थितिमानु 
परस्पर व्यतिरिक्त ( भिन्‍न ) हैं । यदि शरीर से उत्पन्त होकर स्थिति अपने स्थाता 
(चित्त) की स्थापना करती है, तब कंदाचित्‌ उत्त स्थिति का विनाश भी होगा। उस 
नाश में स्थिति के सपान ही व्यविरिक्त-ब्यतिरिक्तत्व का प्रसज्भ उपस्थित होता है। 
अर्थात्‌ नाश भी तो अपने भाव से अध्यत्तिरिक्त क्रिया जा सकृता क्योंकि भाव पदार्थ 
उत्पन्न है, उप्तकी उत्पत्ति नहीं हो सकती ' भाव पदार्थ से व्यतिरिक्त नाश की उत्तत्ति 
मनने पर भाव पदार्थ जैप्े-का-तंसा पुर्वेवत्‌ उपलब्ध होना चाहिए ॥ ६६ ॥। 
जा कडफकक नफड ऊ वातिकालडूारः 
तदसत्‌ । व्यततिरेके सति तद्धेतुरेवासौ स्थितिहेतुरैवासों नाधारः। भावस्याधार 
इति चेन्‌ न भावे5कि खित्कर त्वात्‌ । भावस्य स्थितिकरणादाधार इत्ति चेत्‌। किमसौ 
स्थितिरुत्वन्नाप्नती स्थाप्पस्य भवत्यथान्यथा | उत्पत्ते: प्राग्व भावस्याभावादेव। तत 
(उत्पनतान्यस्माद व्यतिरिक्ता कं भावस्य तादात्म्यतदुत्पत्तिसम्बन्धाभावात्‌ तत्समवेतो- 
त्पद्यत इति चेत्‌ | तत्समवेतेति को<थें: । तत्र स्थितेरिति स्थितेरप्यपरास्थितिरित्यन- 
वस्था । व्यतिरिक्ता सती व्यतिरिक्तत्वेन कस्मान्म प्रतीयते । समवायसम्बन्धादिति चेत्‌ । 
सिक्स वातिकालक्का र-व्या ज्या 
समाधान--यदि स्थिति स्थाता से व्यततिरिक्त है, तब शरीर चित्त की स्थिति का 
हेतु ही रहेगा, आधार नहीं । भाव (चित को सत्ता) का तो शरोर आधार रहेगा, ऐसा 
कहना सम्भव नहीं, क्योंकि चित्त की सत्ता अनादि है, उसका शरीर किश्चित्कर 
हेतु) नहीं माना जा सकता । भाव की उत्पत्ति का कारण न सहो, भाव की स्थिति 
का कारण तो शरीर है, अतः चित्त का आधार क्प्रों नहीं ? इस प्रश्न के छत्तर में 
जिज्ञासा होती है कि कया यह स्थिति उत्पन्न होकर स्थाप्य पदार्थ की है? अथवा 
अन्यथा ? उत्पत्ति के पहले भाव का भाव ही नहीं, स्थिति किप्तकी होगी ? अत: वह 
भाव की स्थिति अन्य पदार्थ से उत्पन्न होनें के कारण भाव की क्ष्योंकर कहलाएगी ? 
साध्य से तादत्म्यापन्‍न वक्षत्वादि या साध्य से छत्पन्तन धूमादि ही पदार्थ साधक 
कहलाते हैं । इन दो सम्वन्धों का जिन पदार्थों में अभाव है, उनमें साध्य-साधक भाव 
कभी नहीं बन सकता, तत्समवेत (भाव पदाथे में समवेत) होकर स्थिति ७त्पन्न होती 
है “ऐसा कहने पर भ्रइन उठता है कि 'तत्समवेत' का क्या अर्थ ? “तत्र समवेता तत्सम- 
वेता' ऐसा विग्रह मानने पर (अनवस्था दोष प्रप्क्त होता है, क्योंकि समवेता स्थिति” 
का अर्थ है--समवाय सम्बन्ध से भाव स्थित (स्थितिमती) स्थिति। इस अ्रकार स्थिति 
मानने पर अनवस्था दोष आ जाता है । 
एक प्रइन यह भी उठता है कि भाव पदार्थ की स्थिति उससे व्यतिरिक्त है, 
तब वह व्यतिरिक्तत्वेन प्रतीत क्‍यों नहीं होती ? समवाय सम्बन्ध के कारण--ऐसा 
नही कह सकते, क्योंकि समवाय सम्बन्ध के रहने पर भी जो वस्तु जेप्ती है, वेसी ही 
प्रतोत होनी चाहिए । स्थिति यदि व्यतिरिक्त है, तब व्यतिरिक्तत्वेन ही उसकी प्रतीति 
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नल तक लक संसर्गो 
भवतु समवायस्तथापि यस्य यद्वूपन्तेनेव तत्प्रतीयताम्‌ । कथमन्यथा प्रतीति!। * 


च्चेत्‌ , कोड्यं संसर्गों नाम । यदि सर्वात्मना संसर्गो न व्यतिरेक:। अथंक्रदेशेन संसर्गः 
संयोगसमवाययोः को विशेष: । युतायुतसिद्धित्वभित्ति चेत्‌ | वृक्षायवयवानामंपि समवा- 
यप्रसद्भ: | इह वुद्धिनिबन्धनत्वे सतीति चेत्‌ , न, संयोग एव प्रसद्भात्‌। मस्तके श्वद्धू- 
मिति प्रतीते: । अथ स्वसमवाय्यवयवसमवेतत्वमयुतसिद्धिविपयेयाद्युतसिद्धि! । तथापि 
भेदप्रतीत्या न समवाय: । न च निरवयवस्य वस्तुनोड्वयवेन संसग: । अवयवेन संसर्गे भेद- 
प्रतीतिप्रसद्भ: | अन्वितानन्वितत्त्वेन भेद इति न साम्प्रतम | प्रत्यक्षेणान्वयस्या प्रतीते: । 
प्रत्यक्षाभावे च नानुमानमिति नान्वयप्रतीति:। तस्मात्सहकारिकारणविशेषाद्विशिष्ट एव 
पदार्थ उत्पयते । न स्थितिनमितिं स्थितम्‌। तथा च. कार्य क्नारणभावविशेष एवाश्नया- 
श्रयिभावः । न चोपादानकारणं देह इति तन्तिवृत्तों न निवृत्तिः। यदि चाश्रयो देह। 
रे शानार 7 लछडदातिनानकार आय ख्या | 
होनी चाहिए, अन्यथा (अव्यतिरिक्तत्वेन) क्‍यों ? संसर्गात्‌ (संस होनें के कारण) 
अव्यतिरिक्तत्वेत प्रतीति हो जाती है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि संसर्ग पदार्थ क्या 
है ? यदि भाव के साथ स्थिति का सर्वात्मत्वेब संसर्ग है, तब भाव. औद स्थिति का 
अव्यतिरेक हो जाता है, व्यतिरेक नहीं रह जाता | यदि संसर्ग सर्वात्मगा न होकर 
एकदेशेन (अव्याप्यवृत्ति) है, तब समवाय सम्बन्ध का संयोग से कोई अन्तर नहीं 
रह जाता | संयोग युत-सिद्ध और समवाय अथुत-सिद्ध है--ऐसा अन्तर करने पर वक्ष 
संयुक्त दो शाखाओं में भी समवा।य सम्बन्ध होना चाहिए, क्योंकि वे दोनों शाखाएँ 
युत-सिद्ध (परस्पर पृथक) नहीं । वेशेषिकों नें जो समवाय का लक्षण -किया है-- 
“इहेदमिति यतः कार्यक्रारणवो: स समवाय:” (बे० सू० 9।१।२६)। जर्थात “इह 
(तन्तुषु) पट:--इस प्रक्वार कार्य भर कारण में प्रतीति जिस सम्बन्ध के आधार पर 
होती है उसे समवाय कहते हैं । वह वेशेषिकों का लक्षण भी संयोग में ही अतिव्याप्त 
होता है, क्प्रोंकि गवादि के मस्तक पर संयोग सम्बन्ध से श्वुक्भादि के होने पण भी 
बसी ही प्रतोति होती है--'इह श्रवद्धमः । यदि 'स्वृस्मवाय्यवयव॒समवेत॒त्व” [पट का 
अपने समवाथिक्रारणरूप अवयत्रों (तन्तुओं) में समवाय सम्बन्ध से रहना ही अयुत- 
सिद्धि और उससे भिन्‍न पदार्थ को युतसिद्ध मांना जाता है] । इस प्रकार पट का तल्तुओं 
के साथ अयुतस्िद्धत्व और समवाय सिद्ध होता है, किन्तु तनन्‍्तु और पट--दोनों का 
भेद प्रतीत होने के कारण युत-सिद्धता सिद्ध होती हैं, अंयुत-सिद्धत्व नहीं । 8. 
दूपरी बात यह भी है कि परमाणु, आकाश, गुणादि तिरवयव पदार्थों के सम- 
बाय में उक्त अवयव-घर्दित लक्षण क्योंकर घढेगा ? क्योंकि वहाँ अवयव के साथ संसरग्ग 
नहीं होता, संस्रग मानने पर भेद-प्रतीति की भी प्रश्नक्ति होती है, क्‍योंकि शभ्षप्राप्त- 
प्राप्तिहप सस्ग सदंत्र भिन्न पदार्थों का होता है। समवाय तनन्‍्त्वादिरू्प अन्वित और 
संयोग अनन्वित अवयवों का होता है--इस प्रकार का भेद भी समवाय ओर संयोग 
का नहों किया जा सकता, क्योंकि तत्त्वादि में अन्वितत्व की प्रत्यक्ष प्रतीति ही नहीं 
होती । अन्वितत्व का भ्रत्यक्ष न होनें पर अनुमान भी नहीं हो सकता, फलत: सहकारी 
कारण के आधार पर +वति-विशिष्ट भाव पदार्थ ही उत्पन्न होता है, केवल स्थिति 
नहीं । तन्तु और पटाद का कार्यकारणभाव ही आश्रयाश्रथिभाव है । शरोर चित्त 


का रह कारण न होने के कारण शरीर की निवृत्ति से चित्त की निवृत्ति नहीं हो 
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: १६४ सभाष्ये प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। १ 


तुल्य! प्रसड्रस्तत्रापि कि पुन! स्थितिहेतुना । 


अनाशकागमात्स्थानं तत्तच्चेइ्स्तुधमेता ॥ ६७ ॥ 
दूसरी बात यह भी है कि यदि नाशक हेतु के द्वारा नाश की उत्पत्ति को जाती 
है, तब स्थिति के हेतुभूत आश्रय से क्या होगा ? जब तक नाश उत्पन्न नहीं होता, तव 
तक तो भाव की स्थिति अपने-आप रहेगी । जब तक्र नाशक हेतु का आगमन नहीं 
होता, तब तक आश्रय के द्वारा चित्तादि की स्थिति मानने पर नाश में वस्तु-धमंता 
प्रसक्त होती है अर्थात्‌ नाश भी वस्तु का स्वाभाविक धर्म बन जायगा ॥ ६७ ॥ 
जलकर 5  वातिकालदूा र 
. स्थितिक रणात्तदाश्रयस्य स्थितिरस्ति न तस्य विनाश इति। तदाह--अविनाशप्रसद्ध 


इति । नहि स्थापके सति विनाशसम्भवः । 


(१६) भहेतुको विनाश:-- 
अथापि स्यान्न स्थापके सत्ति नाशो यदि नाशहेतुनं स्यथान्नाशहेतुभावाद्विनाश 


इति न विनाशप्रसज्भ इत्याह--नाशहेतोः स नाश इति चेत्‌ , न, तुल्यस्तत्रापि प्रंसद्ध:। 
तत्रापि नाशे तुल्य एव प्रसज्भो न नाशो नामान्‍्य एवं कश्निलद्भावात्‌ । 

व्यत्तिरेके च तद्धेतुस्तेन भावस्य कि कृतं ॥। ४८६ ॥। 

नहि व्यतिरिक्तनाशकरणे स नष्टो नाम । ततश्र न नाशहेतुः किच्चित्करोति। 

हतोडनाशात्‌ स्वयमेवास्त इति कि स्थितिहेतुना। नाकिच्त्करः स्थितिहेतुः॥ अथवा 

यदि नाशहेतोर्नाश: | यावन्नास्ति नाशहेतुस्तावत्स्वयमेवास्त इति कि स्थितिहेतुना ? 





वातिकालडूा र-व्या ख्या 
सकती । यदि शरीर चित्त का आश्रय है, तब शरीर चित्त की स्थिति का कारण हो 
सिद्ध होता है उसका नाशक नहीं । अर्थात्‌ स्थापक के होनें पर वस्तु को स्थिति 
ही सुदृढ़ होती है, उत्तका विनाश क्योंकर सम्भव होगा ? 
(१६९) विनाश अहेतुक है -- 
शब्द्रा-संस्थापक के रहने पर वस्तु का नाश नहीं होता, यदि नाश का कारण न 
हो । गा नाश का हेतु उपस्थित होने पर वस्तु का विनाश हो जाता है । प्रकृत में नाशक हेतु 
नहीं, अत: विनाश प्रसक्त नहीं होता--यह कहा जाता है--“अविनाशप्रसज्भ” इत्यादि। 
नाश के हेतु से यदि नाश माना जाता है, तब स्थिति-पक्ष वह प्रसज्भ तुल्यरूप से पतित 
होता है । अर्थात्‌ अपने हेतु से उत्पन्न होनेवाला नाश अपने भावरूप प्रतियोगी से बसे 
ही भिन्‍न नहीं, जंसे स्थिति अवस्था स्थाता से भिन्न नहीं । यदि नाशपदार्थ भाव से 
व्यतिरिक्त माना जाता है , तब नाश के. उत्पन्न होने पर भी भाव पदार्थ पर उसका 
क्या प्रभाव ? ॥| ४८६ ॥ क्योंकि भाव से अभिन्न नाश यदि उत्पन्न होता, तब भाव का 
नाश हो जाता, किन्तु उससे व्यतिरिक्त नाश के उत्पन्न होने पर भाव पदार्थ तो नष्ट 
नहीं हो सकता । फलत: नाश का हेत्‌ू अकिड्चित्कर है, कुछ नहीं कर सकता । फिर 
तो भाव पदार्थ जेसे-का-तेसा स्थित( विद्यमान ) है, स्थिति के कारण ( स्थापक ) की 
क्या आवश्यकता इस प्रकारस्थिति का हेतु भी अकिज्चत्कर (व्यर्थ ) है। अथवा 
यदिनाश के कारण से नाश की उत्पति होती है, तब नाश का हेतु जब तक उपस्थित 
नहीं होता तब तक भाव पदार्थ की स्थिति अपने-आप रहती है, स्थिति के कारण की 
क्या आवश्यकता ? 


बालक 
कम सु कको वकमममाराभाकाममामम न मनन कक कर कक । 


है 
है 


श्कोल! ६७ ] प्रधाणसिद्धि १६५ 





ै वातिकालदूूरः 
इदुक्ततू-अनाशकागमात्स्थानमिति । 
स्थापकमन्तरेण नाशों नाशकमन्तरेणापि स्यात्‌ । स्थापके तु नाशके सति 
नश्यति । न नाशहेतुं विना । ततः स्थितिकरणान्‌ नाशकात्प्राक्‌ स्थापक इति न ब्यथंता । 
नन्‍्वेवमहेतुको विनाश: प्रसक्त इति स्वहेतोरेव तथाभूतो भाव इति वस्तृधमंता नाहस्य । 
सति विधमाने पदार्थेडब्राधोडसौं । न केनचिद्वस्तुस्वभावोडन्य था कत्तंव्य इति कि स्थिति- 
हेतुना ; हि न्‍ 
> - थथ स्थितिहेतुमन्तरेण विनश्यति । स्थितिहेतोी च॒ सति विताशप्रतिबन्ध: | ननु 
सो5पि विनाशप्रतिबन्धोइन्य एवं विनाशात्‌ । ततश्र न विनाशस्य किच्चिदिति विनष्येदेव 
कथं स्थिति: । अथ प्रतिक्षणं विनश्वरः स्थापक्रादन्‍्यथा भवति। तस्यापि विनाशो&हेतुक 
इति स एव प्रतिक्षणविनाश: । स चान्यथा स्थापकादुत्पन्त इति कारणमेवासाविति न 
स्थापक: । अथवा यदि स्थापका त्स्थानमानाशकागमादनाश: । एवं सत्यनाश उत्पन्न 
इति | अबाधो5प्ताविति कि पुनः स्थितिहेतुना । अथ स्थापकसत्ताकाल एवानाशस्तथा 
सति प्रतिक्षणमपरापरो नाशः स्थापकात्‌ | स्थापकस्य च कि कृतं स्थानम्‌। स्वहेतुऋत॑ 





वातिकालडू र-व्या ख्या 
शड्भा--स्थापक हेतु के विना नाशक हेत्‌ और नाशक हेत के बिना स्थापक हेतु 
हो सकता है । जहाँ स्थापक और नाशक--दोनों हेतु हैं, वहाँ भाव पदार्थ का नाश हो 
जाता है, नाशक हेतु के बिना नाश नहीं होता। अतः नाशक हेतू के आते से पहले 
स्थापक हेतू स्थिति का साधक होने से व्यर्थ नहीं होता । 

. समाधान--स्थिति-क्षण के पश्चात्‌ नाश तो अनुभव-सिद्ध है। यदि नाशक हेतु . 
नहीं, तब नाश को अहेतुक और भाव प॒दाथ का स्वभाव मानना होगा। यह स्वभाव 
भाव वस्त को अपने समनन्‍तर प्रत्यय से प्राप्त होता है, उसका बाध स्थिति-हेतु से भी 
नहीं हो सकता, फलत: स्थित्ति-हेतु व्यर्थ है | क्षणिकत्व तो सद्वस्तु का अपना स्वभाव 
है, उसका अन्यथा-करण कभो सम्भव नहीं । द 

स्थापक ( स्थिति-हेतु ) के रहने पर वस्तु का नाश नहीं हो सकता, क्योंकि 
स्थापक हेतु नाश का प्रतिबन्धक होता है । द 

शज्भा-नाश-की प्रतिबश्ध भी विनाश से भिन्‍न ही रहेगा, तब विनाश पर 
उसका कुछ प्रभाव नहीं, अत: वस्तु का नाश अवश्य होगा, स्थिति क्योंकर होगी ? 
प्रतिक्षण विनश्वर पदार्थ स्थापक हेतु के द्वारा अन्यथा ( स्थिर ) हो जाता है-ऐसा 
नहीं कह सकते, वर्योंकि वह ( स्थापक हेतु ) भी क्षणभडरगुर है, अतः भाव पदार्थ का 
प्रतिक्षण विनाश ध्रूव है। वह (भाव पदार्थ) अपने स्थापक के द्वार प्रत्येक क्षण में नृतन 
उत्पन्त होता है, अतः स्थापक हेतु तो भावान्तर-सन्‍्तान का जनक क्रारण सिद्ध होता 
है, स्थापक कंसे होगा ? भथवा यदि स्थापक हेतु से भाव पदार्थ की तब तक स्थिति 
बनाई रखी जाती है, जब तक विनाशक नहीं आता । तब तो यह कहना होगा कि वही 
अनाश अवस्था उत्पन्न हो गई, स्थिति-हेतु के ढ्वाश उसका बाघ नहीं हो सकता, अंतः 
वह व्यर्थ है । यदि वह अनाश स्थापक हेतु के सत्ता-क्राल में ही माना जाता है, तब 
स्थापक हेतु के द्वारा उत्तरोत्तर नाश की उत्पत्ति माननी होगी, स्थापक की स्थिति 
क्योंकर होगी ? अपने हेतु से उसकी स्थिति होगी--यदि ऐसा है, तब स्था८्य पदार्थ 
की भी स्थिति वसे ही स्वतः हो जायगी, स्थापक की क्या आवदयकता ? किसी पदाथे : 


सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेंदः ६ 
नाशस्य सत्यवाधोष्साविति कि स्थितिहेतुना ! 
यथा जलादेराधघार इति चेत तुल्यसत्र च्‌ ॥ ६८! 
जब कि 'नाश” पदार्थ स्वाभाविक एवं बाध-रहित है, तब स्थिति का हेतु 
मानना नितान्‍त व्यथं है, क्योंकि नाशक्षण में स्थिति हो नहीं सकती ओर स्थिति-क्षण 
में नाशक न होने से हेतु के बिना ही स्थिति अपने-आप ही रह जासी है। सत्‌ जछादि 
का घटादि आधार है, वेसे ही शरीर चित्त का आधार या आश्रय क्‍यों नहीं ? इस 
प्रश्न का भी उत्तर प्वंवत्‌ समझ लेना चाहिए । अर्थात्त शरीर में चित्त को आश्रयता 
चित्तोत्पादकत्वेन न होकर स्थापकत्वेन ही माननी होगी, तब स्थिति की जटिल चर्चा 
थसमञजसता उपस्थित कर देती है ॥ ६८ ॥। 
: ग्रतिक्षणविनाशे हि भावानां भावसन्तते। । 
तथोत्पत्त! सहेतुत्वादाश्रयोज्युक्तमन्यथा ॥ ६९ ॥ 
भाव पदार्थ विनश्वरस्वभाववाले होते हैं, उत्तके प्रतिक्षण भावी विनाश या भाव- 
सनन्‍्तति का जो भाव पदार्थ सहकारी अर्थात्‌ स्वकीय उपादान में विद्यमान उत्पत्ति का 
निमित्तकारण होता है, उसको ही आश्रय कहा जाता है, अन्यथा भाश्रयभाव सम्भव 
नहीं ।। ६६ ॥ 


१६६ 


स्थादाधारों अलादोनां गमनप्रतिबन्धत। । 
. अगतोीनां क्षिमाघारेशुगसामान्यक्षमेषास्‌ ॥ ७० ॥ 

जलादि द्रव्य गतिक्रिया ( परिस्पन्दनादि) से युक्त होते हैं, अत: उन्हें परिस्पन्द- 
नादि (टपकने) से रोकनेंत्रले घटादि द्रव्य को आधार माना जाता है, किन्तु क्रिया-रहित 
पदार्थों ( गुण, जाति और कर्मादि ) का ओधार से कया प्रयोजन ? अर्थात्‌ चित्त 
विज्ञानस्वरूप है, क्रियावान्‌ पदार्थ नहीं, कि शरीर को उसका आधार माना जाः 
सके ।| ७० ।। 

वातिकालद्टा र: 

चेत्‌ स्थाप्यस्यापि तथा भविष्प्रतीति कि स्थापक्रेन-। अथ कस्थचित्स्थापकात्स्थानं कस्य- 
चित्स्वयमेवेति विभाग: । एवर्न्ताह विज्ञानस्यापि स्वयमेव स्थितिरिति किन्‍नेष्यते । 

क्षथापि स्थाद। हृरयते जलाधारो भूप्रदेश:। न च दुष्ट विकल्पनं तेनापि बाध्यते । 
तैनानाश्रयात्सदसतोरिति व्यर्था वाचोयुक्तिहंष्टबाधघनात्‌ । अन्राप्याह--यथा जलादेरा- 


धार इति। . 
जलादेरप्याधाराभावो भूतलादीनां सदसत्त्वपक्षयोर्यक्त एवेत्यदृष्टो हृष्टान्त:। ननु 
घातिका लद्धभा र-व्या ख्या द 

की स्थिति स्थापक के द्वारा और किसी को स्थिति स्वतः--एंसा विभाग करनें पर 

विज्ञान की भी स्थिति स्वतः क्‍यों नहीं मान ली जाती ? 

द जैसे सत्‌ जलादि का आधार भू-प्रदेश (घटादि) देखा जाता है, वेसे ही चित्त का 

शरीर क्षाधार है--इस व्यवस्था का यह कहकर. खण्डन किया जा चुका है कि जेसे 

घटादि में जलाधा रता दुष्टचर है, वेसे शरीर में चित्ताधारता दृष्ट नहीं। इस प्रकार 

भी शरीर में चित्ताधारता बाधित हो जाती है, अत: पंसठवीं कारिका में जो कहा गया 

है--/अनाश्रयात्‌ सदसतो:” बह व्यर्थ -.है, क्योंकि जब दरीर में चित्ताश्रयता दुष्ट ही 

नहीं; तब सत्‌-असत्‌ का विकल्प उठता ही नहीं | यहाँ भी वही कहा गया है--“यथा- 


जलादेरित्यादि” | अर्थात्‌ भूतचादि में भी सत्‌ या असत्‌ जलादि की आधारता का. 


॥हौक। ६८-७० ॥ व्रमाणसिद्धि। १६७ 


वातिकालद्ा रः ! 
दृष्टत्वादाधारभावस्य कथमदृष्ट: | अहृष्ट एवं दृष्टाभिमानों भवतः। क्रियाँ प्रति य 


आधारो घारणात्कत्त कमंणोरिति न्‍्यायः:। घारणादाधार:। घारणच्च पततः। यश्न 
पतति न तस्थ घारणम्‌ , यस्य च धारणं न तस्य पतनोपलम्भ:। पतनापतनयो: पर- 
स्परविरोधात्‌ । पूर्व पतन पश्चादपतनमिति चेत्‌ । न तहि यस्य पतन तस्य धारण प्रत्य- 
क्षेणेकत्वाप्रतिपत्त: । नेक्रोअ्रस्थाता पतनेतरव्याप्यूपलब्ध:। अव्यापी च कथमवस्था- 
ताउद्याप्यवतिष्ठत इति हि ग्रहणेश्वस्थाता तथा गृहीतो भवत्ति | ऋ्रमेण व्यापी गृह्यत 
इति चेत्‌ | कः क्रमार्थ इति चिन्त्यम्‌ू । भावाभावथोरेव क्रमव्यपदेश:। स च भिन्नकाल- 
योभावाभावौ च ग्राह्मध्य ग्राहकस्प वा ग्राह्यस्य भावाभावस्तद्भमे नकत्वम्‌ । ग्राहकस्प 
ऋ्रवत्त्वे ग्राह्मस्पापि तदिति न ग्राह्म/वस्थातुरेकता । तत: किच्चिद्र गृहीतातीतं किच्चिद्‌ 
गृह्यते किश्चिदनागतग्रहणमिति विकल्पगोचर एवं क्रम: । कुतः प्रत्यक्षता ऋम्ये | येनो- 
पलम्भादुच्यत आधाराधेयभाव इति। ततश्र नाश्रयात्सदसतो रित्ययमेवार्थं:। न हृश्यत 
एवाधाराधेयभाव इति, ततः कल्पनवेयमाधाराधेयभावस्येति कथरन्तहि तदृशनमन्‍्तरेणा- 








वातिकालड्टा र- व्याख्या * 

अभाव हो छचित है, अतः शरीर में चित्ताधारता की सिद्धि में जो जल-घटादि का 
दृष्टान्त दिया गया, वह ही असिद्ध हो जाता है। घटादि में जलादि की आधारता 
दुष्ट ही है, अदृष्ट क्यों ? इसका उत्तर यह है कि अनु पपन्‍न पदार्थ कभी दृष्ट नहीं हो 
सक्रता, अद॒ष्ट में बसे ही दृष्टत्वाभिमान होता है, जेसे भरजत में रजताभिमान। 
पतनादि क्रिया के प्रति आधार वही माना जाता है, जो कर्त्ता और कमेकारक को 
धारण करता है| धारण तो पतनशील पर्णादि का होता है। जिस पर्णादि का पतन 
हो रहा है, उसका धारण नहीं हो सकता, अपितु- जिस पत्रादि का पतन अवरुद्ध या 
समाप्त हो जाता है, ऐसे पतनक्रिया-रहित पत्रादि का भूतछादि होता है। पतन और 
क्षपतन--दोनों परस्पर विरोधी हैं। किसी पत्रादि द्रव्य में पतन-क्रिथ्ा पहले और 
पश्चात्‌ उसी द्रव्य में अपतन होता है, इस प्रकार पतन- और अपतन--दोनों एक ही 

: द्रव्य में रह जाते हैं, तब पतन और अपततन का विरोध क्योंकर होगा ? इस प्रश्न को 
छत्तर यह है कि जिस व्यक्ति में पतत था, उसका अपतन नहीं, अपितु व्यक्त्यस्तर में 
अपतन है, अतः पतनशील ओर पतन-रहित द्रग्यों की एकता प्रत्यक्षत: प्रतीयमान 
नहीं । ऐसा कोई एक अवस्थित पदार्थ उपलब्ध नहीं जो पतन एवं अपतन दोनों से 
व्याप्य हो । जो अवस्थिति से व्याप्त नहीं, वह अवस्थाता क्योंकर होगा ? अवध्थाता 
द्रग्य वही है जो “अद्यापि अवतिष्ठते”-ऐसी .प्रतीति का विषय हो। क्रमश: पतनत्व 
और अपनतत्व से व्याप्य प्रतीत होता है--यहाँ 'क्रम' शब्द का क्या अथे ? एक क्षण 
में पतन और दूसरे क्षण में पतन्नाभाव--यही क्रमपदार्थ है। भिन्‍नकालीन भावाभाव 
ग्राह्म वस्तु के विवक्षित हैं ? या ग्राहक पदार्थ के ? ग्राह्मय पदार्थे के भावाभाव एकवस्तु 
में संगत (एकत्र) नहीं, अतः दोनों की एकता नहीं हो सकती । ग्राहक के क्रमिक होते 
पर उससे अभिन्‍न (विज्ञानस्वरूप) ग्राह्मय का भी क्रमिक होना अनिवायें है, फन्नतः 
ग्राह्मय अवस्थाताओं की एकता क्योंकर होगी ? अतः किसी पदार्थ की ग्राह्मता अतीत, 
किसी की वर्तमान और किसी की भावी माननी होगी। फलतः क्रप्त वस्तुनिष्ठ न 
होकर विकल्प पर आधृत होता है । प्रत्यक्ष निविकल्पक का ही होता है, सविकल्प का 
नहीं कि प्रत्यक्षोपलब्ध होने से. आधाराधेयभाव सिद्ध हो जाता । इससे यही निष्कर्ष : 


१६८ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। ६ 





वातिकालड्टारः 
धाराधेयकल्पनापि । न भवितव्यमेव । तहि विपरीतऋञ्नल्पनयेत्यायातम्‌ । किच्व प्रतिक्षण- 
विनाशिनां भावानामपरापरदेशोत्पादवतामुपादानदेशो त्पत्ति राधारसमागमरकृता । अत- 
स्तथोत्पत्ते: स भूतलादिराश्रयों हेतुत्वात्‌ । हेतोरेव विशिष्टावस्थाथा आधार उच्यते 
पूर्वापरयोरेकत्वमारोप्य । एकत्वारोपे हि सत्ति नोत्पादं प्रतिपद्मते । पूव॑स्थ कारणअंा- 
रोपयतीत्यना दिवासनासामथथ्यें मिथ्याविकल्पो5त एवं पूर्वंपुवंवासना/भ्रवृत्तत्वादनादिस5 
न्तानतया परलोकस्य प्रतिष्ठितिरितीष्टमापतितम्‌ । तथा हि-- 
मानसी कल्पना सर्वा पृवहेतुप्तमुद्ध्वा । निरालम्बनभावेत् मरीच्यान्तोयकल्पवत्‌ ॥| ४६० ॥। 
पूर्वापरयोरेकत्वकल्पना नालम्बनभावान्वयिती । एकत्वस्थाभावात्‌ । अनेकस्मा- 
देव वस्तुनों भविष्यति | तत्काय॑त्वस्थाहष्टे: । तदसत्‌ | नहि मरीच्यान्तोयकल्पना ताव- 
स्‍्मात्रनिबन्धना पूर्व॑जलदशंनस्ृंस्कारादुत्पत्ते: । न च पूर्व मप्येकत्वमुपलब्धमतो जन्मान्त- 
रेडपि सैकत्वकल्पना जन्मान्तरकत्वग्रहणर्पुूविका सापि तथेत्यनादिकल्पना परस्परेत्यन्ता- 
दिप्राणिसन्तानसिद्धि:। एवमात्मादिग्रहयोगिनी बुद्धिरनादिसन्ताना तथा भवन्ती 
परतो5पि न विच्छिद्यत इत्यनायनन्त: संसार:। अपि च-- 
“स्यादाधारों जलादीनां गमनप्रतिबन्धत: | अग॒तीनां किमाधारेगणसामान्यकर्मंणाम्‌”” ।। 
जलादीनां हि गमनविबन्धहेतुराधातु राधार इति युक्तमगतीनान्तु निष्क्रियाणां 
गुणसामान्थकर्मणां किभाधारः। चेतन्यच्व सामान्‍य गुण: कम वान्यथा । स्वंथ। निष्क्रि- 
वातिकालडू र-व्या ख्या 
निकलता है कि कोई पदार्थ न तो सत्‌ का आवार हो सकता है और न अस्त का । 
प्रत्यक्षत: आधाराधेयप्राव दुष्ट नहीं, अतः आधाराधेयभाव को कल्पना मात्र मानना 
होगा । वस्तुतः आघाराधेयभाव का कहीं दर्शन न होने पर उसकी कल्पना भी क्यों कर 
होगी ? निश्चित रूप से नहीं होगी | तब चित्त शरीर का आधार है-ऐसी विपरीत 
कल्पना भी हो सकती है | दूसरी बात यह भी है कि प्रतिक्षण विनश्वर भाव पदार्थों 
का विभिन्‍त देशों में उत्पत्ति-विनाश अनेकाश्रित होने पर भी उनमें एकता का आरोप 
करके एकाधारता का व्यवहार हो जाता है। उत्पन्न एवं उत्पद्यममान चित्रों की एकता 
का आरोप हो जाने पर पुनरुत्याद की प्रतोति नहीं होती, केवल पूर्व प्रन्तान में उत्तर 
सनन्‍्तान की कारणता का आरोप किया जाता है, अत: अनादि वासनाओं (संस्कारों) के 
सामथ्ये से मिथ्या विकल्पों की उद्धावना होती रहती है, अतएव पूर्व-पूर्व वासनाओं के 
क्षाधार पर प्रवृत्त होने के कारण परलोक क्री प्रतिष्ठा है-यही सिद्ध होता है। अर्थात्‌ 


समस्त मानसी कल्पना पुर्वतन समनन्‍्तर प्रत्यय से समुद्भूत है। उसका आलम्बन : 


कोई नहीं. केवल मरुमरीची में जल की कल्पना के.समान विकल्प-जाल |अवभासित हो 
रहा है ॥४६०।! पूर्व और अपर (उत्तर) क्षणों की एकत्व-कल्पना आलम्ब-रहित है, 
क्योंकि उसका (आलम्बनीभूत एकत्व नितान्त असिद्ध है। जैसे आश्रयीभूत अनेक 
तन्तुओं से पटादि में एकत्व-बुद्धि हो जाती है, वेसे ही अनेक चित्त-सन्तानों के आधार 


पर चित्त में एकत्व-बुद्धि क्यों न हो सकैगी ? इस प्रश्न का छत्तर वातिककार ने दिया. 


है--'स्यादाधारों जलादीनामित्यादि” | भ्र्थात्‌ जला दि द्रव्य गमनादि (परिस्पन्दना दि 
क्रिया) से युक्त होते हैं, अत: उनकी गति ( परिस्पन्दन-क्रिया ) को रोकने के लिए 
घटादि आधारों की आवश्यकता है, किन्तु विज्ञानादि गुण, कर्म ( क्रिया ) एवं सामान्य 
(जाति) क्षादि अद्रग्य (निष्क्रिय) पदार्थों के आधार की क्या सार्थकता ? चंतन्य तत्त्व 


ह्र्ु सम. ॥ है 


| क। 
जा ब ९ 


" शलौक! ७१ ] प्रधाण सिंद्धि। | - १६६ 


एतेन समवायश्ष समवायि च कारणम । 


व्यवस्थितत्व जात्यादेनिरस्तमनपाश्रयात्‌ ॥ ७१ ॥ 
इस आश्रयाश्रयिभाव-प्रतिषेध के द्वारा वेशेषिक-वणित सम्रवाय सम्बन्ध, सम- 
वायिकारण और जात्यादि का व्यतज्ञित में व्यवस्थित होना भादि सब निरस्त हो जाता 
है. क्योंकि समवायादि सभी पदार्थ आश्रय-सापेक्ष हैं, भाश्रय, पदाथ का निरास हो 
जाने पर अपने-आप निरस्त हो जाते हैं। वशेषिकों की मान्यता है कि गोत्वादि 
जातियाँ कतिपय गवादि व्यक्तियों में ही व्यवस्थित (परिसमाप्त) होती हैं, वह निरा- 
धार है ।। ७१ ॥ 
वातिकालचद्ूारः 
यमिति नाधारेणास्य प्रयोजनमतो नाधेयस्य चेतसो नाधारविताशेन विनाशः। सहस्था- 
नमात्रकमेव तस्थ | यथा च सहस्थानं तथा प्राक्‌ प्रतिपादितम्‌ । 
ननु यथा गण: समवेतो गतिमत्त्वाभावेषपि तथा चेतसोडषपि समवेतत्वम। 
न च गुणस्य समवेतस्य समवायिकारणमन्तरेण स्थानं, तद्विनाशे विनाश एवेति चेत्‌, न 
गमनादिप्रतिबन्ध मन्तरेणाधा राधेयभावो नाधाराधेयभावमन्तरेण समवायो यतो 
युतसिद्धानामाधार्याधारभूतानामिह बुद्धिनिवन्धन: समवाय इति वचनातु | एतदेवाह-- 
एतेन समवायब्चेति । 
समवतत्वेडपि जातेनाधारभूतव्यक्तिमन्तरेणा भाव: । नित्यत्वाज्जातेनाधाराभावे5- 
भाव इति चेत्‌ | चेतसोडपि कारणानन्‍्तरप्रतिबद्धत्वादिति समानम्‌। न चाधारधेयभाव 
वातिकाल दा र-व्या रिया 
को सामान्य (चेतनानां सामानन्‍्यम्‌) या (ज्ञानरूप) गुण, या (पूर्वोक्त सानसकर्मात्मक) 
कर्म कहा जाय सव्वेथा निष्क्रिय तत्त्व है, अतः इसे आधार से कोई प्रयोजन नहीं | इस - 
प्रकार शरीर न तो चित्त का आधार धिद्ध होता है ओर न छ्वरीर के नाश से चित्त 
का नाश प्रसक्त होता है, केवल शरीर और चित्त का सहावस्थानमात्र होता है। 
इनका सहावस्थान पहले दिखाया जा चुका है । ढ 
शब्धा--जसे रूपादि गुण गमनक्रिया-रहित होनें पर भी पटादि में समवेत 
(समवाय सम्बन्ध से अवस्थित) होता है, वसे ही चित्त भी शरीर में समवेत होता है। 
गूण समवाय सम्बन्ध से अपने समवायिकारण में ही रहता है ओर समवायिकारण के 
नाश से उप्तकां नाश भी हो जाता है। 
समाधान--आधेयगत गमनादि क्रिया की प्रतिबन्धकता कै बिना आधाराधेय भाव 
नहीं होता और आधाराधेपभाव फै बिना समवाय सम्बन्ध नहीं होता, क्योंकि समवाय 
का लक्षण आचार्य प्रशस्तपाद के शब्दों में है--“अयुतसिद्धानामाधार्याधारभूतानां य: 
सम्बन्ध इह प्रत्ययहेतु:स समवाय:” (प्रशस्त० पृ० १७१) | भ्षर्थात्‌ 'उपादान-उपादेय” 
आदि अपृथक्‌ सिद्ध एवं आधार्याधारभूत पदार्थों का जो सम्बन्ध 'इह तन्‍्तुष्‌ पट'-- 
इत्यादि प्रतीतियों का कारण है, वही समवाय है। त्रातिककार यही कह रहे हैं--“एतेन 
समवायइच इत्यादि”। अर्थात्‌ पटत्वादि जातियाँ तन्त्वादि में समवेत ( सप्रवाय सम्बन्ध) 
से वृत्तिमान हैं. अभिन्‍त नहों, तथापि तन्त्वादि. का अभाव होने पर भी उन्तका अभाव 
नहीं माना जाता । यदि कहा जाय कि पटत्वादि जातियाँ नित्य हैं, अतः उनके आधार 
का अभाव होने पर भी उनका अभाव नहीं होता, तब चित्त के लिए कहा जा सकता है 


सभाष्ये असपाणवात्तिकम | परिच्छेंद। १ 


. २१०० 


परतो भावनाशब्चेत्‌ तस्य कि स्थितिहेतुना । 


स विनः्येद विना5्प्यन्यरशक्ता। स्थितिद्देतववः ॥ ७२ ॥ 
घटादि भाव पदार्थों का यदि स्वतः नाश न मानकर मुद्गरादि अख्य पदार्थों से 
माना जाता है, तब उस भाव पदार्थ को स्थिति का हेतु (आश्रथर) मानना नितान्‍्त निर- 
थक है, क्योंकि भाव पदार्थ स्वयं नश्वर न होकर स्थितिशील ही है, उसे स्थापक की 
श्रावर्यकता ही नहीं । यदि भावपदार्थ को नश्वर-स्वभाव का माना जाता है, तब भी 
वह प्रतिक्षण में नष्ट होता ही रहेगा, स्थापक हेतु व्यर्थ है। नाशक हेतुओं के बिना 
स्थापक हेतु स्थिति करने में सवंथा अशक्त होते हैं, नाशक स्वभाव का अन्यथाकरण 
सम्भव नहीं ॥। ७२ ।। 
स्थितिमान्‌ नाश्रयः सब! सर्वोत्पतो च साभ्रया । 
तस्मात्‌ सवस्यप भावस्य न विनाक् कदाचन ॥ ७३ ॥ 
घटादि के आश्रय कपालादि नित्य नहीं माने जाते, किन्तु उन्हें भी नित्य ही 


वातिकालद्ारः 
इति। एतेनैवाधाराधेत्रभावप्रतिक्षेपेण प्रतिक्षेपत्‌ समवाय: प्रतिक्षिप्तः समवायि कार- 
णञ्च प्रतिक्षिप्तम्‌ । यदि कारणन्तत्‌ नाधाराधेप्रभाव: | अथ न क्रारणन्तदा सभवायि- 
कारणता नास्ति | व्यवस्थितत्वञ्व जात्यादे: कारणत्वमन्तरेणात्रि यद्युच्यते | तदपि 
प्रतिक्षिप्तम्‌ । स्थित्वं तत्र : ब्रतिहि 
अथवा समवेतत्वेष्पि व्यवस्थित्वं तत्रव व्यवस्थितत्वं प्रतिक्षिप्तम्‌ । न हि जाति- 
व्येक्तिमम|श्रितत्वेषपि तत्रव व्यवस्थिता व्यक्त्यन्तरेप्यनुगतत्व/त्‌ । एवमाश्रितत्वेडपि 
चैतन्यं शरीराभावेठपि शरीरान्तशानुगतं भविष्यतीति न परलोक़राधक्षद्ध:। एकश री रा- 
भावे5वि तथाभूतबुद्धयूथादानो न विरुष्यते। व्यवत्यस्तरेः्प्यन्वयिबुद्धिवत्‌ । तस्मान्त 
कार्यकारणभावमन्तरेण कश्चिदाश्रपाश्र यिभावः । 
रू. 9 वातिकालक्कार-व्य ख्या 
कि चित्त भी नित्य है, क्योंकि उसका नाश कारणान्तरण से प्रतिबद्ध है। 'शरीरे/ 
चित्तम'--इस प्रकार के आधार्याधारभाव का अभाव होनें के कारण 'समव्राय 
सम्बन्ध का भी प्रतिक्षेप ( खण्डन ) हो जाता है। इतना ही नहीं, शरीर में चित्त की 
समवायिक्रारणता का भी निरास हो जाता है। यदि शरीर का कारण है, तब उन दोनों 
में आधार्याधारमाव भी नहीं बनता और यदि कारण नहीं, तब समवायिक्रारणता 
शरीर में क्योंकर बनेंगी? जाति आदि पदाथ अपने में स्वयं व्यवस्थित हैं, अत: व्यकत्या- 
दि में उनकी कारणता न होने पर भो कोई क्षति नहीं | ऐसा कहना भी सम्भव नहीं, 
ब्यवस्थितत्व का निरयास किया जा चुक्रा है। अथवा पटत्वादि जातियाँ में व्यवस्थितत्व 
होने पर भी तत्रव (पट में हो) व्यवस्थित है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि जाति.यदि 
किसी एक ही व्यक्ति में समवेत नहीं, व्यकत्यन्तर में भी वह अनुगत मानी जाती है। 
इसी प्रकार चेतनय भी शरीर के आश्रित होने पय भी एक शरीर के अभाव में शरीरान्तर 
में रह सकता है, अतः परलोक असिद्ध नहीं होता, अपितु सिद्ध हो जाता है । एक शरीर 
का अभाव होने पर भी “अहं चेतन:--ऐसी अनुभूति विरुद्ध नहीं पड़ती, क्योंकि अहं- 





पदास्पद शरीरान्‍्तर में चित्त-सन्तति की स्थिति बन जाती है। फलतः कार्यकारणभाव 


के बिना आश्रयाश्रयिभाव नहीं बनतसकता | “परतो भ्रावना! हत्यादि। 


<्ाहकर कम भय अरममाा-------क++49ल्‍. आह» पमक--... हो धकमममा-+--.7%- ++. महक 


श्घोक। ७४-७६ | घयाणसि्धि। ः ््णरः 


भोसता होगा, क्योंकि सभी पदार्थों की आश्रय-परम्परा परमाण्वादि नित्य पदार्थों में 
ही समाप्त होती है, अतः छोक में जो यह व्यवस्था है कि कोई नित्य और कोई 
अनित्य--यह व्यवस्था भंग हो जायगौ, क्योंकि वेशेषिकानुसार सब का आंश्रय अन्तंतो 
गत्वा नित्य पदार्थ ही माना जाता है ।। ७३ ॥ 


स्वयं विनश्वरात्मा चेत्‌ तस्प कः स्थापक! पर॥ “2. ० 
स्वयं न नव्व॒रात्मा चेत्‌ तस्य कः स्थापक! पर! ॥ ७४.॥ 
इति सडः्ग्रहह्लोका: । 
भाव पदार्थ यदि स्वयं विनश्वरात्मा है, तब उसका स्थापक कौन होगा ? ओर 


यदि भावपदाथ स्वयं अनश्वरंस्वभाव का है, तब उसे किसी स्थापक को क्‍या आव- 
एकता ? ॥ 3४ ॥। 


बुद्धिव्यापारभेदेव निहोसातिशयावपि । 
प्रज्ञदेभतों देहनिहोसातिशश बिना ॥ ७५ ॥ । 
प्रता और मेघादि का उपचयापचप चित्त-व्यापार (अभ्यासादि) पर ही निभर है 


घरीर-व्यापाद पर नहीं, फलत: देह में प्रज्ञादिरप विशेष चित्त की उपादानता सम्भव 


नहीं, अपितु उत्तरभावी चित्त का उपादान कारण पूर्वेतन चित्त ही है, अतः आश्रय 
सिद्ध होता हैं ॥ ७५ ॥ 


हद. द्ीपग्रभादीनामाश्रितानां न विद्यते | . 
स्थात्‌ ततो5पि विशेषोष्स्य न चित्तेष्नुपकारिणि ॥ ७६ ॥ 
वातिकालद्धारः 

ननु दीपप्रभयोराधाराघेयतामन्तरेणापि दुष्ट -आश्रयाश्रयिभाव: न हि. प्रभाया 
पतनधम्मंता । अस्ति च दीपस्याश्रयभाव स्तन्निवृत्तौ च प्रभाया निवृत्ति:। न चासो प्रभा* 
प्रदीपान्तरं सडक्रामति तदन्यद्वा । तद्यथा श्रदीपप्रभा प्रदीपविनाशे विनश्यति देशान्त- 
रगतापि एवं शरीराश्चितं विज्ञानं दरीरनिवृत्ती निवर्तिष्यते विषयगतमपि .। न च 
विषयगतिरपि परमार्थतस्तदाकारतामात्रमेव तत्र मनोविज्ञाने दृव्यते | अत्रोच्यते-- 
तद्विकारविका रित्वादाश्रयाश्रयिभावो दोपप्रभयोनेव॑ शरीरचेतसोरपि तु बुद्धिभ्ज्ञादी« 
नाम | तथाहि--ब द्धिव्यापा रभेदेनेति । 


बुद्धेविशिष्टसंस्का रवशा द्विशिष्यमाणा: प्रज्ञादयो बोधविशेषा विवत्तन्ते। देह- 


वातिकालद्धा र-व्याख्या 
शझ्ला--प्रदीप और उसकी प्रभा में आधाराधेयभाव के बिना भी आश्रयाश्रयि- 
भाव देखा जाता है। प्रभा में पतन-क्रिया भी नहीं । दीप में प्रभा की आश्रयता - और 
दीपक की निवृत्ति से प्रभा को निव॒ृत्ति देखी जाती है। प्रभा अपचे आश्रयी भूत दीपक को 
छोड़कर दीपान्तर में अभिसपंण॑भी नहीं करती । इस प्रकार जैसे प्रदीप-प्रभा प्रदीप-के 
नष्ट होने पर नष्ट हो जाती है, वेसे ही शरीराश्रित विज्ञान (चित्त) शरीर की निवृत्ति 
होने पर निवृत्त हो जायगा, भले ही अपने विषयदेश में गत ( प्राप्त ) हो। विज्ञान की 


विषयदेद में गति भी वस्तुतः नहीं होती, केवल, वह (विज्ञान) विषय के आकाय को 
धारण कर लेता है। 


समाधान--प्रदीप के विकार से प्रभा विकृत हो जाती है, अतः प्रदीप और उसकी 


प्रभा में आश्रयाश्नग्वविभाव माना जाता है। किन्तु शरीरगत विकार से चित्त विकुत 
२६ 





समाष्य प्रधाणवात्तिकमू.._ [ परिशछेंद।: 


..पब्रवीप भाश्रय और घ्रभा उसके थ्राश्रित हैं, सदैव आश्रय के विकार से आश्वित 
में विकार देखा जाता है, अनाश्रय ह विकार (घृद्धि-ह्ासादि ) से अनाश्रित में यह 
(विकार) नहीं देखा जाता । शरीर के स्वस्थतादि विकारों से जो प्रज्ञादि में विशेषता 
देखी जाती है, वह भी स्वस्थ शरीर से चित्त में सोमनस्प और उससे प्रज्ञादि में - विशे: 
षता होती है, साक्षात शरीर-विकार से जनित नहीं । प्रशादिगत विकार का चित्त 
विकार अनुपकारी नहीं, सदेंव उपकारी ही रहता है।। ७६ | 


वातिकालद्ारः 
व पूविका बुद्धेराश्रयों न देह:। ततो न दीपप्रभा- 


२०१ 





संस्कारविशेषमश्तरेणापि ततो बुद्धिरे 


दृष्टान्त: । क्‍ 
ननु च दीपप्रभाषि सर्पादिभिविक्षता क्रियत एवं। न प्रदीपस्थेव स विकारों 


मन्दच्छायालक्षण: । तेन दूरदेशर्वात्तिनी दीपप्रभान्यथा भवति । न तु शरीरविकारो 

- बुद्धिव्यापारभेदसमये । नन्‌ देहविशेषादपि विशेषो दृश्यत एवं । ततो देहस्योपादानभाद 
- श्लाश्रयभावो वा । 

तत्राहु--चित्तोपका रद्वारेणेव तत्रापि देहस्य विकारविकारित्वम्‌ | यत्र च देहपुष्टौ 

5 रसायनादेः प्रज्ञादेविशेष: | तत्र देहस्य सुखस्पर्शरूपस्योत्पत्ते रव्याकुलि मनसि यथाभत- 

संस्का रप्रबोधाटफरस्यचित्‌ क्वचित्प्रज्ञाविशेष:। अन्यथा सर्व स्य सर्वत्र प्रशासमानताप्रसद्भ:। 

यधा क्षुदुपघाते न व्याध्या व्याकुलतोदय: । तन्निवृत्तो यथाभ्यस्तव्याध्येवास्य प्रवततते ॥। ४६९ ॥ 

रसायनस्य साम्यात्त तृप्तेश्व न भवेदपि | यथाभ्यस्तातुसध्धानं सर्वध्यध्यादयोस्त्वतः | ४६२ ॥। 


ु | वातिकालद्धा र-व्याख्या 
_ * नहीं होता अत: शरीर और चित्त में आंश्रयाश्रयिभाव नहीं बनता। पूव॑ चित्त 
विज्ञान या बुद्धि में विकार होनें से उत्तर चित्त अवश्य विक्ृत हो जाता है, अत: पुर्वो- 
* त्तरबुद्धियों चित्तन्सन्तानों का (आश्रयाश्रयिभाव) -स्थिर होता है। दीप-प्रभा का 
दृष्टान्त प्रकृतोपयोगी नहीं । 
प्रदीप-प्रभा भी काले .नाग की फुफकार से मन्दतादि रूप विकार वाली होती - 
है-ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि प्रभागत मन्दतारूप विकार वस्तुतः प्रदीप के विकार 
का ही. फल है। फलतः ध्रभा का आश्रय प्रदीप है किन्तु चित्त का शरीर आश्रय 
नहीं हो सकता, क्योंकि बुद्धितत हर शोक आदि विकार शरीरगत विकार कां 
शा न | 5 सह 250 ४ धरीरगत स्वस्थता आदि विकारों से बढ़ि 
-(चित्त) में जो विशेष स्फृरति प्रतीत होती है, उससे देह में. धि 
कमा है प्‌ होती है ह में. ही चित्त उपादानता 
 : उसझशांक़ा का निरास करते हुए कहा जाता है कि पूर्व चित्त के विकार का;ही 
“बहू परिणाम है, शरीरगत विकार का नहीं । जहाँ रसायनादि के सेवन से देह की पुष्टि 
होने पर प्रज्ञा-प्रसाद की अनुभूति होती है वहाँ भी देह-स्पर्श-जनित सुखानभति ही 
प्रज्ञा-प्रसाद को जन्म देती हैं, शरीर का विकार बसा कार्य नहीं करता, अन्यथा समान 
हरीर वालि सभी मनुष्यों में प्रज्ञा-नमंल्य समान- ही होना चाहिए । । 
; जैसे कलकलाती भूख (क्षुघा) लग जाने पर दरोरगत व्याधि की भयद्धभूर पीड़ा 
_ भी मन्द पड़ जाती है क्षौर क्षुधा की निवृत्ति हो जाने।पर रोगी रोग की पीड़ा. से पुवंबत्‌ 
'कराहने लगता है || ४६९१ ।। रसायनादि के सेवन से धातु-साम्य हो जाचे अथवा - 


सोके। ७७ |... धरथयाणसिद्धि। २०३ 
रागादिवृद्धि; पृथ्यादे/ कदाचित्‌ सुखदुखजा । 
तयोश्व धातुसास्यादेरन्तरशेस्प॒ सन्निघे!॥ ७७ ॥ 


वातिकालद्ूटार:ः 
तेने जन्मास्तराभ्यस्तं येन शास्त्र यदेव हि । प्रज्ञाप्रबोधस्तत्रेव शास्त्रे तस्येति निणंयः ॥॥ ४६३ ॥ 
सर्वाभ्यासस्तु यस्यास्ति तस्य प्रज्ञाविशेषतः। अध्यथा सर्ववेदी स्पोद्रशायनविधानतः ॥॥ ४६४ ॥। 
बध्यक्षस्मरणे मुक्त्या न बुद्धिरपरा क्वचित्‌ । प्रज्ञामेंधादिभेदोषि स्मृतेरेव प्रवोधतः ॥ ४६५ ॥ 
ययाभृतस्मृति: प्रज्ञा दौश्नज्ञस्तद्विपयें: । मेघापि स्मृतिरेवेष तत्र भेद: प्रदश्यंते ॥ ४६६ ॥ 
भत्यन्तविस्मृतो यो5य: पुर्वंसंस्कारमात्रतः । तथवाभ्युयते येन स॒प्राज्ञ इति कीत्यते ॥॥ ४६७॥। 
स्मरणानुगमेनेव येन संप्रतिपद्यते । स मेधावीतति «कथित: प्रज्ञानाभ्यासवजनात्‌ ॥ ४&८ ॥। 
तथा--- नह । 
पृथक पुथग्‌ गुृहीतानां मेघा प्रोक्ता तथा स्मृति: । 
अन्योन्ययो जने तु स्यात्‌ प्रज्ञा सेव विशेषतः ।! ४६६ || 
ने चानभ्यासत: काचिद्योजना नाम, दृश्यते । तज्जातीयाथे तस्तेन प्रागभ्यासोइन मीयते ॥॥ ५०० ॥। - 
ननु रागो5पि बुद्धिवशेष एवं । न वृद्धेरन्योज्न्यत्वे प्रज्ञादेरप्यस्यत्वप्रसज्भू:। रागा- 


वयदच देहस्य पुष्ट्यादेजर्यान्ते । ततो बुद्धिरपि देहादिति प्राप्तमन्यथा तदनुविधानाभाव:। 
नंतदस्ति । : 


| नन बता ऑरमन- नमयन+>»- --.. +- ऑन ड-न ऑंीखि-पयाज- -__ ब्लाक 








वातिकांलद्धा र-व्या ख्या ; 
तृप्तिसे क्षुधा के निवृत्त हो जानेपर व्याधि की पीड़ा. कदाचित्‌ नहीं भी होती। पूर्वा- 
म्यस्त भावना का अनुसन्धान ( स्मरण ) होने पर सभी व्याध्यादि का भान होने लगता _ 
है ।। ४६२ ॥ इसोलिए जिस व्यक्ति ने पूर्व जन्म में जिस किसी एक शास्त्र का अभ्यास 
कर रखा है, उसी शास्त्र में प्रज्ञा का प्रबोध (उत्कं) देखा जाता है॥ ४६३ ॥ जिस 
व्यक्ति ने सभी शास्त्रों का अभ्यास कर रखा है, वह स्ववेदी (सर्वज्ञ) होता है। पूर्वाम्यास . 
न होने पर रसायनादि के सेवन से भी सर्वेज्ञता देखी जाती है ४९४ || अध्यक्ष . 
( प्रत्यक्ष ) ओर स्मरण को छोड़ कर तीसरी बुद्धि (ज्ञान) नहीं होती । स्मृति-प्रबोध के 
उत्कर्षापकर्ष पर मेघा, स्मृति, धृति आदि प्रज्ञा के भेद प्रकट होते हैं॥। ४९५ ॥ यथाभत 
वस्तु के ज्ञाने का नाम प्रज्ञा और उसके विपयेय का नाम दोष्प्रज्ञता है। मेघा भी स्मति ... 
का ही नाप है, उसके भेद दिखाए जाते हैं ।। ४६६ ॥ जो पदार्थ अत्यन्त विस्मत होता 5 
है, कैवछ संस्कार ही शेष रह जाते हैं, उन शेष संस्करों के बल पर जिसे पूर्ण बोध हो « 
जाता है उप्ते प्राज्ञ कहते हैं॥ ४६७ ॥ जो व्प्रक्ति केवल स्मरण के आधार पर सब , 
कुछ समझ लेता है, वह मेधावी है। उसे प्रज्ञानाभ्यास करना नहीं होता ॥ ४९८ ॥ « 
बसे ही पृथक-पृथक गृहीत पदार्थों का भान मेघा तथा परस्पर सापेक्ष पदार्थों की प्रतीति 
स्मरण है ।। ४६६ ॥ पूर्वामभ्यास न होने के कारण पदार्थों में किसो प्रकार की योजना - 
(सम्बन्ध) प्रतोत नहीं होता हाँ, तज्जातीय अर्थों की प्रतीत्ति से प्रपृर्वा म्यास का अनु- ... 
मान अवश्य ही हो जाता है ॥| ५०० ॥ 5-0 बट 
शबद्धा--राग भी तो एक विशेष बूद्धि ही है। बूद्धि के अश्यान्यत्व से प्रज्ञादि का. .. 
भेद प्रसक्त नहीं होता | देह की पुष्टि होने से ४समें रागादि उत्पन्न होते हैं, ओौर-बूद्धि 
भी देह से ही उत्पन्न होती है--ऐसा ही सिद्ध होता है, अन्यथा उसका अनुविधान._. 
सम्भव नहीं । ; 


सभाष्यं प्रमाणधात्तिकम्‌ | [ परिष्छेद। ३ 
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वातिकालझ्का र: 
रागा दिबुद्धियाँ पुष्टपादे: सा न सर्वदापि तु कदाचिदेव यदाभ्यासजो5योनिशोः 


मनस्क्रार॒सम्भुखी भाव: । यस्य तु पुनरशुभावासनासमागमस्तस्य स एव प्रत्युतो रागस्तनू- 
भवति | यापि रागादिवृद्धि: सुखदुःखजा सुखितायां वेदनायां रागोनुश ते दुःशितायां द्वेष 
इति | सुखितस्य स एवं पृवंकोई्योनिशोमनस्का रप्रबोध इति । दुःखितायाश्तु दवेष। कथ- 
मिति चेत्‌ | दुःखितस्य सकलमेवा सह्यमतस्तत्वरित्यागात्मको द्व ष एव। न चात्र नियमः। 
दुःखिते5पि मनसि प्रतिसंख्यानवतः स्वदुःखानुमानात्‌ कृपव । रागो5पि भवत्येव तत्प्रती- 
कारहेती | तयोरेव तहिं सुखदुःखयोरबद्धिस्वभावयोय॑ंथा देहादुत्पत्ति बुद्धेरपि तथवेति 
प्रकृतविरोध: | नेतदस्ति । अन्तरथेस्यथ घातुसाम्यलक्षणस्प सेन्निधेविषयद्वा रेणेव सुख- 
मृत्पद्ते नाश्रयद्वारेण | नाश्रयमूतो देह: सुखदुःखे जनयति, अपि तु विषयभूत:। विष५ 
यस्य च सुलवादिहेतुत्वेन देह आश्रपस्तथरो: | विषथ्स्प बाह्यस्थान्तरस्थ च समानत्वात्‌ । 


वातिकालद्टा र-व्या ख्या 

समाधान--जो देह-पुष्टया दि से रागादि ब॒द्धि उत्पन्न होती है, वह सवेदा नहीं 

रहती अपि तु कदाचित्‌ वसे ही होती है, ज॑से यथा-कदाचित्‌ अभ्यास से जनितं अयो- 
निशो मनस्कार (चित्त की असम्बक धेयाकरता) | जिस व्यक्ति में अशुभ वासनाओं का 
समाग़म होता है, उसमें वही राग-सनन्‍्तति पतली (सूक्ष्म ) हो जाती है। जो रगादि 
वृद्धि होती है अर्थात्‌ सुखष-दुःख ते जनित, वह सुखरूप वेदना के होने पर रागानुशय 
_सुद्ढ़ होता है एवं दुःखान्तक वेदता के समय द्वेष-वासना पैदा होती है । सुखी व्यक्ति में 
: उसी पुर्वंतन असम्यक्‌ मनस्कार का प्रबोध होता है| यदि द्ेषानुशय धूमिल हो जाता 
है, तब द्वेष क्योंकर उत्पन्न होगा-? इसका उत्तर यह है कि दुःखान्‍त व्यक्ति के लिए सब 
कुछ असह्य हो जाता है, अतः राग-त्यागात्मऋ द्वेष समुदुगत हो जाता है। रागानुशय से 
राग उत्पन्त होना चाहिए ऐसा कोई, नियम नहीं, क्‍योंकि सांख्यमतानुसार प्रसंख्यान 
( निवेकख्याति ) से सम्पन्न तत्त्वज्ञ की दृष्टि में रागानुशय जन्य विषयगत राग. का 
अम्यूदय न होकर त्रिगुणात्मकत्व हेतु के द्वारा दुःखरूपता का ही अनुमान हुआ करता 

है । उस दुःछ के निवतंक हेतु (विवेकज्ञानादि) में राग भी देखा जाता है। 

._ शक्भा--इस प्रकार तो बुद्धि स्वरूप ( चित्तात्मक ) सुख-दुःख की उत्पत्ति शरीर 
से ही सिद्ध होती है, अत: शरीर से चित्तानुत्पत्तिरूप प्रकृत चर्चा का विरोध भी प्रसक्त 


होता है । 
किया री र से सुखादिरूप बुद्धि की उत्पत्ति नहीं होती, अपितु धातु:साम्य- 


रूप आन्तरिक पदार्थ की सन्निधि से सुखादि की उत्पत्ति मानी जाती है, शरीररूप 
आश्रय के द्वारा नहीं । आाश्रयात्मक शरीर सुख-दुःख को जन्म नहीं देता अपितु सुखादि- 
रूप अनुशय का विषयीभूत पदार्थ ही सुखादि का जनक माना जाता है। शरीर तो 
सुखादि का आश्रथमात्र होता है । बाह्य या आन्तरिक विषय ही सृखादि का उत्पादक 
होता है । यदि सुखादि के जनक पदार्थे को उसका आश्रय म्राना जाता है, तब घटादि 
रूप बाह्यादि विषय. का भी छसका आश्रय मानना होगा किस्तु वेत्ता अभीष्ट नहीं, क्योंकि 
जब तक भान्तरिक धातु-साम्यादिरूप पदार्थ प्रियरूपेण अवगमित नहीं होता, तब तक 
वह सूखांदि का जनक न होकर आश्रयमात्र ही रहता है। विषय न तो सुखादि का 
धाश्रय होता हैं और न उसको निवृत्ति से सुखादि की निवृत्ति मानी जा सकती है। 
“ जैसे आन्तरिक विषय में सुख होता है और उस विषय को छोड़कर बाह्य विषय में सुख. 
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शरीर की पुष्टि से जो रागांदि को वृद्धि होती है, वह भी नियमंतः स्वेदा नहीं 
होती, अपितु कदाचित्‌ ही होती है, क्योंकि स्वभावतः मन्द रागवाले अथवा विवेक- 
ज्ञान-सम्पन्त तत्त्वज्ञानी को पुष्ट या सुन्दर शरीर देखकर भी रागादि को अभिवद्धि 
नहीं, प्रत्युत घृणा होती है । जो कदाचित्‌ रागादि की वृद्धि होती भी है# वह सुखादि 
से जनित अर्थात्‌ सुखाकार मानस वृत्ति से राग ओर दुःखाकार चित्त से द्वेष उत्पन्न 
होता है। फलतः चित्त-निरपेक्ष शरोर रागादि का हेतु नहीं होता | वे सुख और दुःख 
धातु-साम्यादि आन्तरिक अर्थ की सन्निधि से उत्पन्न होते है। सुख-ज्ञान और दुःख- 
ज्ञान भी एक्त विषय-विशिष्ठ ज्ञान की देन हैं, केवल शरीर से समृद्भूत नहीं ॥ ७७ ॥ 

एतेन सन्निपातादे। स्वृमिश्रंशादयों मताः । 

विकारयति धीरेव हन्तरथंबिशेषजा ॥ ७८ ॥ 
जी वात, पित्त और कफ--इन. तीनों के प्रकोप से जनित सन्निपात-ज्वर 
(शरीरगत विकार) स्मृति-श्र श (विस्मृति) आदि का जनक होता है, वह भी केवल - 
शरीर से जनित नहीं, अपितु शरीर के आन्तरिक घातु वेषम्यादि अर्थों के सम्बन्ध से 
धी (चित्त) हो स्वग॒त विकारों को जनिका होतो है, शरीर नहीं ॥ ७८ ॥ 


दे 


वातिकालक्का र: " 

ततो बाह्मस्याप्याश्रयत्वप्रसद्भो न चेष्यते । यथाहि आन्तरो5पि धातुसाम्यादिरथंविशेषो 
नालम्ब्पते भियदर्शंनादिना तदा तदाश्रयत्वमेव सुखदुःखयो:। न च विषय आश्रयो न च 
तन्निवृत्या निवृत्ति: । यथानन्‍्तरविषये सुखमभ्भवति | तत्परित्यज्य बहिविषयसच्चारवत 
तथा शरीरान्तरेषपि परलोकादौ | 

तत्रापि रसायतादेरन्तरथंसन्नियों सुलादिबुद्धिरुत्पत्तिमती ततः स्मृतिअंशादय:। 
न तु देहविकारों यः सन्निपातक्ृत:ः | तत आश्रथभूतातु यधाउनालम्ब्यमाना दपि चक्ष्‌रादे- 
स्तद्विज्ञानमृपजायते । तद्दिकारेण च विकार:। न तथा रसायनादिविकृतदेहादविज्ञाय- 
मानस्य कारणत्वे सर्वकाणणत्वप्रसज्भ: | चक्ष॒रादीनां त्वन्वव्यतिरेकाम्यां तद्विकारविका- 
राच्चाश्रयिभावः । नेवं देहस्य्‌ । तदभावे5पि ब।ल्यप्तन्निधानेषपि सुलादिभावात्‌। स्मृति- 
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सच्चरित होता है, वेसे ही एक शरोर को छोड़कर शरीणान्‍्तर में भी सुख होता है 
फलत।; पर लोक की सिद्धि हो जाती हैं । 

वहाँ भी रसायनादि प्रयुक्त घातु साम्यरूप आन्तरिक पदार्थ की सन्त्रिधि से 
सुखादि-बुद्धि छत्पन्त होती है, उससे कालान्‍्तर में स्मृति और स्मृतिभ्रंश आदि होते रहते 
हैं। उसके पल्निधात से जो देहगत विकार उत्पन्त होता है, वह उससे उत्पन्न नहीं 
होता । ज्ञान की आश्रयीभूत चक्ष्‌रादि इन्द्रियों को विषय न करके भी चाक्षुषादि विज्ञान 
उत्पन्न होता है और उस (चक्षुरादि) के विकार (सौष्ठवादि) से ज्ञान में सम्यक्त्वादि 
विकार इत्पन्न होते है। किन्तु रसायनादि के सेवन से जनित देहगत पुष्ट्यादि विकारों 
से ज्ञान में किसी प्रकार-का विकार नहीं देखा जाता अन्यथा अज्ञात वस्तु को ज्ञास का 
कारण मानने पर पभी पदार्थों को कारण मानना होगा। चक्षुरादि में तो ज्ञान की 
आश्रयता अन्वय-ब्यतिरेक एवं चक्ष॒रादिगत विकार से ज्ञात मे विकारोत्पति के आधार 
पर सिद्ध होती है । इस प्रकार की ज्ञानाश्नयता शरीर में सिद्ध नहीं हो सकती, क्योंकि 
: जण्मान्तर में पु्वे.घारीर के न द्ोवे पर भीप बह्म पदाथों के सन्तिधान से सुखादि उत्पन्न 





विक 
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शादूल शोगितादीनां सत्तानातिशये क्वचित्‌ । 
मोहादय सम्मवन्ति श्रवणेक्षणतो यथा॥ ७९ ॥ 
शादू ल (बाघादि) का नाम सुत एवं शोणित (रुधिर) देखकर जो भय-कम्पादि 
विंकार उत्पन्न होते हैं वे भौ विपय-ज्ञान विक्ृत चित्त से ही जन्म लेते हैं, शादू ल और 
शीणितादि विषय भयादि विकारों के .उपादान नहीं, अपितु तदाकार चेतसिक वृत्ति 
: ही भयादि को जन्म देती है, फलछतः चित्त ही उनका उपादान, अतएवं जनक 


होता है ॥ ७६ ॥। के ८ 
तस्माद्‌ स्वस्येव संस्कार नियमेनासुव्तते । 


तन्नान्तरीं बक॑ चित्तमनथित्तसमाशितम्‌ ॥ <०॥ 
चित्त स्वग॒त पूर्वोत्पन्न संस्कारों की अपेक्षा स्वगत विकारों की जन्म देता रहता 
है, क्योंकि कथित विकारों का नान्‍्तरीयंक ( समनन्‍्तर प्रत्यय ) चित्त हो हैं, अतः वे 
विकार चित्त के ही आश्रित होते हैं ।। ४० ॥। ९ + हर 


द . .. वातिकालद्धारः 2 नाक नल मे | 
अंशो हि बाह्यराक्षसा दिख्पदश नें पि भावी। एतदेव दरशयति--शदुलशोणितादीना 


शाइूल इति श्रवणादपि कस्यचिन्मोहो$न्यो वा मवति भाव: तथा शोणितदशनात्‌ । 
# चासावाश्रयस्तन्निवृत्तो वा निवृत्तिर्बद्धेः। एवमान्तरस्याथ्थस्थालम्बनस्य सन्निधेरुत्पा- 
दात्सन्तिपाताग्ववस्थायां स्मृतिश्र शादिभाव इति न देहाश्रया बुद्धि। आलम्बनमेव देह! 
सुखादीनां । ततस्तेडपि तन्निवृत्या न निवत्त॑न्ते, आलम्बतान्तरे भावात्‌ । 

चित्तस्येव संस्कार नियमेनानुवतंते चित्त न शरीरस्प । शरीरस्यथाश्रयत्वादुष्टे: । 

अन्यचेतस्कस्य तु नानन्‍्यत्र चित्तमुदेती ति चित्तमेवाश्रित चित्तम्‌ | तथा हि-- 
संस्कारस्य बलीयस्त्वाद्‌ व्याक्षेपस्य निवतंन। ब्याक्षेपस्य बली यस्त्वे सं «कार: स्यात्प राइः मु ख:॥५० १॥| 
वातिकालद्ट[ा र-व्याख्या 
हो जाते हैं। स्मृति-भ्रंश तो बाह्य राक्षसादि शरीरों के दर्शन से भी हो जाते हैं । यही 
वारतिककार कहते हैं--“शादहुंडशोणितादि। अर्थात्‌ शादूंढ (बाघ) का नाम सुनते या 
शोणित (रुधिर) के देखते ही बाधादि का जो भर मन में व्याप्त हो जाता है, उसका 
शादूल न तो आश्रय होता है और न उछकी निवृत्ति से भयादि की निवृत्ति होती है। 
इसी प्रकार रक॑प्नादि में आलम्बनीभूत आन्तरारोपित पदार्थ ही सुख-दुखादि एवं स्मृति- 
अशादि के जनक होते हैं, फलछत: शरोर न तो ज्ञान-सुखादि का जनक होता है और न 





उसकी निवृत्ति से ज्ञानादि की निवृत्ति होती है। शरीर तो सुखादि का केवल आलम्बन . 


(विषय) ही होता है, अत: सुंखादि भी शरीर की निधृत्ति से निवृत्त नहीं होते, क्योंकि 
विषयान्तर में सुखांदि की भनुभूति होती है । 
उत्तर चित्त में पूर्व चित्त के ही-संस्कार नियमतः अनुबृत्त होते हैं शरीरादि कै 


नहीं, क्योंकि घटादि में जलादि की भाश्रयता के समान द्रीर में चित्त की आश्रयता - 


देखी नहीं जाती | स्वाश्रयीभूत चित्त में ही चित्त का सधुदय होता है, अन्यत्र नहीं । 


. आद्यय यइ है कि यदि वृत्ति-निरोधरूप संस्क्रार प्रबल हैं, तब विक्षेपक के होने पर 


भी चित्त में विक्षेप नहीं होता ओर बिक्षेप'संस्कारों के प्रबल होने पर पुर्ण प्रयत्व करने 
पर भी एकाग्रता प्राप्त नहीं होती ॥५०१॥ प्रबछ संस्कारों के रहने पर विरुद्ध वृत्तियों 


का समुदय नहीं होता.। चित्त की एकाग्रता और विक्षिप्तता परस्पर विशोध्ी वृत्तियाँ 


न 
७७5 अमन. छः ! 


॥ ह॥ गागाा शा व 3कग्राका काआ! 


श्योका ७६-८० ) | ध्रमाणसिद्धि! ३०७ 


है 


न बातिकालछूुुारः 
यदा बलीयानत्यन्तं भवति संस्कारस्तदा व्याक्षेपेषप न व्याकुलता चेतसो यदा तु 
बलीयान्‌ भवत्ति व्याकुलभावस्तदा विद्यछानो5पि संस्कारों न स्वकायेमनुरूपं संवेदन 
जनयति । तस्मात्पूब॑विज्ञाननान्तरीयकमेव चित्तमतब्चित्तनिवृत्तावेव चित्तस्य निवृत्ति- 
रितियु 
* नन्विन्द्रियादुत्पत्ति मद्विज्ञानम्‌ । ततो5पि मनोविज्ञानम्‌। अतः पारंपर्येण मनो- 
विज्ञानें देहादेव भवतीति कथमनाश्रयो देह: । न हि पारम्पर्यंणापि कारणं घमान्तरजनि 
तस्य धमस्याग्निरनिवतंक:। न चापरापराग्नेंरसो न भंवत्यपुर्वः। एवं विज्ञानमपि 
देहादुत्पद्यमानं धूमवदुच्छेदधरमकं स्थात्‌ । न, इन्द्रियज्ञानमन्तरेणापि कृनोविज्ञानमनादि: 
वासनात इति प्रतिपादनात्‌ । 
घृमश्चाग्नेयेबाभूतो न घूमादवि तद्दिध।। अभ्याप्तात्तु मनोर्यादुकू तादगेवादिसम्भवम्‌ ॥५०२॥ 
धूमस्य हि वह्विजन्यस्य धुमजन्यस्य च नेकलक्षणत्वम भ्रज्ञादीनान्तु .बंद्धिविशेषा- 
णाममभ्यासान्तरं प्राक समानमेव रूपमात्मग्रहादीनां च सवेष्यापिनान्ततो न धूमादि« . 
हं ष्टान्त: | धूलस्य चाग्निविशेषादेव प्रबन्ध: किब्चित्कालस्थायी | प्रज्ञादयस्तु प्रज्ञादि- 
. विशेषादेव प्वकानन देहकृता स्थितिस्तेषम्‌ । अपि च-- 


वातिकालद्धा र-व्या ख्या 

हैं। इनमें जिसके संस्कार अबल हैं, वही उत्पन्न होती हैं दूसरी नहीं। इससे यही 
निष्कर्ष निकलता है कि पूर्व विज्ञान ( चित्त ) का उत्तर चित्त अनुवतंन करता है। अन्य 
का नहीं । पूर्व चित्त क्री निवृत्ति होने पर ही उत्तर चित्त की निवत्ति हो सकती है 
अन्यथा नहीं । 

शद्ध[--इन्द्रियों से चित्त की छत्पत्ति मानीजा सकती है, क्योंकि इन्द्रियों से 
मनोविज्ञान उत्सन्‍न होता देखा जाता है। इस प्रकार परम्परया मनोविज्ञान की आश्र- 
यता देह में सिद्ध होती है, देह चित्त का अत्ताश्रय कसे ? श्रवयवीरूप धूम का जनक 
धूमावयव और उनकी जनक अग्नि है, फलत: परम्पर॒या कारणभूत अग्ति को निवृत्ति 
से धूम की निवृत्ति देखी जाती है, तब परम्परया कारणीभूत शरीर की निवृत्ति से 
चित्त की निवृत्ति अवश्य होगी, अत: परलोक की सिद्धि क्योंकर होगी ? अपर-अपर 
अग्नि से समृत्पन्न धूम अपूर्व क्यों नहीं? धूम के ही समान विज्ञान ( चित्त ) भी 
उच्छिद्यमान है। 

समाधान--इन्द्रिय-ज्ञान के बिना भी मनोविज्ञान अपनी अनादि वासनाओं के 
आधार पर उत्पन्न होता रहता है--ऐसा प्रतिपादित किया जा चुका है। अग्ति-जन्य 
धूम जैसा होता है, धून-जन्य धूम वसा नहीं होता किन्तु . अद्यतन विज्ञानाभ्यास-जनित 
विज्ञान अनादि काल से वेसा ही उपलब्ध होता है ॥ ५०२॥ वह्लि-जन्य धूम ओर 
धम-जन्य धूम में एकरूपता नहीं पायी जाती किन्तु प्रज्ञा, मेघादिरूप विशेष बुद्धिया 
सदा एकरूप की अनुभत होती है। अहम्‌--इस॒र प्रकार एवं आत्मग्रह' बुद्धि की सभी 

इन्द्रियों और सभी देशों में एफरूपता-स्थिर की गई है अतः धमादि का दृष्ठान्त्त प्रकृतो 

“ घयोगो नहीं । धूम संदेव एकबिध अग्नि से उत्पन्न नहीं होता, अपितु विभिन्‍न आअग्नि- 
व्यक्तियों से विविध धूमस्सम्ततियाँ समुदूभूत होती हैं, अतएव घर किच्चिस्क्रालस्थायी 


होता है, किन्तु प्रज्ञा मेघादिस्वरूप चित्त अपने पूवभावी प्रज्ञादिर्प चित्त से ही उत्पन्न 
होता है । | 


२०५ समाष्य॑ प्रशाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। १ 


वातिकालद्टार: 

विज्ञानमिन्द्रियादेव यटि जायेत कस्यचित्‌ । पूर्वेविज्ञानरहिताद घूमदुष्टास्तसम्मवः ॥॥५०३॥। 
इन्द्रिया दपि विज्ञानं जायमानें तन पृव॑संस्कारनिरपेक्षात्‌ । पूव॑विज्ञानव्याकुलत्वे 
सत्यपि विषयेन्द्रियसन्निधानें5नुत्यत्ते.। ततः पूवविज्ञानसहकारिण एव इन्द्रियादुत्पत्तिने 
केवलात्‌ । एत्पन्नमेव तदिन्द्रियविज्ञानम । तत्तूु निश्चयाभावादनुत्पन्नमिति व्यवह्ति- 

' यते । तदसत्‌ । | 
उत्पध्तमपि विज्ञान यदि नास्‍्तीति मीयते । निश्चयाभादतं: सर्वोष्मावस्तस्येति गम्यताभ्‌ ॥५०४।। 
यदि निरचयाभावादभाव प्रत्ययो न संवेदनाभावान्त तहि संवेदनाभावो नाम 
क्वचिदस्ति, सर्वेत्र निश्चयाभावस्य हेतुत्वातू। अथ तत्र संवेदनकारणमस्ति । तत: 
संवेदनं॑ समर्थकारणसख्भावादनुमीयते । निश्चयस्यापि तहि संवेदनं कारणमस्तीति 
तस्पापि भावोड्नुमीयताम्‌ । अथ व्याकुलतया तदुपहतम्‌ संवेदनस्थायि कारणं किमेव 


नेष्यते । 
अथानु एहतस्येन्द्रियस्प विषयस्य चाव्यवहितस्य कर्थं न विज्ञानजनकत्वम्‌ । पूवे - 


विज्ञानस्य जनकत्वस्याभावात्‌ । पूव्वव्रिज्ञानसहितस्य वेन्द्रियस्य जनकत्वात्‌ । कुत एत- 
दिति चेत्‌ | सुखादी >िद्रय विज्ञांनतोी यत:। श्रतिपादयिष्यते परश्चादेतच्चावसरागतम्‌ | 


वातिकालडू, र-व्या ख्या 

दूसरी बात यह भी है कि यदि किसी का विज्ञान्र पूर्व विज्ञान-रहित केवल 
इन्द्रिय से ही उत्पन्न हो जाता है, तब धूम की दृष्टान्तता संगत हो सकती थी ॥५०३॥ 
इन्द्रिय से उत्पन्त ज्ञान भी केवल इन्द्रिय से उत्पन्न न होकर पूत्रसस्कार-सापेक्ष इन्द्रिय 
से समुद्भूत होता है, क्योंकि यदि पूर्व विज्ञान व्याकुल (अव्यवस्थित) है, तब इन्द्रियार्थ- 
सन्निकर्ष के रहने पर भी ज्ञान छत्पन्न नहीं होंता। इससे यह निश्चित होता है कि 
पूर्व विज्ञान की सहायिका इन्द्रिय से ही ज्ञान उत्पन्न होता है, केवल इन्द्रिय से नहीं । 

शब्द्रा-केवल इन्द्रिय से उत्पन्त ज्ञान तब तक अनुत्पन्त ही माना जाता है, जब 


तंक विषय का निश्चय न हो । हक ४३ 
पसमाधान--उत्पन्त ज्ञान भी यदि 'नास्ति--ऐसा माना जाता है, तब्र निश्चया- 


भाव के कारण सर्वाभाव समझना होगा ॥५०४। यदि निश्चयाभाव होने के काण्ण 
अभाव-प्रत्यय होता है, संवेदनाभाव से नहीं, तब संवेदनाभाव नाम की वस्तु ही पिद्ध न 
होगी, क्योंकि सत्र विषयाभाव का साधक निरचया भाव ही होगा, संवेदनाभाव की 
बंया आवश्यकता ? यदि संवेदत को वहाँ कारण माना जाता है, तब समर्थ कारण- 
सख्भाव के द्वारा संवेदन का अनुमान किया जा सकता है। निश्चय का भी संवेदन 
कारण है, अतः अनुमित संवेदन के द्वारा निश्चय का भी अनुमान किया जा सकता है। 
यदि चित्त की व्याकुलता (विज्षप) को बाधित होनें के कारण निश्चय का अनमान 
नहीं किया जा सकता, तब संवेदन का कारणीभूत विषय वहाँ क्‍यों नहीं माना जा 
सकता ? इसका उत्तर यह है कि उत्तर विज्ञान का जनकीभूत ( समनन्तः प्रत्यय ) न 
होने से कार्यभूत विज्ञान का अनुमान नहों हो सकता । केवल इन्द्रिय विज्ञान का जनक 
न होकर पू्व विज्ञान सहित इन्द्रिय ही उत्तर विज्ञान का जनक माना जाता है। ऐसा 
क्यों ? क्योंकि इन्द्रिय और विज्ञान से ही सुखांदि की उत्पत्ति अनुभव-सिद्ध है। इस 
. विषय का प्रतिपादन परचात्‌ यथावसर किया जायगा। सुख-दुःख और तदनुमेय 
-निज्ञान भी ऐन्द्रियक ही होता हैं और तह पूर्वाम्यास के बढ पृ" ॒ उत्पन्न होता ह्ै-यह. 


है 
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वातिकालद्ूारः 
अथ सुखदुःखतदनुभयविज्ञानमन्द्रियकमेव पूर्वाभ्यासबलादुत्पत्तिमदिति पद्चात्‌ प्रति- 
पादयिष्यतै । तेनेन्द्रियं पू्वेसंस्कारसापेक्षमेवोत्पादयती न्द्रियविज्ञानम्‌ । ततो नाद्यमपि संबे 
दनमिन्द्रियादुत्पत्तिमत्‌ । तस्मात्सकलं चित्तं चित्तनान्तरीयकमेवेति स्थितम्‌ । किऊच-- 
प्रावताबलत। सर्वेमिल्द्रियज्ञानमागतम्‌ । इष्द्रियज्ञानरूपत्वात्स्वप्नविज्ञानरूपवत्‌ ॥। ५०५ ॥| 
यदीन्द्रियं कारण मिन्द्रियाभावे पुरोवरत्तिस्पष्टाक्रारतावद्विज्ञानं न भवेत्‌ । भवति 
च्‌ कम लि भावान्न तत्कारणमिति । अथ म्रास्तं तदश्नान्तं त्विन्द्रियादेवोत्पद्यते 
त्‌ ं 
विनैव लहर शानमिन्द्रियादुग्जायते । अर्थेस्थ भाव।भावाभ्यां भ्राध्ताभ्राध्तव्यवस्थितिः ।।५०६।॥। 
तदाकारं हि सकलमिन्द्रियं विज्ञानमन्तरेणव स्वप्नविज्ञानवत्‌ ॥ अथ यदिनिद्रिय- 
मन्तरेण तद्‌ अआआन्तमन्यदन्यथेति विशेष: | तदसत्‌ | तदाकारता हि तावत्स्वरूपं विज्ञानस्य 
साचेन्द्रियमन्तरेणेवोपलम्पते।| तदा तस्यास्तत्कारणन्न भवति । संवादस्तु पुन रथेस्प भावा* 
्भवतीत्यर्थक्ृत एवं स नेन्द्रियक्रत: | न चान्यक्रार्येन्यस्य सामथ्येम्‌ । 
अथ स्वप्नेः्प्यस्त्येवेन्द्रियं तेन पुरोवरत्तिस्पष्ठाकारता तत्रापीन्द्रियकृतव तेनन 
.. वात्तिकालद्टार-व्याख्या 
भी परचात्‌ कहा जायगा । अत: इन्द्रिय प्वे संस्कार-प्लापेक्ष होकर ही इन्द्रियज विज्ञान 
को उत्पन्त करता है । फलत: अनादि विज्ञान भी इन्द्रिय से ही छत्पन्च होता है। इस 
प्रकार यह स्थिर हो जाता है कि सकल चित्त अपने पूर्व चित्त के बिना नहीं हो सकता, 
अपितु चित्तपू्वक ही उत्तर चित्त उत्पन्न होता है, इससे यह अनुमान फलित होता 
है-'सवं मिन्द्रियजनितज्ञानम्‌ , इन्द्रियज्ञानपुवंकम्‌ , इन्द्रियज्ञानरूपत्वरातू , स्वप्त- 
विज्ञानवत्‌” ॥५०४५॥ यदि इन्द्रिय कारण है, तब इन्द्रिय का अभाव होनें पर पूव॑वर्ति 
स्पष्टाकारता के समान विज्ञान नहीं होगा, किन्तु होता है, अतः स्वप्नादि में इन्द्रिय के 
बिना समृत्पन्त विज्ञान इन्द्रियकारणक नहीं हो सकता | । 
यदि कहा जाय कि स्वप्न में इन्द्रिय के न होने पर भी जो ज्ञान उत्पन्न होता है, 
बह भ्रमात्मक ज्ञान होता है, हाँ, अश्रान्‍्त ज्ञान इन्द्रिय से ही उत्पन्न होता है। तो वसा 
नहीं कह सफते, क्योंकि सकल ज्ञान इन्द्रिय के अभाव में हो उत्पन्त होता है, अत! 
इन्द्रिय के भावाभाव पर ज्ञान का प्रभात्व और भ्रमत्व निरभर नहीं, अपितु विषय के 
भावाभाव पर प्रमात्वाप्रमात्व आधृत होता है ॥ ५०६ ॥ अर्थात्‌ यह जो कहा जाता 
है कि स्वप्न में सकल विषयाकार विज्ञान इन्द्रिय के बिना ही छत्पन्त होता है किश्तु 
इतनी विशेषता अवश्य रहती है कि जो ज्ञान इन्द्रिय के बिना होता है, वह. भ्रमात्मक' 
और अन्य ज्ञान प्रमा । वह कहना असत्‌ है, क्योंकि विज्ञान का स्वरूप है--तदाकारता । 
वह विषयाका रता इन्द्रिय के बिना ही उपन्नब्ध होती है। विषयाकारण्ता का कारण 
इन्द्रिय नहीं । संवाद ( प्रवृत्ति को सफलता ) तो विषय के सद्भाव से ही होता है। 
फलत: अविसंवादि या प्रमा ज्ञान करा विषय विद्यमान ओर अप्रमा ज्ञात का विषय असत्‌ 
या बाधित द्वोता है जंसे-शुक्ति में रजतज्ञान | इससे यहो सिद्ध होता है कि ज्ञान का 
प्रमात्वाप्रमात्व विषय-कृत है, इन्द्रिय-क्ृत नहीं । विषय के क्रार्यभृत प्रमात्व में विषय 
से अन्य इन्द्रिय का सामथ्यं नहीं माना जा सकता । थे । 
यह जो कहा जाता है कि स्वप्त में भी इन्द्रियों का सद्भाव है, अतएव पुरोवर्ती 
विषय की स्पष्टाकारता प्रतीत होती है, क्योंकि इचिय-जन्य ज्ञान ही स्फुटाकार होता 
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वारतिकालद्भारः 
व्येभिचारः | तदपि.न युक्तिमत्‌ । यस्माद्‌ू-- 
अभ्याततादिन्द्रियं जाग्रदिष्द्रियत्वात्तदस्पवत्‌ । कार्यस्वभ!वाभेदे हि कारणानामभिन्नता ।॥ ५०७॥। 

कार्याविशेषेणे कारणाविशेषोनुमीयते | न च स्वप्नावस्थायामन्यत्र चेन्द्रियस्य 
विशेष: । तेनेन्द्रिमिव सजातीयाभ्यासमन्तरेण न भवतीति नाथ्विज्ञानमिन्द्रियादेवो- 
त्पत्तिमदिति पूव॑कमेव विज्ञान विज्ञानस्थाश्रयः । 

अथापि स्थादभवतु चित्त चित्तत्याश्रयस्तथापि नेष्टसिद्धि:। अपारलोकिकवचित्ता: 
श्रयत्वे सिद्डसाधनं मातापितृचित्ता5:श्रयत्वस्येष्ट: । पारलौकिकचित्ताश्रयणेउनेका न्ति- 
कता। मातापित्‌ स्वभावस्याप्यनुवतंनात्‌ । 

अन्रोच्यते “तस्मागस्यैव संस्कार 'मित्यादि | न मातापितृस्वभावानुवर्तेन॑ नियमेन। 
तदविकारे5पि विकारदशंनात्‌ | विकारे5पि चाविकारदुष्टे। यदि च तस्य संस्कारों भवेत्‌ 
पाण्डित्यादयो5पि स्थुः । यथा वटव॒क्षा दिस्वभावाद्वटवृक्षस्वमावता तत्वस्॒वध्य । अथ यथा 
पितुर्मातुर्वा संस्काराधायिपाठका दिसहका रिणी तत्स्वभावता तथापत्यस्थापि स्थात्‌ । तन्न 
संस्कारेडवि कदाचिदभावात्‌ । इतरथापि भावात्‌ | स्वसन्तानवत्तिपुर्वक विज्ञानसंस्का रा- 


वातिका ल छ्भा र-व्य! ख्या 

है, जेस क्रि प्रत्यक्ष का लक्षण जैव-दर्शन में किया गया है--' विशद प्रत्यक्षम्‌” ( प्र० 
मी० १। १ । १६ )। अतः स्वाप्त ज्ञान भी इन्द्रिय-व्य भिचरित नहीं । 

.. वह भी यूक्ति-यूक्त नहीं, क्योंकि 'इन्द्रियं जाग्रद्‌ू, इन्द्रियत्वाद!--इस अनुमान के 
द्वारा ऐन्द्रियक ज्ञान में स्वाप्त-भिन्‍नत्व ही घिद्ध होता है ॥ ५०७ ॥ एक प्रत्यक्ष ज्ञान 
का साधन जब इन्द्रिय है, तब दूसरे प्रत्यक्ष मानों की भी साधना इन्द्रिय में ही सिद्ध 
होती है, कायें की प्रमानता से कारण की क्षमानत्रा सिद्ध होती है। स्वाप्न ज्ञान ऐन्द्रि- 
यक ज्ञान का सजातीय नहीं, अत: स्वप्न में इन्द्रिय का सद्भाव सिद्ध नहीं हो सकता। 
फलत: आद्य ज्ञान भी इन्द्रिय-जन्य नहीं | ज्ञानपूर्वक ज्ञ।न की अनादि सच्तति अक्षण्ण 
चली आ रही है। थे 

शद्भा--चित्त को ही चित्त का आश्रय मान लेते पर भी इष्ट सिद्धि नहीं होती, 
क्योंकि अपारलौकिक चित्त में तो चित्ताश्रयत्व माना ही जाता है, अतः सिद्ध-साधनता 
है, क्योंकि माता-पिता से जनित पुत्र में स्वकीय चित्ताश्रयत्व न होने पर भी मातृ-पितृ 
चित्त की आश्रयता पुत्र चित्त में मानी ही जनती है किन्तु स्वकीण प।रलोकिक चित्त की 
आऑंश्रयता व्यभिचरित है। पुत्र में माता-पिता के स्वभाव का अनुवतेन भी यही ( माता- 
पितृ चित्तपूबंकत्व ही ) सिद्ध करता है। 

.. समाधान--उक्त शक्का का ही समाधान करते हुए वातिककार ने कहा है-- 
“तस्मात्‌ स्वस्येव संस्कारं नियमेनानुवतंते” ( माता-पिता के स्वभाव का पुत्र में अन- 
वतन है । वह नियमतः नहीं, अपितु ववाचित्क है, अत: उसका माता-पितु-चित्तपूर्वकत्व 
नियामक नहीं हो सकता । कादाचित्क दर्शन तो वस्तु के विकार में अविकाररूपता 
एवं आविकार में तद्विकाररूपता का अनुवतेंत देखा जाता है। यदि माता-पिता का 
स्वभावानुगमन माना जाय, तब माता-पिता के पाण्डित्यादि का भी पुत्र में वेसे ही 
अनुवतंन होना चाहिए, जैसे वट-बीज में वटाड-कुर-जनकता | पुत्रादि में माता-पिता के 
वाण्डित्य का अनुवर्तेन वहाँ ही होता है जहाँ पाठक ( अध्यापक के संस्कार सहकारो 
हों--ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि अध्यापक के संस्कारों की सहायता होने पर 
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वातिकालद्भार 
नुवर्तेनस्यथ (दृष्टत्वात्सन्तानान्तरानुवतेनस्य) चादुृष्टेरपाध्यायसंस्कारानुवतंनभुपल म्यत्त 


इति चेत्‌ । न | स्वप्तन्तानपुव विज्ञानस्यवाभिरुचिविदयेषात्तदभावेष्न्यत्रा हृष्टे रप्तावापि 
स्वसन्तानादेव पारंपर्यादुत्वन्च: । अभिरुचिसहायादुत्पत्तिरिति चेत्‌ । अस्तु तथापि 
स्वसंवेदनं विन्ना न परपंस्कारानवतंनं तेनन* 
परत्नोक॑ विना न स्यथात संस्क्रारानवतंनम । पितत्वम्रावानगभो5विरोधी परलोकित;॥। ५०८ ।। 
स्थादेतदू--यदि स्वसन्तानर्वात्तचित्त संस्कारानवतनमेव नियमत:। कथं पितस्व भा वा- 
नृवतेनम्‌? तत्र परिहार:-सव स्य पितृस्वभावानुवतं नप्रसद्भात्‌। परलोकवादिमते5पि तहि 
सर्वेस्थाननुवतनप्रसद्भ: । न, तत्स्वभावस्य तेन परलोके>5म्पस्तत्वादुपाध्या यस्वभावानु- 
वर्तनवत्‌ । अथ यथ कस्मा।द्‌ वृक्षादनेकवृक्ष सम्भवस्तथ क विज्ञाना दने क विज्ञा न सम्भव: .। एव 
मेकस्मादेव पारंपयेण सकल॑ जगदुत्पन्नमित्ति प्राप्तम | उक्तमत्र मात्रादिस्व भावानव्तं न- 
प्रसज्भात्‌। परलोकवादिनो5पि ताहह सकलपूवस्वभावान्नुवतनं स्थात्‌। न व्याकुलत्वेन 
कस्यचिद्‌ भ्रष्टत्वाद्‌ गर्भावसस्‍थानद:खेन वा । कस्याचित्त संस्कारानवतंनम स्त्येव । जाति- 
स्मरणस्य च दुष्टे: । अपूर्वोत्पन्नस्य तु न दुःखं सब तस्थावस्था नान्येति । स एवं चेदुपा- 
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वातिकालडूा र-व्याख्या 

भी पुत्र में पाण्डित्य नहीं देखा जाता और संस्कार की सहकारिता न होने पर भी 
कदाचित्‌ पाण्डित्य देखा जाता है। लोक में स्वक्षीय सन्तानगत संस्कारानुवर्तत कहीं 
नहीं देखा जाता किन्तु उपाध्याय ( अध्यापक ) के सस्क्ारों का अनुगमनत देखा जाता 

->ऐसा कहना उचित नहीं, क्प्रोंकि स्वक्रोथ सन्तानगत पूर्व चित्त के संस्कारों से 
परम्परया प्रध्ुत अव्यापकादि के .संस्कररों का अनुवतंत् उत्तर चित्त में होता है--ऐसा 
नहीं कह सकते, क्योंकि प्रत्येक अपनी सन्तति में परवेभावी चित्त की ही विज्ञान में 
अभिरुचि रखता है, अत: उच्ी के संस्कारों क। अनुवतंत होगा, परकीय ( अध्यापकादि 
के ) चित्त के संस्क्रारों का नहीं। यद्यवि परकोय पाण्डित्यादि को अभिरुचि से पर 
चित्तगत संस्कारों का भी अनुवर्तेत हो सऋता है, तथापि त्वकीय पूर्व संवेदन के बिना 
परकीय संस्क्राशनुवर्तेन सम्भव नहीं, फलतः परलोक के बिता संस्कारान्‌वतंन सम्भव 


हीं। पित्तचित्त के स्वभाव का पुत्र-चित्त में अनुगसन देखा जाता है, वह परलोकवाद 
में विरुद्ध नहीं !! ५०५ || 


शस्भा--यदि स्वकीय पुर्व चित्त के ही संस्कारों का अनुवतेन ही नियमत: उत्तर 
चित्त में होता है, तब पुत्र में पिता के स्वभाव का अनुवतेन क्यों देवा जाता है? इस 
प्रशन का परलोकवादी उत्तर देता है कि यदि पुत्र में पिता के स्वभाव का अनुवतेन 
माना जाय, तब निय्रमतः सभो पुत्रों में अपने पिता के स्व्रभाव का अनुवतेन होना 
चांहिए #िन्‍तु होता नहीं, अतः स्वकीय चित्त के. संस्कारों का ही नियमत: अनुवतंन 
होता है । इस पर परलोकवादी से भी पूछा जा सकता है. कि यदि ऐसा है, तब किसी 
पुत्र में भी पिता के स्वभाव का अनुवर्तन नहीं होना चाहिए । 

समाधान--जिस पुत्र ने पूर्व जन्म में अपने पिता के स्वभाव का अभ्यास किया 
था, छसमें पिता के स्वभाव का अनुवतंन होगा और जिसने अपने अध्यापक के स्वभाव 
का अभ्यास किया, उसमें अध्यापक के स्वभाव का अनुवंतंन होगा | 
.. शक्का--जेपते एक वृक्ष से अनेंक व॒क्ष उत्पन्त हो जाते हैं, वेसे एक विज्ञान (चित्त) 
से अतेक विज्ञानों का सम्भव (उत्पाद) होता है। वेसे ही एक बीज से परम्परयो' धंकेस 


२१२ संभाष्यं प्रंसाणवात्तिक मं [ पंरिच्छेद। १ 
वातिकाललद्टार: 

दानकारणत्वेन जनकः । तच्छरी र ६व शरीराच्तरेडपि पुत्रसम्बन्धिनि स्मरणप्रसद्भ। 

दुःखाच्चेदस्मरणन्तदसत्‌ । 


तदव तत्रोत्पस्तस्य न दुःखं विषक्रीटवत्‌ । परलोकिनस्तु तद्‌ दुःखमनादभ्यपासलेबनात्‌ || ५०६ ॥ 
किद्व॒पित्रोदु:खसंवेदनप्रसज्भ: । यथा सुप्तस्य शरीरान्तरगतस्य स्वप्नशरीरे 
दुःखवेदनम्‌ । जस्यवृक्षदाहे जनयितृवृक्षाम्लानिवदसंवेदनमिति चेतू । न 5त्तरवृक्षसंस्कार- 
स्य पूवेबक्षे भावात्‌ । इंह तु स्वप्तशरी रस्थ पुवंशरीरे हष्टे: । तत: स्मरणमेब पूव॑क्ृतस्य 
स्यात्‌ । संस्वेदजे च न बुद्धि: स्पात्‌ । माच्रादेरभावात्‌ । तस्मादात्मग्रहा दिवुद्धिर्मान्रादि- 
बुद्धयभावेडपि दृष्टा संवेदजेषु प्राणिषु ततस्तदभावे5पि भावाज्न मात्रादिबुद्धिहँतुः | ततः 
स्वसन्तानभाविपृर्ववोधजनितमेव मनो विज्ञानमप रच कायादीनां चापलम्‌ । 
... वातिकाबषदार-व्याख्या 
जगत्‌ की उत्पत्ति श्रसक्त होती है । इसका परिहार यह कहकर किया जा चुका है कि 
तब तो माता-पिता के स्वभाव का सभी पुत्रों में अनुबतंत होना चाहिए । 
समाधान--पुत्र के द्वारा किया जानेवाला पितृ-स्वभाव का अभ्यास छिसी प्रकार 
की व्याकुलता या गर्भावस्‍थ दुःखों के कारण भ्रष्ट हो गया । किसी-किसी का संस्कारा: 
नुवतंन देखा भी जाता है, जैसे जातिस्प्र व्यक्तियों को अपनो पूव॑ जातियों का स्मरण हो 
जाता है। जिध्व व्यक्ति ने पूर्वावस्था में सुखानु भव बहीं क्रिया, वह व्यक्ति उस क्षवस्था को 
दुःखरूप अनुभव नहीं करता, जेसे मल-मृत्र का कृति उस अवस्था में दुःखी नहीं होता । 
वही दुःखात्मक चित्त ही उसक्रा उतादान कारण और आश्रय होता है। यदि वही चित्त 
उसका उपादान कारण होने के कारण जनक है, तब उस शरीद के समान ही पुत्र- 
सम्बन्धी शरीरान्तर में स्मरण होना चाहिए । दुःख के कारण स्मरण नहीं होता--ऐसा 
कहना उचित ,नहीं, क्योंकि उप्ती शरोर में चित्त को च्यूति और छपपत्ति होने पर दु:ख 
की अनुभूति नहीं होती, .जेसे विष-क्रौट (संखियादि विष-पिण्ड में रहने वाला कीड़ा) । 
परलोकी सत्त्व को वह दुःखरूप ही प्रतीत होता है, क्योंकि अनादिकाल' से वह उस 
दुःख-भावना का ही आभ्यास करता आया है ॥ ५०६ ।। 
दूसरी बात यह भी है कि माता-पिता के दुःखों का भी स्मरण पुत्र को होना 
चाहिए यदि माता-पिता के चित्त को पुत्र के चित्त का आश्रय माना जाता है। जैसे 
स्वप्नावस्था में पुरुष अपने शरीर से भिन्‍तर शरीर को धारण कर उसमें अपने शरीर के 
दुःखों का स्मरण कराता है, वेसे ही “पिता वे जायते पुत्र:” इस सिद्धान्त के अनुरूप 
माता-पिता कै दुःखों का स्मरण पुत्र को अवश्य होना चाहिए, जन्य वृक्ष का दाह हो 
जाने पर जनक वृक्ष में जसे मुरझाहट नहीं आती, बसे माता-पिता के दुःखों का स्मरण 
पुत्र में क्यों होगा ? इस प्ररन का उत्तर यह है कि जनक वृक्ष पूर्व और जन्य वृक्ष पश्चा- 
-द्भाबी है किन्तु माता पिता पू्वभावी और पुत्र उत्तरभावों है । पूर्व भावी पदार्थ में पश्चा- 
ज्थावी पदार्थ के संस्कारों का अनुवर्तंत सम्भव नहीं किन्तु माता-पिता के स्वभाव का 
अनुवतेन पुत्र में क्यों न होगा ? 
स्वेदज मच्छर आदि में तो बुद्धि ही नहीं मानी जा सकेगी क्योंकि उनके माता-पिता 
भी नहीं होते | पिता-माता आदि के न होने पर भी स्वेदज प्राणियों में आत्मग्रह (अहम 
इस प्रकार की बुद्धि ) अनुभव-विद्ध है । मातादि की बुद्धि के अभाव में उत्पन्न स्वेदज 
प्राणियों में आात्मग्रहरूप चित्त का कारण माता-पिता का चित्त कदापि नहीं हो सकता.। 


ग्रशाबागा 7 आछ 


श्वोक! ५६ प्रधाणसिद्धि। २१४३ 


यथा श्रतादिसंस्कार। करृतश्चेतसि चेतसि। 
कालेन व्यज्यते5्भेदात्स्याद्‌ दह्देडपि ततो गुण! ॥ ८! ॥ 
जैसे श्रुंताध्ययनादि से जनित संस्कार चित्त में रहते हैं और समय पर उनकी 
अभिव्यक्ति होतो है वैसे ही शरीर और चित्त का अभेद होने के कारण शरीरगत 
कृशतादि विकारों के समान चेतमप्तिक विकारों का दर्शन होना चाहिए किन्तु होता 
नहीं, अतः चित्त देह से भिन्‍न तत्त्व है। देह के नष्ट होनें पर भी उसका नाश नहीं 
होता ॥ ८१ ॥। 
। वातिकालक्का रः 
ननु स्वसन्तानो मात्रादिशरीरमेव शरीरान्वयस्य हृष्टत्वातू । तदशथ्यतिरेकि च 
विज्ञानं चापलादयश्र | तंतस्तदन्‍्वयसाधनें सिद्धसाधनमेव । 
अथ शरीरणस्य पिन्नादिसम्बन्धिनो भिन्नता परलोकिकायस्याधपि तथेति तदन्वयि- 
तापि न स्थात्‌ | बालायवस्थायाच्च पित्रादे:ः स एव चपलतादिस्वभाव इति तत्सन्तानता। 
तदप्ययुक्तम्‌ | चेतसा शरीरेण च मात्रादिस्वभावस्यानुवतंनस्यादुष्टे:। स तस्य 
पिता न भवतीति चेत्‌ । न दृष्टत्वात्‌ । न चाम्यथासमात्मीयमन्तरेण तद्विशेषो दृष्ट:। 
तस्मात्स्वाभ्यास एवानुमीयते । अभेदेडपि चेतसो महाभूतविक्रारत्वेषपि पूर्वपरलोक- 
महाभूतानमानसेव । न चाभेदो युक्तः । यस्मादू--यथा श्रुतादि-संस्कार इति | 
श्रुता दिसंस्का रो हि स्वसंविदिताभ्यासपुरव को नाभिव्यक्तः स्वापावस्थायां, काले 
[.....""..  जयवांतिकालदार-्याज्या 
परिशेषतः स्वकीय सन्‍्तान में पूर्वंभावी चित्त ही उत्तर जित्त का हेतु और भ्ाश्रय 
रहेगा, अत: परलोक-सिद्धि अनिवाये है। पूर्व चित्त केस्वकीय विकारों के साथ तत्प्र- 
युक्त शरीरगत चपलतादि विकार भी पुत्र में उपपन्‍्न हो जाते हैं । 
शद्धु/--पृत्र तो स्वकीय सनन्‍्तान या माता-पिता का शरीर ही है, क्योंकि पुत्र के 
शरीर में माता-पिता केशरोर का अस्वय हृष्टचर है । शरीर से भिन्‍न चित्त नहीं, अपितु 
चित्त शरीर से अव्यतिरिक्त (अभिन्‍न) है। अतएत्र दरीरगत चपलत्वादि घमं भी चित्त 
के ही हो जाते हैं, अतः: चपलत्वादि का अन्वय पृत्रादि के शरीर में सिद्ध करने पर 
सिद्ध-साधन दोष है। यदि पित्रादि-शरीरों में चित्त से भिन्‍नता मानी जाती है तब 
परलोकी शरीर भी भिन्‍न मानना होगा, फलत: उसके. चापलत्वादि का भी पुत्र के 
शरोर में अन्वय न हो सकेगा | पित्रादि की बालादि के अवस्थागत शरीर में वही 
चपल त्वादि स्वभाव होता है, अतः स्वसन्तानतादि घट जाती है । 
समाधान--चित्त और शरीर के द्वारा माता-पिता के स्वभाव का पुत्र में अनुवतंन 
नियमतः नहीं देखा जाता । जिसके स्वभाव का अनुवतंन नहीं, वह उप्तका पिता ही 
नहीं-- ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि बसा हृष्ट है। स्वकीय अभ्यास के बिना कोई 
विशेषता देखी नहीं जाती, अतः हृष्ट विशेषता के द्वारा उसके श्रभ्यास का अनुमान 
किया जाता है। चित्त का शरीर से अभेद माननें पर भी महाभूत के विकार से पूव॑तन 
महाभूतों का अनुमान किया जा सकता है, किस्तु अभेद-पक्ष युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि 
जैसे श्रुताधीत-जन्य संस्कार मन में रहते हैं, वेसे शरीर में मातने पर शरीर के समान 
ही रष्ठता प्राप्त होती है। अर्थात्‌ श्रुतादि पदार्थों के संस्कार स्वकीय अभ्यास से 
जनित होते हैं, भले ही स्वाप अवस्था में अशिव्यक्ति न हो, समय पाकर जागने पर 
अभिव्यक्त हो ही जाते हैं। बसे ही देह में अभिव्यक्त संस्कार चित्त में प्रतीत -होते हैं, 


२१४ सभाष्य॑ प्रसाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः पं 





वातिकालदूारः . 

प्रबोधावस्थयाभिव्यज्यते । तथा देहेडप्यभिव्यक्तश्चेतसीव प्रतीयते अभेदत: । यथा देहे 
गुणा: कार्ब्यादव उपलब्यन्ते परेण च। तथा चेतोगुणस्य शिल्पादेरप्युपलम्भ: किन्न भवति ? 
नहि यदुपलम्यते रूपान्तगंतन्तदन्यथा भवति । अन्तःसप्रष्टव्यविशेष रूपत्व।त्परो पलब्धि- 
ने भवतीति चेत्‌ । न बहिःस्प्रष्टव्यस्थापि ब्रणादेरनुपलम्भात्‌ । न हि ब्रणेन खरस्पर्शो 
वायुरुपलम्योडन्येनोपलम्यते । ब्रणस्थेव सा शक्तिरिति चेत्‌। किमुपलम्भक्रविशेषादुप- 
लम्यो5्म्यथो पलम्यते । तथा सत्ति भ्रान्तत्वश्नसज्भ: । ब्रणस्येव संस्पश विशेष इति चेद्वायो- 
रुपलम्भकत्वंप्रसद्भ: । तथा च ब्रणिनो वेदवा न स्थात्‌। अथ वायुना परिघषट्ठमानस्य 
ब्रणस्य तेनेवोपलम्यते संस्पश: । अन्यस्थापि ब्रणस्पशत: स्थात्‌ । न स्पृश्यमानस्प परेण 


छपलम्भ इति न युत्रतं यत:-- न्‍ का 
स्पृए्यपानस्य यद्रूयं_ तच्चेत्स्पृष्ट न वेचते । तदश्यहूपवित्तो - स्थात्तदेव विदितं कथम्‌ ॥ ५१० ॥ 


न खलु तस्य रूपमनुपहतेन्द्रियेणाविदितं युक्तम्‌ । तथा च स्वसंवेदनमेव । असंवेद- 
नस्य तद्विलक्षणत्वात्‌ | स्वसंवेदनमेव दुःख सुख वा रागादयश्न स्पुरिति महा भूता दन्य- 
द्विज्ञानम ततः स्वसंवेदनस्य देहेन सहाधाराधेयभावो न युक्तः । कथर्न्ताह पादे मे वेदना 
हस्ते मे वेदने ति । हस्तविकारकाले तस्थाभावादेवं भवति नान्‍्यथा | हृश्तादिविकारसह- 
चरितत्वाद्दा तथा व्यपदेश: | तथाहि-- ' 
स्वसंविद्रपता मात्रान्ताधाराधेयतास्विति: | स्वरूपे हि निमर्तस्य ताधारादिविकल्पनम्‌ ।। ५६१॥ 

जिया बाबर ८ 7: 5  अवातिकालस्का र-व्याज्या 
क्योंकि देह और चित्त का अभेद है। जंसे देह में क़रश्तांदि धर्म अन्य व्यक्ति को भी 
देखने में आते हैं, वेसे ही चित्त के शिल्पादि कौशलरूप गुणों का उपलम्भ क्‍यों नहीं 


होगा ?-रूपान्तगंत जो वस्तु जेसी प्रतीत होती है, वह वेसी न होकर अन्यथा होती - 


है--ऐसा नहीं कह सकते। अन्तःस्श्रष्टव्य शीतादि गुणों का अन्य व्यक्ति को उपलम्भ 
नहीं होता--एसा नहीं सह सकते, क्योंकि बहिःस्प्रष्टव्य वब्रणादि का काठिन्य भी अन्य 
के द्वारा उपलब्ध नहीं होता । ब्रण के द्वारा उपब्म्भनीय खर-स्पर्श वालो वायु अन्य के 
द्वारा प्रत्यक्ष नहीं की जाती | त्रण की ही वह शक्ति है कि खर-स्पर्श का उपलरूम्भक 


है-एसा नहीं कह सकते, क्योंकि क्या उपलम्भक विशेष के द्वारा उपलभ्य वस्तु 


अन्यथा उपलब्ध होती है ? अथवा ब्रण की ही वह शक्ति है? प्रथम पक्ष में भ्रान्तत्वा- 
पत्ति ओर!/द्वितीय पक्ष में उपलम्भक वायु को ब्रण-व्यथा होनी चाहिए ब्रणी (घाववाले) 
व्यक्ति को नहीं | यदि वायु को रगड़ खाकर ब्रण का स्पर्श ब्रण के द्वारा ही उपलब्ध 
होता है, तब अन्य को भी ब्रण स्पर्श से खर-स्पर्श की उपलब्धि होनी चाहिए। स्पृश्य- 
मान पदार्थ का अन्य के द्वारा उपछम्भ नहीं होता--ऐसा भी नहीं कह सक्रते, क्योंकि 
स्पृरय धान वस्तु का स्वरूप यदि स्पर्श से अवगत नहीं होता, तब अन्यरूप के ज्ञान. में 
उसका भान क्योंकर होगा | ५१० ॥ स्पृश्यमान पदार्थ का स्वरूप पट एवं सक्षम 
इन्द्रिय के द्वारा विदित नहीं हो सकता, अन्यथा स्वसंवेदनता प्राप्त होती है। स्वसंवेंदन 
से असंवेदन भिन्‍न होता है। सुख, दुःख, रागादि पदार्थों का स्वसंवेदन प्रसिद्ध हैं। 
स्व॒प्ंवेदन महाभूत से अन्य है, अत: देह के साथ उसका आधाराधिेयभाव नहीं हो 
सकता । तब 'पादे मे वेदना', 'हस्ते मे वेदना'---एसी अनुभूति क्योंकर होगी ? हस्त- 


विकाण के समय होने के कारण वेसी अनुभूति होती है--क्योंकि वह ह॒स्त-विकार-सह- 


चरित*है । ध्र्थात्‌ स्वरूपात्मक वस्तु के साथ आधाराधेयभाव नहीं हो सकता, स्वरूप 


०श- ७ 
कम. मनी अर. 
_ऋन्‍क>- ऋ 
न्‍र ततनलननमनन नमामि तन तमाम ड््कः 


नम प्रधाणसिद्धि .. ३१५ 


अनन्यसखनेयस्य हीनस्थानपरिग्रह। । 


आत्मसनेहवतों दु।खसुखत्यागापमिवाबड्छया ॥ ८२ ॥ 
ईश्वरादि अन्य सत्तों के द्वारा अप्रेरित जीव का गर्भ-वांस ही जन्म परिग्रह 
कहलाता है । जीव को पूर्णतया आत्मस्नेहू है, अतएवं दुःख का परित्याग एवं सुख- 
प्राप्ति की प्रबल अभिवाञ्छा है किन्तु मोह-वश गर्भेजंसे हीन अपवित्र स्थान को 
पवित्र और सुखस्वरूप समझ रखा है ॥ ८२ ॥ 
दु।खे विषयोसमति! तृष्णा चाबन्धकारणम्‌। 
जन्मिनो यस्य ते न सस्‍तो न स जन्माधिगच्छति ॥ ८३ ॥ 
यहाँ दुःखरूप गर्भादि स्थानों में सुख-बुद्धि एक विपरीत ख्याति है। जीव की 
सहज-सिद्ध तृष्णा [ जिसका स्वरूप बताया जाता है--मा न भूव॑ हि भूयासमित्ति प्रेमा- 
त्मनीक्ष्षते] विशेषत! आबन्ध की कारण है। [भव-चतक्र के द्वादश अरों में उपादान नाम 
से परिगणित प्रधान अर हैं--यही तृष्णा]। जिस जीव में विपर्यास और तुष्णा नहीं 
होती, वह जन्मग्रहण नहीं करता, मुक्त हो जाता है॥ ८३ ॥ 
कुल ._-. - & “ जवातिकालडझारः 
स्वरूपमात्रवेदने हि कथमाधाराधेयकल्पनासम्भव: | दयप्रतिपत्तो हि तथा भवेत्‌ । 
न च तत्रापि तथा द्यप्रतिसत्तो हि दयमेव तदिति भवेत्‌ । 
अथ वासनानियमात्तथाविकल्प:। न तहि विकल्‍पो न महाभूताव्यतिरिक्तः स्व रूप- 
मात्रपयंवसायात्‌ । वासनाबलोत्पन्नमहाभूतत्वेषपि न दोष: । 
(२०) पुनर्जन्म१रिग्रह:-- 
तस्माद देहातिरिक्ता बुद्धित्ततो न मातापितृजा | स्वसन्तानपूर्वेभाविन्येव यदि 
तहि न महाभूतमात्रादुत्पत्ति: प्राणितो जन्मान्तरादागंमनं गर्भादिस्थाने । ततो$शुचिदेश- 
गमनमयुक्तम्‌ । न॒हि प्रेक्षावानेवं भवितुं युक्त: । न चेद्वरप्रेरणमिष्यते | तत्रोच्यते-- 
क्षतन्यसत्त्वनेयस्यति । 
उक्तमेतद्यदि प्रेक्षावान्‌ भवति | स्वरूपस्य स्वतो गतिन प्राप्यस्य: ततः केनचितन्न 
वातिकालडू र-व्यो ख्या 
में जो वस्तु समा गई, उसके साथ आधाराधेयभाव की कल्पना नहीं हो 


सकती ॥ ५११॥ कि एक पदार्थ के स्वरूपमात्र का ज्ञान होने पर आधाराधेयभाव 
का ज्ञान ( कल्पना ) नहीं हो सकता, क्योंकि घट और भूतल के समान दो पदार्थों की 


प्रतिपत्ति होने पण ही सम्भव होगा । उसमें भी कैवल दो पदार्थों का ज्ञान होने पर भी 
केवल “द्वयमेतत्‌'”--इतना ही ज्ञान होगा, “शरीरे बुद्धि”--ऐसा ज्ञान नहीं । वासना- 
मात्र के आधार पर दो पदार्थों की प्रतिर्पात्त होने पर आधाराधेय का ज्ञान हो जायगा। 
ऐसा मान लेनें पर इतना और मानना होगा कि कल्पित चित्त शरीररूप महाभूत 
से अअ्यतिरिक्त ( अभिन्‍न ) नहीं, भिन्‍न ही मानना होगा । नहीं तो स्वरूपात्मकता में 
पर्यवसान हो जायगा। महाभूतों की उत्पत्ति वासना बल से मानने पण कोई 
दोष नहीं |. 
(२०) पुनजन्मपरि ग्रह-- 

फलत: देह से बुद्धि ( चित्त ) भिन्‍न है । वह माता-पिता से जनित |नहीं, अपितु 
स्वकीय सन्तानगत अच्तिम चित्तक्षण से उत्पन्त है। यदि ऐसा हैं, तब प्राणियों को. 


११६ सभाष्य॑ प्रसाणवात्तिकम्‌ ! परिच्छेद। १ 


बातिकालक्कारः 
क्वचिद्‌ ग्रामादो प्रवत्तितव्यम्‌ . अत आदिशान्तत्वात्संसार एवं न भवेत्‌ । अथ ग्रामादि- 
गमने यथा कथच्िद्‌ भवत्यप्रेक्षावत्तया तथा सति गर्भाविदेशगमनमपि । आ त्मस्नेंहप्रेये 
माणस्य हि हीनमपि विपर्यासादुपादेयं भवति: | कर्मेशक्तिरेव सा ताहशी येनान्‍्यसत्त्व- 
नेंयस्प परतन्त्रस्येव तथा गति: । हीनस्थानपरिग्रहोईपि सुखदुःखाप्तित्यागवाञ्छथा 
श्रोत्रियस्य दासीवेश्मप्रवेशवत्‌ । 
अथेर्व रप्रेरितत्वं कस्मा दस्य नास्ति, भ्रान्तस्य स्वयमेव सम्भवान्नेश्वरकल्पना 
साध्वी। न चेश्वरप्रेरणमुपलभ्यते। यथा च नेश्वरकल्पना तथा प्रतिपादितम्‌ । आत्मस्नेंह 
एवेश्वरस्तस्य प्रेरकत्वप्रतीते: । अथ यथाष्नयेन भृत्यादि: प्रेयंते तथा परलोके5पीति चेत्‌ । 
न, नियमाभावात्‌ । आत्मतृष्णावानेध प्रे्यते न सं! । सोडपि सतृष्णो नेवापरेण न बीत- 
रागादिना । तदाराधनेन गतिप्राप्ते: स प्रेरक इति चेत्‌। सवंतीर्थंक्राणामीश्वरत्व- 
प्रसद्भः | तस्माहिपर्यस्तमतिरेव प्रवर्तते गर्भस्थानिउप्यत्र वा दुःखेडपि सुखसंज्ञया | ततो 
जलन कलजा 7 बातिकालदुूा र-व्याज्या 
महाभूतमात्र से उत्पत्ति नहीं अपितु पूर्वजन्म से गर्भावस्‍था में उत्पन्न होते हैं किन्तु ऐसे 
अशुि ( अपवित्र ) स्थान में जाना स्ंथा अयुक्त है, क्ग्नोंकि बुद्धि सम्पन्न व्यक्ति 
अपने-आप ऐसा महीं कर सकता और न ईश्वर की प्रेरणा ऐसी मानी जा सकती है। 
यह पहले छठे पद्य में कहा जा चुका है कि--'स्वरूपस्य स्वतो गति:” अर्थात्‌ जीव की 
स्वत: ( अपनी इच्छा से ) गति होती है, दूसरा गमयिता सम्भव नहीं, क्योंकि जिस 
प्रक्षा या बुद्धि से जीव को वस्तु का ज्ञान होता है, वह शुद्ध पदार्थ का ही ज्ञान है, 
प्राप्प पदार्थ का नहीं | यदि कहा जाय कि जेसे यथाकथचश्चित्‌ ग्रामादि देशों में प्रेक्षा 
के बिना भी गति देखी जाती है, बसे ही गर्भादि देशों में गमन हो, जाता है। आत्म- 
स्नेह से प्रेरित पुरुष विपर्यास के क्रारण हीन (अनुपादेथ) देश को उपारदेंय मान लेता 
है । कम की शक्ति ही वेसी है, अन्य-प्रेरित परवश व्यक्ति के समान वेसी गति हो 
जाती है | हीन-स्थान का परियग्रह तो दुःख-निवृत्ति और सुख-प्राप्ति के लिए होता है, 
बड़े-बड़े श्रोतजिय विद्वान भी दासी के घर में घुसते देखे गये हैं। 
यह जो यहाँ एक प्ररन छठता है कि जीव के गर्भ-प्रवेश में ईश्वर की प्रेरणा 


क्यों नहीं मानी जाती ? इसका सीधा उत्तर है कि जो व्यक्ति क्रिसी क्रिया में अपने- 
आप .प्रवत्त नहीं होता, छसे अन्य की प्र रणा चाहिए । भ्राव्त पुरष की तो अपने-आप 
विपयंय के कारण गर्भादि के ग्रहण में प्रवत्ति हो जाती है, अत: ईश्वर की क्षल्पना ही 


व्यथं है। ईश्वर की प्रेरणा उपलब्ध भी नहीं होती--यह पहले ( विगत पृ० ७४ पर ) . 


कहा जा चुका है | यहाँ आत्मस्नेह ही ईश्वर है, उसमें ही प्रेरकत्व पाया जाता है। 
जैसे--भुत्य ( नौकर ) आदि मालिक से प्रेरति होकर प्रवृत्तहोते हैं, वंसे ही परलोक में 
भी क्‍यों नहीं ? इसका उत्तर यह है कि अन्य की प्रोरणा से ही सत्र प्रवत्ति होती है-- 
ऐसा कोई नियम नहीं । आत्मीय तृष्णावान्‌ पुरुष ही प्रेयंगमाण होता है, सभी नहीं । 
वह प्रेरक पुरुष भी सतृष्ण होगा, क्योंकि वीतराग ( तृष्णा-रहित ) व्यक्ति किसी का 
प्रवतंक ही नहीं होता । यद्यपि ईश्वर वीतराग है, वस्तुत्ः प्रेरक नहीं, तथापि उप्तकी 
आराधना से गति प्राप्त होती है, अत्त: वह प्रेरक माना जाता है--ऐसा मानने पर 
सभी तीथेकार (आचार्यों) को ईईवर मानना पड़ेगा | निष्कषं यही है कि विपयेय ज्ञान 
वाछा व्यक्ति ही गर्भस्थान था अन्यत्र दुःखात्मक पदार्थों में सुख बुद्ध थ्रवत्त होता है। 


ता ररररममममजभ्_एए्ब्६् जा आखआखआखआखआखआख खान 


श्लोक! ८४ ] प्रभाणसिद्धि! प१७ 


गत्यागती न रृष्टे चेदिन्द्रियाणामपाटवात्‌ । 
अदृश्मिन्दनेत्रस्य तनुधूमागतियथा ॥ ८४ ॥ 
यदि जीव जन्मान्तर ग्रहण करता है, तब गति (पूर्व शरीर से उप्तका निकलना) 
भोौर आगति (शरीरान्तर में प्रवेश) का दर्शन क्यों नहीं हीता ? इस प्रइन का उत्तर 


है-इन्द्रियों का असामथ्यें । धधकते अंगारों में सुक्ष्म घूम नहीं दिखता | वह क्‍यों ? 
इन्द्रियों का असा मरथ्य ॥। ८४ ॥ 


सर आओ अमर नस आसान 2ाा न न तनतान न जाम की 





वातिकालछ्टा रः ु 

विपयंस्तमतितृष्ण।म्यां जन्म यस्य तु ते नस्तो न स॒ जन्माधिगच्छति । नः तस्येश्वरो 
जन्मदानसमर्थः | न हो श्व रवादिनामप्पयपम्यवगम:ः । 

ननु यस्यारोग्यप्ताधक कर्म नास्ति, तस्य भिषगकिच्चित्कर: । - यस्य तु कर्मात्तु- 
पहतमा रोग्यसाधक तत्रापि व्यर्थता भिषजामशक्पसपर्याम्यामिति प्र।प्तम्‌ , नायं दोष: । 
व्यर्थता भिषजः कवापि ने च शक्तिस्तथव किस । ईश्वरस्यथापि संवेष्ठशा तथा चेन्न स ईएवर:। ५)२॥। 

न खलु कब्चित्संसारी प्रेयते ईइवरेण कश्रिस्तेत्यभ्यूपगम ईश्वरवादिनामथ तदा- 
राधनमपि गतिप्राप्तावउयज्यते | तथा सत्ति दायकाराधनमपि | एतच्च सव्वेतीर्थंक राणा- 
मपि क ईश्वरानीश्वरयोविशेष: । तस्मादविद्याठृष्णयोरेव जन्मनि सामर्थ्य नेरवरस्य । 
(२१) अन्त रा भवदे 

यदि ताह गमनमागमनच्च- जन्प्रान्तरापेक्षया ततः छउपलब्धिस्तयो: प्राप्ता तथा च 
नोपलब्धिरित्यभाव एवं तयोशित्याह--त्यागती न दृष्ठ इति । 


वातिकाल द्धु र-व्या ख्या 
फलत: विपरीत वुद्धि क्षोर तृष्णा के द्वारा ही जन्म ग्रहण होता है । जिस पुरुष धोरेय के 


ये दोनों नहीं, वह जन्म ग्रहण नहीं करता । उसको जन्म देने सें ईश्वर भी समथ नहीं । 
ईश्वरवादी दाश मिक भी बसा नहीं मानते । 


शद्भु/--जिस रुग्ण व्यक्ति के आरोग्य-साधक कम नहीं, उसको वेद्यपुंगव भी कुछ 


नहीं के सकता और जिप्तके कम्त ही रोग-निवारण-सक्षम हैं, उसके लिए भी वद्य 
व्यर्थ है । 


समाधाब--उक्त दोष कोई दोष नहीं, क्योंकि वद्य की व्यर्थंता कहीं भी नहीं, 
क्योंकि सक्षम कर्मो के साभथ्यं से ही वेद्य प्राप्त होता, क्क्षम कमंवाले के पास वंद्य जा 
ही नहीं सकता । ईश्वर में भी वही प्रक्रिया मानी जाती है, वेसा यदि प्रेरक नहीं, तब 
वह ईश्वर भी नहीं ॥। ५१२ ॥ अर्थात्‌ ईश्वर के द्वारा कोई संसारी व्यक्ति प्रेरित होता 
है और कोई नहीं --ऐसी मान्यता ईह्वरवादियों की नहीं । जन्म देने वाले ईश्वर का 
आराधन यदि उपयोगो है, तब धनादि देनें वाले मालिक की आराधना भी होनो 
चाहिए । इस प्रकार को आशपघधना तो सभो तोरथंकारों (आचार्यो) फो होतो है, ईश्वर 
ओर अनीदवर में क्या विशेषता ? अत: जीव की अपनी अविद्या और तृष्णा में ही जन्म 


देनें का सामथ्यें होता है, ईश्वर में नहीं । 
(२१) अन्तराभव देह -- 


यदि सत्त्व विज्ञान या जीव एक शरीर से निकल कर किसी गर्भ में प्रवेश करता 


है, तो अन्तराल देश में छठसका गमनागमन उपलब्ध क्‍यों नहीं होता ? इस प्रदन का 
त्तर है--““इन्द्रियाणा मपाटवात्‌” । 


यद्यपि गृति ओर आश्रति हृष्ठ नहीं । तथापि उन ग़सनागम्ृत का अभाव नहीं 





य्८ 


२१८ समाष्य प्रसाणवात्तिकम * [! परिच्छेद! १ 


तल॒त्वान्मृतमपि तु किख्वित्‌ क्वचिद्शक्तिमत्‌ । 
जलवत्‌ खतवद्धेम्नि नाइष्टेनासदेव वा॥ <५॥ 
यद्यपि शरीर मूतत द्रव्य है और पाषाणादि हे मू्त द्रव्य किसी दूसरे मूत द्रव्य में 
प्रवेश नहीं कर सकता, तथापि तनु (सूक्ष्म) द्रव्यों का द्रव्यान्तर में प्रवेश देखा जाता है, 
जैसे जल पृथिवी आदि में और सूत (पारद ) सोने में समा जाता है। वंसे सूक्ष्म 
शरीरान्तर में प्रवेश करता है। अध्तराभव शरीर भी सूक्ष्म है, भद्ृश्य है; असत्‌ 
नहीं ।। ५५॥ 


के - ०० 3 अनाओतननम-... कमान 


हट ... वातिकालद्धारः ८ 
यद्यपि गत्यागती न हृष्टे तथापि तयोरनाभावः। इन्द्रियाणामपाटवादद॒ष्टिने 


त्वभावादेव । न ह्मविद्यमानस्येवादशोन मन्दनेत्रस्य न तनुधूगो गतिविषयस्तथाप्यस्त्येव । 
अन्त राभवदेहो हि स्वच्छत्वास्तोपलभ्यते । निष्क्रामन्‌ प्रविशन्‌ वापि नाभावोनीक्षणादपि ॥५१३॥। 
अन्तराभवदेहो हि स्वच्छतया कर्मंसामर्थ्यादुत्यन्तो योगिमा त्रगम्यः। स्वप्नश री र- 
वन्नोपलम्यते । न तावता तस्याभाव: । मिथ्यास्वप्तशरी रमिति चेन्नार्थेक्रियाकारित्वा: 
दिति प्रतिपादनात्‌ । अत एव--तनुत्वान्मूतेमपीति । दा 
स्वप्नशरीरवदेवागक्तिमद्‌ मूत्त॑त्वान्मृत्तमपि तु किचित्ववचिदशक्तिमज्जलवदु 
घटादौ प्रभावत्‌ स्फटिकादौ हेम्नि सतवत्‌ । अथवा जलवत्‌ सूतवद्‌ हेम्नि न विद्यमान- 
मेव नोपलम्यते । अपि त्वदृष्टे श्सदेव वान्तराभवशरी रम्‌ । तथा हि -- 
. _“ब्रीहिसन्तानसाधर्म्यादविच्छिन्नभवो-द्ूव:” परिकल्पित: । 
वार्तिकालछ्छा र-व्या ख्या 
अपितु छनके ग्रहण में इन्द्रियों का सामथ्य नहीं। अविद्यमान की ही अनुपलब्धि होती-- 
ऐसा नहीं, अपितु उपलब्धि के कारण की अश्वक्ति या प्रतिबन्धक के आ जाने से भी 
विद्यमान पदार्थ की उपलब्धि नहीं होती, ज॑से कि मन्दनेत्रवाला व्यक्ति सूक्ष्म धूम या 
जीव की गर्भावक्रान्ति को नहीं देख पाता | तथापि उसकी सत्ता प्रामाणिक है। जीव 
की गति और आगति जिस शरीर से होती है, उसे अन्तराभव देह कहते हैं, वह 


निताश्त सक्षम ओर स्वच्छ है। अतएव पूर्व शरीर से वह निकलता ओर उत्तर 
शरीर में प्रविष्ट होता दिखाई नहीं देता, क्षणमात्र से अभाव सिद्ध नहीं हो 
सकता ॥ ११३ ॥ प्राणी के प्रारब्ध कर्मों के द्वारा अन्तराभब छशरीर अत्यन्त 


स्वच्छ क्षौर पारदर्शी है, केवलु योगिजन उसे देख सकते हैं। साधारण व्यक्तियों के 
लिए वह स्वःप्न दरीर के समान ही अदृश्य है, किन्तु उसका अभाव नहीं । स्वाप्न शरीर 
तो मिथ्या (असत्‌) है, अतः उसकी अनुपलब्धि न्‍्याय-पंगत है--ऐसा नहीं कह सकते, 
क्योंकि सत्त्व का लक्षण किया गया है--अथी क्रिया-का रित्व, स्वाप्न शरीर भी अर्थ. 
क्रियाकारी होने से सत्‌ ही हैं, असत्‌ नहीं--यह कहा जा चुका है | पृथिवी, जलादि मूत्त 
पदार्थों का स्वभाव है कि इनका एक दूसरे में प्रवेश नहीं होता । अन्तराभव शरीर मूर्तं 
हैं, अत: गर्भ में उप्तका प्रवेश केसे होगा ? इस प्रइन का उत्तर यह है कि ज॑ंसे जलरूप 
मूर्त पदार्थ घटरूप मू्त में, सूत (पारद) सुवर्ण में प्रविष्ट हो जाता है, वेसे ही अन्तराभव 
शरीर भी गर्भ में प्रविष्ठ हो जायगा अथवा घड़े में जल और सुवर्ण में सूत ( पारद ) के 
समान विद्यमान पदार्थे की ही अनुपलब्धि नहीं होती, अपितु अनुपलब्ध होने के कारण 
अन्तराभव देह असत्‌ ही है, जैसा कि आचायें वसुबन्धु ने कहा है -- 
त्यूपपत्तिभवयोरन्‍्तरा भवतीह  यः। 
गम्यदेशानुपेतत्वाश्नोपपन्‍नोइन्‍्त राभव:_ ॥ 


एलीक) ८५ | वेधाणंसिद्धि। २१६ 





वातिकालद्धारः 

“मृत्यूपपत्तिभवपोरन्तरा भवतीह यः” । 

न चातन्न तथा | व्यवहितस्य कालदेशाभ्यामुत्पत्त:। तथा हि कश्चिदविच्छिन्न॑ 
कान्यकुब्जादिगमनं ग्रामगमना दिनोपलभते । कश्चिदिहस्थ एकदैव देशान्तरस्थमात्मा- 
नमुपलभते स्वप्नें | तद्वद्‌ गत्तिदेशेपीति न विशेष:। न च स्वप्नस्यासत्त्यतेति अस्यापि 
साध्यस्यासत्त्यतया भवितव्यम्‌ । न दृष्टान्तस्य सर्वेसाम्यं दृष्टम्‌ । वासनादाढर्यात्सत्यत्ता 
भविष्यति जन्मान्तरस्य न तु स्वप्नस्य, तदभावात्‌ । 
प्रतिभासान्‍्त रप्राप्ते: स्वप्तस्पासत्यता यदि । जभ्माध्तरस्यापि ततो5सत्यतेति मतं नन्‌ ॥५१४॥ 

यदि प्रतिभासास्तरं जाग्रत््न॒त्ययलक्षणं भवतीति स्वप्नस्यासत्यता जा मग्ररप्रत्यय- 


स्पापि सत्यताविपयेय: । स्वप्नप्रत्ययस्य प्रतिभासान्तरलक्षणस्य भावात्‌। न हि विप: 


वातिकालद्थार-व्याख्या .. 
तब्रीहिसन्तानसाधर्म्यादविच्छिन्नभवोउ्भू व: । 
प्रतिविम्बमसिद्धत्वादस।| म्याच्चानिदशेनम्‌ ।। (अभि०को० ३॥१०, ११) 
[अर्थात्‌ परलोकवादियों के मतानुसार मृत्यु का अर्थे है--जीव का एक छरीर से. 
निकल कर दूसरे शरीर में प्रविष्ट होना । जिस शरीर से निकलते हैं, उसे पू्वंलोक या 
पृवंभव एवं जिस शरीर में प्रविष्ट होते हैं, उसे परलोक या परभव कहते हैं । इन दोनों 
घरीर की दूरी या अन्तर कहीं-कहीं बहुत अधिक और कहीं बहुत कम होतो है। अतः 
एक शरीर से दूसरे शरीर में पहुँचाने के लिए एक तीसरे शरीर की आवश्यकता होती 
है, उसे आतिवाहिक शरीर या अन्तराभव कहते हैं, क्योंकि वह अन्तर ( मध्य में ) 
होता है । वह अन्तराभव अण्डजादि से भिन्‍न मानस या ओपपातिक होता है। अत एव 
उसकी बाल्य, यौवन ओर स्थाविरादि अवस्थाएँ भी नहीं होती । हाँ, क्षणभंगवाद वहाँ 
भी लागू रहता है, जसे त्रीहि आदि पदार्थ चाहे खेत में हों चाहे कुसूल में क्षण-परिवतन 
अनिवार्य है | अन्तराभव भी सन्तान-प्रवाह से अछूता नहीं । व्रीहि-सन्‍्तान से अन्तरा- 
भव-सन्तान में इतना अन्तर अवश्य होता है कि ब्रीहि-सन्तति विच्छिन्न ( व्यवहित ) 
देश में न होकर अविच्छिन्न देश में होती है।] वसा अच्तराभव सन्तति नहीं, अपितु 
कोई सत्त्व पाटलिपुत्र में मस्कर कान्यकुब्ज ( कन्नोज ) के समान सुदूर प्रास्त में पेदा 
होता है भौर कोई उसस भो दूर लोकान्तरों में । कोई-कोई तो इसी स्थान में स्थित 
होता हुआ दूर-दूर देशों में अपनी स्थिति का अनुभव कराता है, जेप्ते स्वप्त में । यदि 
कहा जाय कि स्वप्न असत्य है, अत: छसके समान ही प्रतीयमान भवाच्तर प्राप्ति मिथ्या 
है। तो बसा नहीं कह सकते, क्योंकि हृष्टान्त के समस्त धर्म दाष्टॉस्त में अभिमत नहीं 
होते। प्रक्रत में केवल गति-क्रम विवक्षित है। स्वप्त-जलक संस्कारों की अछहृता से 
स्वप्न में असत्यता ओर जाग्रत्‌ू-जनक वासनाओं (संस्कारों) की हृढ़ता से जाग्रत्‌ संसरण 
में सत्यता है । 
शज्भा--स्वप्तानु भूतियों, का प्रतिभासाध्तर ( विपरीत प्रत्यय ) उपलब्ध होता है, 
ब्नतः स्वप्त सिथ्यात्व के. समान जाग्रत प्रत्यय भी प्रत्ययान्तण/ ( स्वाप्न प्रत्यय ) से 


- 


१ ५ ७ 


बाधित होने के कारण भिथ्या क्‍यों नहीं ? ।। ५१४ ॥। यद्यपि स्वाप्त-प्रत्यप विपयेयरूप ४ 


है, तथापि उसकी प्रतिभासान्तरता में कोई अन्तर नहीं । यदि कहा जाय कि स्वप्न में 


घटादि पदार्थ अपनी कपालादिरूप निश्चित सामग्री के बिना ही अकस्मात्‌ उपलब्ध 


होते हैं, अतः मिथ्या हैं, किन्तु जाग्रत्पदार्थ अपनी निद्चत सामग्री.से छत्पन्त होते हैं, - 


३२० सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेंद! ६ 





वातिकालल्टार: 
ययत्वे विशेष: । अथ स्वप्चें घटादिकमकस्मादेवोपलम्यते । तत्कारणमन्तरेणंव । ततो 


विशेष इति चेत्‌ । े 


अकस्मादुपल भ्यप्ते जाग्रतापि घटादय: । सामग्रीसम्भवे दृष्टाः स्व॒प्नेषपि शकटादय: ॥५१४५॥। 

. जाग्रदवस्थायामपि योगिनिर्मिता पर्वंतादयो5$कस्मादेवोपलब्धिगोचरा:। विद्य- 
माना एव ते प्रागुपलभ्यन्त इति चेद भ्रमणविशेष एवं च सामग्री तत्रेति। तदसत्यम्‌-- 
स्वप्नेषपि विद्यमानत्वं प्रावकेन विनिवायेते। अध्यस्पानुपलब्ध्या चेत्‌ पर्वतादिषु सा समा ॥५१६॥ 

यदि विद्यमाना एव प्राउ्रपपव तादय: क्वचिदुपलम्यन्ते जाग्रता। स्वप्नव्यवस्थिते- 

नापि तथेति किन्‍्नाम्युपगम्यते । अन्येन जाग्रता तेषामनुपलब्धेरविद्यमानतेति चेत्‌। 
जाग्रदुपलब्धानामपि स्वप्नगतेनाप्यनुपलम्भ: । यथा च भ्रमणसामग्रीतस्तेषामुपलम्भस्त- 
थावस्थान्तरस्य स्वप्नस्थ सम्भवादकस्माद्वटादीनाम्‌ । कथचञ् जाग्रदवस्थेति मतिः 
जाग्रत्मत्ययस्योत्पत्तिरिति चेत्‌ । 
ननू ह्वप्नेडपि फ्रिग्तात्त प्रवुद्धत्वमति: क्वचित्‌ । उन्मेया दिक्रिया: सर्वास्तत्रापी ति समानता ।५१७। 
त+्। हि जागर्मि प्रबुद्धो5हमिति स्वप्नेंडपि विद्यते प्रत्यय:। गमनादयश्र | ततः कर्थ॑ 
सो$पि स्वप्न: | असत्यत्वादिति चेत्‌ । जाग्रद्भिमतावस्थाथामपि तथात्वप्रसद्भ: | पर- 
स्परानुपलम्भो दयोरपि समान इति। 
वातिकालद्ू र-व्या ख्या 
अतः सत्य हैं । तो वसा नहीं कह सकते, क्ग्रोंकि जाग्नत्‌ू काल में भी घटादि पदार्थ 
अपनी ज॑ंसी ज्ञायमान सामग्री से उत्पन्न होते हैं, वैसे ही स्वाप्न घटादि भी अपनी 
प्रतीयमान शकटादि सामग्री से बनते प्रतीत होते हैं !। ४५१५ ॥ 

' जाग्रत्काल में भी योगिजनों के द्वारा किसी प्रक्राः को सामग्री के बिना ही 
पबतांदि पदार्थ अकस्मात्‌ ही बनाकर दिखाये जाते हैं । पर्वतादि में थदि विद्यमानता 
की प्रतीति होती है तो स्वाप्न पदार्थों की भो स्वप्नकाल में विद्यमानता का अपलाप 
नहीं किया जा सकता | स्वाप्न पदार्थ यदि स्वप्नद्रष्टा से भिन्‍त व्यक्ति को नहीं दिद्ाई 
देते तो जाप्रत्‌ के पव॑तादि पदार्थ भी योग या जादू से अभ्रभावित व्यक्ति को नहीं 
दिखाई देते ॥| ५१६ ।। अर्थात्‌ स्वाप्न पदार्थों के समान ही जाग्रत्पदार्थ क्वचित्‌ विद्य- 
सान ही प्रतीत होते हैं ओर स्वाप्च पदार्थ यद्दि णाग्रत्पुरष को नहीं दिखते, तब जाग्र- 
त्पदार्थ भी स्वप्न-द्रष्टा को नहीं दिखते । जसेजा ग्रत्काल में चक्र-भ्रमणादि सामग्री से 
घटादि का आत्मलाभ होता है, वंसे ही इस सामग्री से भिन्‍न स्नष्नावस्था को भी एक 
सामग्री माना जा सकता है, अतः स्वाप्त घटादि भी अकस्मात्‌ नहीं । 

यह भी एक प्रश्न यहाँ उठता है कि जाग्रतू अवस्था किसको कहते हैं ? यदि कहें 

कि जहाँ 'जांगर्मि'--इस प्रकार की अनुभूति हो । तब तो स्वप्त को भी जाग्रत्‌ मानना 
होगा, क्योंकि वहाँ भी वसी प्रतीति हो सकती है। इतना ही नहीं निमेष-उन्मेषादि 
क्रिया भी स्वप्न में होती है, अत: जाग्रत्‌ और स्वप्व की समानता ही सिद्ध होती 
है ॥। ५१७ || अर्थात्‌ 'जागर्मि” ( मैं जाग रहा हूं) इस प्रकार की प्रताति तो स्वप्न में भी 
होती है । गमनागमनादि व्यापाय भी वहाँ प्रतीत होते हैं। तब स्वप्त को भी स्वप्न 
क्योंकण कहेंगे ? असत्य होंने के कारण वह स्वप्न है--ऐसा मानने पर जाग्रत को भी 
स्वप्न कहना होगा, क्योंकि वहाँ भी शुक्ति-श्जत के समान कदाचित्‌ असत्य पदार्थ का 
दर्शन होता है । स्वप्त का जाग्रत्‌ और जाग्नतू का स्वप्न में अदर्शत भी समान ही है । 
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श्लोक! ८५५ ] प्रंभाणसिद्धि। २२१ 
लक 7... 5 > ऋचा वातिकातकार। 
अथासत्यमेतदिति प्रतीतेः स्वप्नस्यासत्यता। जाग्रत्प्रत्ययस्यापि तत्समानत्वा- 
दसत्यतास्तु । न हि तत्प्रत्ययादेव तत्त्वम्‌ । तल्लक्षणनापि तत्त्वस्य भावात्‌ | अपि च, 
असत्यमित्यपि प्रत्ययः किमालम्बते । 
सत्यादश्यो5यवा सत्यो नायमेतन्निषेधनम्‌ । तद्र पस्योपलबव्धध्वात्‌ दयमप्पतिदुर्घेटम ॥॥|५१८।। 
न खलु तद्रूपतयोपलभ्यमान एवं ततोश्न्य इति युक्त:। नापिसन भवतीति। 
-तदन्यता हि तदन्यरूपतयवान्यथा सोडपि तदन्यों मभवेत्‌ । न चोपलम्पमान एवं नास्ति 
सर्वेस्य तथात्वप्रसज्भात्‌ । अथायमृत्पद्यते प्रत्ययः । उत्पद्मतामस्यालम्बनं न्ास्तीति व्यथ- 
तयव नास्मात्‌ पदार्थव्यवस्थिति:। 
नन्‌ तास्त्येव स्वप्नोपलब्धा घंटादिरिति हृढोडविसंवादी चाय प्रत्ययस्तत्कथ॑ 
व्यर्थंतास्य । तथा हि-- 


स्मानमात्रप्रबुद्धस्य झटित्वस्तानभासनम्‌ । ततस्तथव संवादादविप्तंवादिता मतेः ॥५१९॥ 
तदसत्‌ । यत:-- े 


रागावस्त्रा झदित्येव स्वप्तदृष्डी नित्रतंते । न च तन्न विसंवाद: पुनः स्वप्नेडस्य वेदनात् ॥५२०॥॥ 
स्वप्नेत रव्यवस्येयं न चाद्यापि प्रसिध्यत्ति। साध्यादेव विसंवादात्सिद्धावध्यो5्ण्यसंश्रयः ॥५२१२॥ 


के अभि जनक ना - अन्न | ला नशनरन्‍नन्‍न्‍कनाकन«-णन«मन 3 लाये काना ५५ 











वारतिकालडूाा र-ब्या ख्या 
यदि 'असत्यमेतत्‌*--इस ध्रकार की प्रतीति के आधार पर स्वप्न को स्वप्न कहा जाय, 
तब यह भी जाग्रत्‌ में समान ही है । केवल भप्रतीति के द्वारा ही वस्तु का निश्चय नहीं 
होता, अपितु लक्षण के द्वारा भो वस्तुतत्त्व का ज्ञान होता है। 

-यह भी एक प्रइन यहाँ उठता है कि “असंत्यमेतत्‌'-ऐसी प्रतीति का आलम्बन 
(विषय) क्या है ? सत्य है ? अथवा असत्य ? असत्य नहीं हो सकता, क्योंकि 'सत्यो न' 
इस प्रकार का निषेघ वहाँ उपलब्ध नहीं होता, क्‍योंकि सत्यरूपेण उपलब्ध होता 
है, अतः दोनों कल्प अघठित हैं।॥ ५१८ ॥ अर्थात्‌ जो पदार्थ जिप्त रूप में उपलब्ध 
होता है, वह, न तो उससे भिन्‍न हो सकता है और न उसका निषेध हो सकता है, 
अन्यथा सर्वत्र बसी अब्यवस्था हो जायगी। यदि कहा जाय कि वेसी प्रतीति उत्पन्न 
होती है । उब यह कहा जा सकता है कि बिना आलम्बन के वेसी प्रतीति किसी वस्तु- 
तत्त्व की व्यवस्थापिका नहीं हो सकती । 

शद्भू[-स्वप्नो पलब्ध घटादि पदार्थ हैं ही नहीं--ऐसा क्यों न मान लिया जाथ ? 
इसका उत्तर यह है कि वंसे दृढ अविसंवादो प्रत्यय को व्यथे ( अथे व्यभिचारी ) नहीं 
मान सकते । किसी व्यक्ति ने स्वप्त में स्तान किया और तुरन्त जाग , गया । उसे स्नान 
करने का सुदुढ भान हो रहा है, अतः बसी प्रतीति को अविसंवादिनी या प्रमाणरूप ही 
कहना होगा ॥। ५१६ || ग् 

समाधान--उक्त शल्य असत्‌ या अनुचित है, क्योंकि स्वप्न-सुलभ रागावस्था 
स्वभावतः चिरस्थायी नहीं होती, झटपट निवृत्त हो जाती है । फिर भी उसे विसंवादी 
नहीं कह सकते, क्योंकि पुनः स्वप्न आजाते पर वंस्री ही प्रतीति होने लगती है ॥५२०॥ 

वस्तुतः स्वप्त और इतर (जागरण) की परिभाषा अभी तक सिद्ध नहीं हो पाई, 
'विसंवादिनी अवस्था स्वप्त और अविसंवादिनी प्रतीति जाग्रतः--ऐंसा करने पर 
अन्योउन्याश्रय दोष प्रसक्‍त होता है, क्योंकि विसंबाद स्वयं साधनीय है । स्वप्नरूपता 


से विसंवादता और विसंवादता के द्वारा विसंवाद सिद्ध करते पर असन्‍्योडन्याश्रयता 


३२२ संभाष्यं प्रसाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! 





वातिकालछ्टा रः 
७ 


किच-- 
नास्त्येतदिति नाष्येन प्रत्ययेन प्रतीयते | प्रतीतिमात्रमेवेतदसाधारणलक्षणम्‌ ॥। ५२२॥। 

एवम्भूतानादिवासनासम्भवादेते प्रत्यया व्यवहारिणामपजायन्ते केन विशेषेण 
तदव्यवहितेन जाग्रदात्माभिमानिनो पलम्भाभावेन । जाग्रदरभिमानो5पि वासनाबलादेव 
पतितश री र॒त्यागत:, इदमवि व्यवहारमात्रकं न परमाथतः । जाग्रता नाम स्वप्मेडपि तथा 
प्रत्ययात्‌ । अथ स्वप्नगतानां जाग्रदुपलम्भेषु नात्तीति न प्रत्ययस्तदेतद्‌ बन्धत्वम्‌ । 
अनुष्ठानेन नास्तित्वं तैरेषां प्रतिपादितम्‌ ! गमनादेरविघ्नस्य तेषां तेष्वस्ति सम्भव: ॥५२३॥। 

गमनादेरविघ्नस्य सम्भवादेव क्रिययेव नास्तित्वं प्रतिपन्‍तमेव मुख्यं किमपरेण 
विकल्पप्रतिपादय्न । विकल्‍पो हि सत्येष्प्यसत्यतां प्रतिवादयति | अन्यथा परस्परविरो- 
धीति विकलपो न भवेतु । तस्माज्ञटिति विघटनादसत्यताभिमान: स्वष्नदृष्टेषु जाग्र- 
दवस्थानुबन्धानाभावाच्च । न च तावता तदप्यसत्यता। तस्मात्स्वप्नविषये गत्यागती 
न दुष्ट अन्येन तथापि ते एवं इत्यनेकान्तिकता तददर्शनस्यथ । तस्मानन गत्यागत्योरभा+ 


वातिकालकछ्ा र-व्या ख्या 


हो जाती है ॥ ५२१ ॥ 
दूसरी बात यह भी है कि 'नास्ति एतत्‌---इस प्रकार बाधित प्रतीति स्वप्न का 
- लक्षण नहीं अपितु 'प्रतीतिमात्रताः इतना ही असाधारण लक्षण माना जाता है। वह 
तो स्वप्न में अबाधित है ॥ ५२२॥ व्यावहारिक व्यक्तियों को सभी स्वाप्त अनुभू- 
तिथाँ स्वोचित अनादि वासनाओं के बल पर उत्पन्त होनी मानी जाती हैं। उत्तमें 
'स्वाप्नरूपता की भावना केवल इस विशेषता पर निभंर है कि स्वान्यबहितोत्तर 
जायमान जाग्रत्‌ अवस्था में उनका उपलम्भ नहीं होता । जाग्रदाभिमात भी वासना के 
बल से प्राप्त होता है केवल पतित (सुप्त) शरीर के त्याग कर देने से वह (पतित- 
शरीर-त्यागादि) भी व्यवह्ास्मात्र है, परमाथतः नहीं, क्‍योंकि स्वप्न में भी जाग्रत्‌ 
पुरुष को वेसी प्रतोति होती है। यदि कहा जाय कि स्वाप्न प्रत्यथों का जाग्रत 
में 'नासत्ति--इस प्रकार बाध उपलब्ध होता है, अतः स्वाप्न प्रत्यय हो प्रत्यय 
नहीं । तो यह बाघक मात्र का निर्देश होगा, क्‍योंकि स्वप्त का दृष्ठटान्त दिया गया 
है, केवल स्वप्न द्रष्टा की गति-आगति या गपम्तन-क्रिया का निर्देश करने के लिए 
वह तो अपने स्थान पर है ही। स्वापष्न पदार्थों का क्रियानष्ठान तो बाधित माना 
ही जाता है, अतः जाग्रत्‌ में स्वाप्न पदार्थों का नास्तित्व दिखाना बाधमात्र का प्रदर्शन 


है । गमनादि तो सम्भव है ही ॥ ५२३ ॥ अर्थात्‌ स्वप्न में गमनादि तो सम्भव हैं ही । 
नास्तित्व (विषय-बाधा) तो उसी गमन-क्रियरा से सिद्ध हो जाता है, नास्तित्वरूप 
विकल्पानत्तर का प्रदर्शन व्यर्थ है, क्योंकि विकल्प तो सत्य में भी असत्यता का प्रतिपादन 
कर देता है, अन्यथा एक ही वस्तु में सश्यत्व और भसत्यत्व परस्पर विरोधी हैं --इसो 
प्रकार का विकल्प प्रत्यय क्योंकर उपपन्‍न होगा ? फलतः झटपट विघटित हो जाने के 
कारण स्वप्न दृष्ट पदार्थों में असत्यत्वामिमान उत्पन्त हो जाता है। एवं स्वाप्न पदार्थों 
को जाग्रदनुबाधता भी समाप्त हो जाती है। स्वाप्न पदार्थों की असत्यता भी असत्य है-- 


ऐसा नहीं कहा जा सकता । निष्कषं यह है कि जैसे स्वाप्न गति और आगत्ि की अन्य . 


पुरुष के द्वाया दृष्ट न होने पर भी सिद्धि है, वैसे ही सत््व का एक शरीर से.निकल कर 


७ 'ह क् $ 
है । 


मामा 


40) | कओ ।॥ | | | 6 
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स्‍ वातिकालक्का रः 
वो5थवा भाव एवेति प्रतिपादितम्‌ । 
(२२) अवयविनि रास:-- 


अपि च। यदि शरीरादभिन्न संवेदन॑ दारीरच्च परमाणुसंघातमात्र तदा प्रत्येक 
सकलपरमाणुसंवेदनप्रसज्भ:। अथावयवी स्थूल एक एवं तथोपलम्यते | तथापि परमाणुषु 
तस्य स्थानात्‌ परमाणसंस्पर्शात्‌ परमाणूपलम्भ:। अथ तेभ्य उत्तद्यते संवेदनं न तु ॒तेषु 
व्यवस्थितम्‌ । तथा सति तेभ्य इति कुतो गति: । न स्वस्तवेदनं॑ परसंवेदनम्‌ | अथ पर- 
संवेदनमेव न स्वसंवेदनं कथर्न्ताह सुख संवे्यते । परभूतस्यैव तस्य वेदनात्‌ तदसत्‌ । 
परभूतस्य वित्तिश्चेत्किमध्यद्वेदनं भवेत्‌ | तदेव बेदनं यत्र वेदनेति व्यवस्थिति: ॥॥५२४॥। 


कु सुखादिनीलादिनो: परभू तयोरेव बेदेनें किमन्‍्यदस्ति यद्‌ वेदकम्‌ । शरीरमेवेति 
न चेत्‌। 


सुखादि नीलादि विना शरीरमपि कि मतम्‌ । उपलभ्यतया तस्य नोपलम्भकता यतः ॥॥५२५६। 
चक्षुरादेस्तयात्वं चेत खरश्व॒ज़् तथा न किम्‌ । शक्तिरूपन्तदिति चेदगतौ सा कर्थ तथा ।॥५२६।। 
न खलु चक्षुरादयोनुपलम्यमाना: खरश्वंगवदुपलूम्भक: । शक्तिरूपाश्रक्ष रादय- 
स्‍ततो नाभावरूपा: । शक्तिरप्यनुपलष्यमानास्तीति कुत:। कार्येद्वारेण तस्पा उपलब्धि- 
वातिकालड्ा र-व्याख्या 

दूसरे में प्रवेश अन्य व्यक्त के द्वारा दृष्ट न होने पर भी अनुपपन्‍नन नहीं, जन्मान्तर 

सिद्ध हो जाता है । गति और आगत्ि का न तो अत्यन्त अभाव हैं और न अत्यन्त 
भाव, अपितु जन्मान्तर ग्रहण अनादि सान्त है। अहेत्व-प्राप्ति होने पर जन्मरान्तर- 

ग्रहण नहीं होता । 

(२२) भवयवी का निरास-- 

यदि संवेदन (ज्ञान) शरीर से अभिन्न है और शरीर परमाणुओं का संघातमात्र 

है, तब संघात के घटकीभूत सकल परमाणुओं में संवेदन प्रसक्‍त होता है । यदि अवयवी 
स्थूल और एक ही उपलब्ध होता है। तथापि परमाणुओं में उसका अवस्थान है, अतः 
परमाण के संस्पर्श से परमाणु की उपलब्धि माननी होगी । यदि कहा जाय कि परमा- 
णओं से संवेदन उत्पन्न होता है, उनमें अवस्थित नहीं होता कि उनमें उपलब्ध हो। 
तब तो परमाणुओं से उस संवेदन या सत्त्व का निःसरण क्योंकर होगा ? स्वसंवेदन 
कभी परसंवेदन नहीं हो सकता । यदि परसंवेदन ही. वह माना जाय, स्वसंवेदन नहीं, 
तब स्वकीय सुख का संवेदन कैसे होगा ? पर-संवेदन से ही वह सुख-संवेदन होता है-- 
ऐसा कहना असत्‌ है, क्‍योंकि परसंवेदन है, तब उससे भिन्‍न वेदक कौन होगा ? 
क्योंकि वेदक वही कहलाता है, जहाँ सुखादि वेदना-हो ॥|५२४॥ अर्थात्‌ वेदन से भिन्‍न 
सुखादिरूप आन्तरिक और नीलादिरूप बाह्य विषय ही यदि वेदन है, तब उनसे भिन्न 
और कौन है, जो वेदक कहलायेगा ? शरीर वेदक होगा--ऐसा नेहीं कह सकते, 
क्योंकि सुखा दि और नीलादि विषयों से भिन्‍न शरीर भी क्या होगा ? शरीर तो स्वयं 
उपलम्य (विषय) है, वह उपलम्भक क्योंकर होगा ? ॥५२५॥ चक्षुरादि इन्द्रियों को 
यदि छपलम्भक माना जाता है, तब खर-विषाण के समान अत्यन्त असते्‌ पदाथ को 
वेदक क्‍यों नहीं कह सकते ? यदि चक्षुरादि को अभावरूप न मानकर शक्तिरूप माना 
जाता है, तब शक्ति में कोई गति (गमक प्रमाण) न होवे पर उसमें वेदकत्व केसे सिद्ध 
होगा ॥५२६॥ अर्थात्‌ अनुपलभ्यमान (अश्रामाणिक) हैं, खरश्यज्ज के समान 2 ह 
अतः उन्हें उपलम्भक नहीं कह सकृते। चक्षुरादि शक्तिस्वरूप हैं, अभावभूत नहीं-- 





२२४ तभाष्य प्रधाणवात्तिकम्‌ | [ परिच्छेद। १ । 


२. ह सन्‍तकवीक का 





बातिकालझ्टछारः 
रिति चेत्‌ | किद्धार्यतेषाम्‌ । सुखादिरूपा ह्यपलब्धि: | 
नन सापि क्षत्तित्वान्नोपलम्पत एवं । पारिशेष्याद्‌ रूपादय एव ते।ते चन 
विज्ञानशक्ते: कार्यारचक्षुरादिकायेत्वे पूर्वमभावप्रसद्भ: । उपलभ्यावस्था कार्यमित्ति 
चेत्‌ | प्रतिपरमाणूपलम्भश्सद्भ:। न च विशेषाभावेध्वस्थाभेदः । विशेषे स्वसंवेदन- 
प्रसड्र: | शक्तिसहितोत्पत्तिरेव विशेष इति चेत्‌ नेतद्‌ युक्तम्‌ । यत:-- 
साहित्येष्न्‌ मि तिः शक्‍तेरनुमानाच्व तग्मतम_ । अश्योज्न्या श्र ग्रदोषोषयं विनिवाय: कथम्भवेत्‌ ।।५२७॥ 
रूपादीनां हि विशेष उपलभ्यमानता । सा चेदुपलब्धिश क्तिसहितत्वं कथं शक्िति- 
सिद्धिमत्तरेण सहितत्वसिद्धि: | तदसिद्धौं कथं शकक्‍ते रनुमानम्‌ । तस्माद्ूपादिसुलादिपा- 
त्रकस्वतंवेदनमेव विज्ञानं विज्ञानं सुख्ादिकभिति सामानाधिकरण्येन प्रत्ययस्थोत्पत्ते: । 
वातिकालडूटा र-व्या ख्या 
ऐसा कड़ने पर जिज्ञाप्षा होती है कि उनकी सत्ता में प्रमाण क्या ? यदि दाह-पाकादि- 
रूप कार्य ही अग्नि-घक्त में प्रमाण माना जाता है, तब चक्षुरादि का कार्य क्‍या? 
सुखादिरूप उपलब्धि ही चक्षुरादि का कार्य है। अर्थात्‌ चक्षुरादि स्वयं अनुपलम्यमान 
(अती र्द्रिय) होकर खर-श्वृज़ के समान किसी पदाथे के उपलूम्भक नहीं हो सक्षते | यदि 
चक्षुरादि को एक अतप्तीन्द्रिय शक्ति के रूप में माना जाता है, तव वे यद्यपि खर-श्वद्ध 
के समान अभावात्मक तो नहीं होते, तथापि उनकी सत्ता में क्‍या प्रमाण ? जेसे 
अड्कुरादि कार्यो के द्वारा बीजगत विजश्येष-शक्ति का ज्ञान होता है, वंसे ही कार्य- 
विशेष के द्वारा चक्षुरादिरूप छक्ति का अनुमान हो सकता है। चक्षुरादि का कार्य 
क्या ? इस प्रइन का उत्तर है--चाक्षुपादिर्प उपलब्धि (ज्ञान )। उसे ही सुखादि 
संवेदना कहलाती है । 
शब्भा--चा क्ष पा दिरूप उपलब्धि भी अतोन्द्रिय शक्तिस्वरूप ही है, अत: वह भी 
ज्ञान की ग्राहक नहीं, परिशेषत: रूपादि विषय हे वेदन के ग्राहक.या वेदक सिद्ध होते 
हैं, वे विज्ञानरू्प शक्ित के कार्य नहीं, क्योंकि विज्ञान का कार्य मानने पर विज्ञान से 
पहले उनका अभाव मानना होगा, किन्तु रूपादि विषय ज्ञान का जनक होता है, अतः' 
ज्ञान के पहले विषय को सत्ता अनिवायं है | रूपादि की उपलभ्य अवस्था (भाद्टसम्मत 
ज्ञातता) विज्ञान का काये है--ऐसा कहने पर रूपादि के प्रत्येक परमाण का उपलम्भ 
प्रसक्‍त होता है । रूपादि की उपलभ्य अवस्था तभी उपपनन्‍न हो सकती है, जब कि 
दरीरगत अवस्थान्तर-साधक्र परिवर्तन के समान रूपादि में कोई विशेषता मानी 
जाय | यदि कहा जाय कि क्षणिकवाद में ज्ञानरूप शक्ति से विशिष्ट (ज्ञात) रूपादि 
को उत्पत्ति ही उपलम्भावस्था है। तब अन्योज्न्याश्रयता प्रसकक्‍त होती है, क्योंकि शत्रित 
(ज्ञान) का रूपादि के साथ साहित्य या वेशिष्टय होने पर ज्ञानरूप शक्ति की अनुमित्ति 
होगी ओर अनूमिति हो जाने पर शक्ति की सत्ता सिद्ध होगी । इस अन्योज्न्याश्रय दोष 
का निवारुण कसे होगा ? ॥५२७॥ अर्थात्‌ रूपादि की यहाँ अभोष्ट विशेषता है-- 
उपलक्यमानता । वह यदि उपलब्धिरूप झाक्ति की सहितता (विशिष्टता ) है, तब 
जिज्ञासा होती है कि शक्ति की घिद्धि के बिना शक्ति-विशिष्टता क्योंक॒र उपपन्त 
होगी ? विशिष्ट-ज्ञान में विशेषण-ज्ञान की कारणता अनिवायं है। छक्षित-सिद्धि के 
बिना शक्ति-सहितत्व की सिद्धि होगी ? उसक्री सिद्धि न होने पर शक्ति का अनुमान 
कसे होगा ? फलत; बाह्य विषय रूपादि और आन्तरिक सुखादि मात्र का संवेदन ही 


छाए ता प्रा ओर | 
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विज मन 
वातिकालच्ा रः 
सामानाधिकरण्यच्च मुख्यामुख्यप्रभेदत: | नापरं पुरुषों दण्डश्चेतनः पुरुपस्तथा ॥॥५२८।। 


यद्यमुख्य मच्चा: क्रोशन्ति, पुरुषो दण्ड इति यथा । तदत्राप्रसिद्धमेव | रूपादिष्व- 
:रूपग्यतिरिक्तस्य विज्ञानस्योपलम्भासम्भवात्‌ । अनेनेव हृष्टान्तेनानुमीयत इति चेत्‌ । 
न अनुमानासम्भवात्‌ । सांख्यानां चेतन: पुरुष इति मुख्यस्थ सामानाधिकरण्यस्योपग- 
मात्‌ । तस्माद्यथा यस्य संवेदनं तथेवासावभ्युपगन्तव्यः | 
अभ्याताच्व तथाभूता रूपादों वेदनस्थितिः | अपरापरख्पादिसंक्राश्तत्वेत विद्यते ॥| ५२६ ॥। 
न खलु विज्ञानमालम्बनव्यतिरेकेणापेरण मिश्रीभवरति | ततः सुखादिसमिश्रीक्षतं 
रूपादिना मिश्रीभवति । रूपादिना मिश्रीभूतं परसुखादिता मिश्रीभवर्ति। अभ्यासात्स- 
.. .. वातिकालद्धार-व्याख्या 
विज्ञान हैं, क्योंकि “विज्ञानं सुखादिकम्‌”--इस प्रकार की सामानाधिकरण्य-प्रतीति 
उत्पन्न होती है । ; 
सामानाधिकरण्य दो प्रकार का होता है--(१) मुख्य सामानाधिकरण्य तथा 
(२) अमुख्य या गोण सामानाधिकरण्य । (१) 'पुरुष: चेतन:--यह मुख्य सामानाधि- 
करण्य तथा (२) पुरुषों दण्ड:'--यह गौण सामानाधिकरण्य है ॥५२८॥ “विज्ञानं 
सुखादिकम्‌”--यह सामानाधिकरण्य यदि वेसा ही गौण है ज॑सा कि “मज्चाः क्रोशन्ति 
या पुरुषों दण्ड:” इत्यादि स्थलों पर [ मुख्य सामानाधिकरण्य वहाँ होता है, जहाँ दो 
समानविभक्तिक पदों का वाच्याथे एक या अभिन्‍त हो, जैसे सांख्यमतानुस।र “पुरुष: 
चेतन:” | सांख्य-दशन में जो पुरुषतत्त्व है, वह चेतन है और जो चेतन है, वही पुरुष 
है। इसके विपरीत गौण साम/नाधिकरण्प में दोनों पदों का वाच्याय भिन्‍न होता है; 
जैसे “मज्चा: क्रोशन्ति'--यहाँ “मऊच” दाव्द का अर्थ खाट या चोकी है, वह क्रोशन 
((हल्‍्ला-गुल्ला या रोना-पीटना करनेंवाली नहीं, अपितु. उससे भिन्न मज्च में बंठे 
'सनुष्य हल्ला मचाते हैं । वेसे हो “पुरुषो दण्ड:”--यहाँ पर पुरुष दण्ड नहीं, अपितु दण्ड 
से भिन्‍न दण्डी या दण्ड का आधार है ) तब सुल्लादि पदार्थों से विज्ञान का भेद विस्प- 
'टरूप से प्रतिभासित होना चाहिए, #िन्‍तु होता नहीं, अतः: यहाँ गौण सामानाधिकरण्थ 
अप्रसिद्ध ही है । इसी (“विज्ञानं सुखादिकम्‌”) दुष्टांन्त के द्वारा भेद का अनुमान क्यों 
'न कर लिया जाय ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि यहाँ अभीष्ट अनुमान सम्भव नहीं । 
उप्तका कारण यह है कि जहाँ मुख्य सामानाधिकरण्य न बन सके, वहाँ ही गौण सामा- 
नाधिकरण्प माना जाता है किन्तु “चेतन: पुरुष:”---इत्यादि स्थलों पर सांख्यगण मुख्य 
सामानाधिक रण्य ही मानते हैं । अजित्स पदार्थ की जेसो प्रतीति होती है, वह वैसा ही 
मानना हीगा । अनादि व्यवहाराम्यास के आधार पर रूपा दि विषयों में वेदत (विज्ञान) 


की स्थिति म्राती जाती है। पूवे-पुर्वे रूप के धर्मों की संक्रान्ति उत्तरोत्तर रूप में होती 
रहती है ।! ५२६॥ 


विज्ञान अपनें आलम्बन को छोड़कर अन्य किसी के साथ मिश्रित (तादात्म्पा< 
पन्न) नहीं हो सकता [विषय और विषयी का यह तादात्म्याध्यास श्वाज्डू:रवेदान्त के 
समान ही प्रतीत होता है ]। फलत: सुखादि विषयों से मिश्चवित विज्ञान रूपादि बाह्य 
विषयों से विच्छुरित एवं रूपादि से मिश्चित विज्ञान सुखादि से मिश्चित होता है। यदि 
स्वकीय संवित से सभी संखादि तादात्म्यापन्न हैं, तब परकोय सुद्लादि और रूपादि 
भी पर का भान जहीं हो सकताः-ऐसा कहना संगत नहीं, क्योंकि यद्यपि अनु- 


२२६ पसभाष्य॑ प्रधाणवॉारत्तिकम्‌ [| एरिच्छेंद। १ 





वातिकालक्का रः द 
वॉकारलिज्जुपरिग्रहेण सकलतंदाका रप्रतिपत्तो कथन्तहिं परसुखादिरूपादयस्तदवस्थत: 
यावलम्ब्यन्ते । तदसत्‌ । 

स्वरूपेण हि संवित्तो न तटस्थातटस्थते । व्यवहारमात्रमेवेतदाश्षयापेक्षया परम्‌ ॥ ५३० ॥ 
रूपादिसुखादीनां हि न स्वरूपाकारसंवेदनमपहायापरः प्रकार: संवेदनस्य | तत 
इदं तटस्थमन्यथा वेति कुत्तों विभाग: । केवलं शरीराश्रयापेक्षपा तठस्थमिदमस्यथा वेति 
ब्यावहा रिको विभाग! । े द 
नश्वपेक्षा विना नाह्ति तद्रपस्य प्रवेदनम्‌ | तद्गूपस्य च संवित्ते: परापेक्षा न विद्यते ॥५३ १॥ 
सत्यमेतदत एव विभाग: पारमारथिकतया न समस्ति । 
सांवृतेस्तु परमेष विभाग: संवृतेनेंहि विचारसहल्वम्‌ ॥ ४३२ ॥ 
इयमेव खलु संवृतिरुच्यते येय॑ विचारयमाणा विशीयतेडन्यथा परमार्थ एवं भवेत्‌ । 
वातिकालद्धा र-व्याख्या 
भविता व्यक्ति कै संवित से तादात्म्यापनन सभी सुखादि स्वकीय ही हैं विज्ञान से भिन्‍न 
या परकीय नहीं, तथापि अनुभविता के शरीर से भिन्‍नत अन्य शरीर से व्यावहारिक 
सम्बन्ध रखने के कारण सुखादि में परकीयत्व का व्यवहारमात्र होता है। अर्थात्‌ स्वरू- 
पतः संवित्ति (विज्ञान) में स्वकीयत्व या परकोमग्नत्व कुछ भी नहीं, तथापि केवल 
व्यावहारिक दृष्टि से आश्रय (शरीर) की अपेक्षा स्वकीयत्व ओर परत्व का लोक-व्यव- 
हार माना जाता है ॥| ५३० ॥ आशय यह है कि रूपादि बाह्य विषयों ओर सुखादिरूपः 
आम्यन्तर विषयों के माध्यम से ही ज्ञान का निरूपण होता है--रूप-ज्ञानम्‌', सुख- 
ज्ञानम्‌--इत्यादि । इन माध्यमों को छोड़ कर स्वरूपत: ज्ञान का निरूपण सम्भव नहीं- 

_ज्ञानम्‌? 'ज्ञानम्‌' [ जेसा कि न्‍्याय-भाष्यकाद कहते हैं--“रूपरसशब्दाइच विषयनाम- 

घेथम्‌, तेने व्यपदिश्यते ज्ञानम्‌ू--'रूपमिति जानीते, रस इति जानीते” (या. सू. 

१।१।४ ) | विषय" शब्द का निवंचन करते हुए वांचस्पति मिश्र ने कहा है--“एते हि 
चिदात्मनं विसिन्‍्वन्ति स्वेन रूपेण विरूपणोय॑ कुवेन्तीति यावत्‌” (भामती पृ० ७) ]। 
तब यह ज्ञान तटस्थ (विषय-निरपेक्ष) है और यह अन्यथा (विषय-सापेक्ष) है--ऐसा 
विभाग क्‍्योंकर होगा ? केवल व्यवहर्त्ता पुरुष अपने शरीर की अपेक्षा उसी बित्ततत्त्व 
को अहम्‌ और शरीरान्तर की अपेक्षा उसी को 'त्वम्‌” कहता है । यह लौकिक व्यव- 
हारामात्र है, वस्तुस्थिति नहीं [ ब्रह्मशुत्र के भाष्यकार आचार्य शद्भुर का कहता भी 
ऐसा ही है-- 'सत्यानृते मिथुतीकृत्य अहमिदं ममेदमिति नेसग्रिकोड्यं लोकव्यवहार:” 


( शां. भा. पृ. १५ )। रू 
शद्भा--रूप!दि की अपेक्षा के बिना विज्ञान का संवेदन नहीं होता--ऐसा कहना 


संगत नहीं, वर्योकि विज्ञान स्वप्रकाश है, उसके प्रकाश में अन्य की-अपेश्षा नहीं 
होती ॥ ५३१॥। 


समाधान--यह सत्य है कि विज्ञान स्वप्रकाश है, उसे अपने भिरूपण या प्रकाशन 


के लिए अन्य की अपेक्षा नहीं अतएवं अद्वंतवाद में विषय-विषयी का विभाग वास्तविक 
नहीं माना जाता, अपितु सांवृतिक है | जता कि आये नागार्ज न ने कहा है--- 
ढे सत्ये समुपाश्रित्य बुद्धानां धर्मंदेशना । 
लोकसंवृतिसत्यं सत्यं च परमार्थतः ॥ (माध्य, २४।१८ ) 


संवृत्ति (अविद्या या माया। कोई विचार-सह या वस्तुसत्‌ पदार्थ नहीं ॥५३२॥ 


श्लोक! ५५ ] धयाणसिद्धि। २२७ 





वातिकालद्धा रः 
तस्माद्यथारूपादि १णशरीरादो संक्रान्तिमद्विज्ञानं तादात्म्येव तथा परशुक्रशोणितशरीरे 
5पि ततो न शक्तिर्नामान्या विज्ञानहूपा यतः सक्रियता विज्ञानाश्रयस्य क्रैवलन्तदेवन्त- 
देव तथाभूतं स्वसंवेदनं विज्ञानं कथन्तहि तादात्म्येन- संक्रान्ते विज्ञानात्मनि स्तम्भादेरः 
चलन स्वशरीरस्येव तस्यापि चलनप्रसद्भ: | तदप्यसत्‌ । 
तादात्म्योत्पत्तिमात्रण चलनस्पय न सम्मवः । विशिष्टस्पशंज्ञनस्वरूपोत्पत्तितस्तु तत्‌ ॥५३१श॥ 
यदा खलु स्पशे विज्ञान प्रयत्नविज्ञानस्वभावमुपजायते तदा चलन॑ कायादेस्पजायते 
नान्‍्यथा । तस्घादिज्ञानं रूपादिस्वभावमेव | ततः प्रतिपय्माणु वेदनप्रसज्भ: । 
भवतो&$पि कस्मादेव न भवति | तदाकारस्यापरस्य विज्ञानस्य जाते; । समाप्प- 
वातिकालड्ूा र-व्याख्या 
यही तो संवृत्ति है,जोी आपाततः प्रतीतमात्र हो और विचार करने पर शौणे-विशीर्ण 
हो जाय । [ स्वयं वातिककार ने आगे चल कर कहा है-- 
/“इदं वस्तु बलायातं यद्वदत्ति विपश्चितः । 
यथा यथार्थ थ्रविन्त्यन्ते विशीयंन्‍्ते तथा तथा ॥ (प्र. वा. २१२०) ] 
इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि जे॑से दूसरे के शरीर में रहंनेवाले रूपादि 
विषय ज्ञानात्मक विषयी से तादात्म्यापन्‍्त होने के कारण ज्ञान से भिन्‍न नहीं, वसे ही 
सत्री-शरीर में प्रविष्ट पुरुष-शरीर का शुक्र भी ज्ञानात्मक है और ज्ञानात्मक शोणित के 
साथ तादात्म्यापन्‍न्न होकर जो जन्मान्तर ग्रहण करता है, वह भी ज्ञाम से भिन्‍न नहीं । 
इस प्रकार जो विज्ञानरूप शक्ति का आश्रय शरीर माना जाता है, वह भी ज्ञान स्वरूप 
ही है, अतः ज्ञान का आश्रय माना जाने वाला शरीर सक्रिय नहीं हो सकता । 
शच्ध्ग>जब कि विज्ञान समस्त विषयों के साथ समानरूप से तादात्म्येन संक्रान्त 
है, तब विज्ञानाध्यस्त स्तम्भ ओर पाषाणादि में चलन (परिस्पन्दन) क्रिया नहीं होती 
और अपने दरीर में चलन क्रिया उपलब्ध होती है--ऐसा अच्तर क्‍यों ? 
समाधान*-फैवल तादात्म्येन विज्ञान की उत्पत्ति हो जाने मात्र से चलन सम्भव 
नहीं होता, अपितु स्पशेसंज्ञक विशेष ज्ञान के उत्पन्न होने- से शरीर में प्रयत्त और उससे 
चलन उत्पन्न हो जाता है॥५३३॥ शभर्थात्‌ विषय, इन्द्रिय. और विज्ञान इन तीनों 
पदार्थों के सम्बन्ध से स्पर्श नाम का ज्ञान उत्पन्न होता है | जेसा कि आचार्य वसु: 
बच्चु नें कहा है--''त्रिंकसंगमात्‌ स्पशे: (अभि-कोश. ३॥२२) ] उससे शरीर में चलत- 
क्रिया उत्पन्त होती है । स्तम्भादि में स्पर्श विज्ञान न होने से क्रिया उत्पन्न नहीं होतीं । 
यदि नैयायिक आशक्षेप करता है कि--जंसे विज्ञान-तादात्म्यापत्ति श रौर के साथ 
है, वेसे शरीरगत प्रत्येक परमाणु के साथ है, अतः प्रत्येक परमाणु में क्रिया क्‍यों नहीं ? 
इस प्रश्न के उत्तर में बौद्ध यदि नेयायिक से यह प्रइन करता है कि “भवतोडषि कस्मा- 
देवं न भवत्ति” ? अर्थात्‌ आप वयायिकों के मतानुसार प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग 
येक परमाण के साथ है, धतः शरीरगत प्रत्येक परमाणु में क्रिया क्यों नहीं होती ? 
नेयायिक उत्तर देता है कि हम तो अवयवों में समवेत शरीररूप अवयवी एक मानते 
हैं, अतः उससें ही क्रिया होती है, प्रत्येक परमाणु में नहीं, क्योंकि प्रत्येक परमाणु - 
अवयवो नहीं । तेब बोद्ध भी कह सकता है कि हमारे मत में भी शरीररूप अवयवी ही 
विज्ञानस्वरूप (विज्ञान-तादात्म्यापन्न) है, शरीर का प्रत्येक परमाण नहीं। बौदों का _ 
ऐसा कहना भी छंचित चहीं क्योंकि छतके भतानुसार कुछ परमाणुओं का संघात॑ 


नीम 


२२८ सरमाध्यं धमाणवा त्तिकम्‌ [ परिच्छेद। ६ 


ण्यादिकम्पे सबेस्य कम्पप्राप्तेदिंरोधिन। | 


एकत्र कमंणोव्योगात्स्यात्पयकसिद्धिरन्यथा ॥ ८६ ॥ 

[ वेशेषिक अवयव और अवयवबी का समवाय सम्बन्ध मानते हैं और समवाय 
का लक्षण करते हैं--“अयुतपिद्धानाम्‌ '''इह प्रत्ययहेतु” (प्र० भा० पृ० १७१)। यहाँ 
अवयव और अवयवी की अयृतसिद्धि (अपथक सिद्धि ) क्ला परीक्षण किया जाता है ]। 
हस्तपादादि अवयवों से शरीररूप अवयवी को भिन्‍न ही मानना होगा, अतएव किसी 
एक अवयव में कम्पनादि क्रिया होने पर अन्य अवयवब में वह क्रिया नहीं होती । 
अन्यथा अवयव और अवथवी की अयुतेत्तद्धि (अपृथएसिद्धि ) न होकर युतसिद्धि 


(पृथक्सिद्धि) माननी होगी ॥| ५६ ॥। 
एकस्थ चावृतौ सर्वस्यावृत्ति। स्थादनाबतों । 


दब्येत रक्तो नेकस्सिन्‌ रागो5२क्तस्य वाउमृति। ॥ <७॥ 

यदि अवयवों से अवयवी का भेद नहीं माना जाता, तब हस्तादि से शरीर के 
एक अवयव-को आवुत कर (ढक) लेने पर पूरा अवयवी आवृत हो जाना चाहिए। इसी 
प्रकार वस्त्रादि के अवयवभत किसी एक तन्‍तु को रंग देने पर पूरा वस्त्र रंग जाना 
चाहिए, किन्तु पुरा नहीं रंगा जाता अरक्त अवयव भी देखा जाता है अतः अवयब से 
अवयवी को भिन्‍न मानना आवश्यक हैं । 5७ ॥ 

.... वात्िकालद्धार 

वयवी विज्ञानर्पो न परमाणव: | तदप्यसत । परमाणनामपि तद्गपताप्राप्ते: परमाणव॑: 


पृथग्भता एवेति चेत्‌ । न, सन्त्येव तहींति प्राप्तम्‌ | तथा ह-- 
शरीरस्य स्वभावेत परमाणव्यवस्थिति: | परमाण स्वभावेन शरीरत्य व्यवस्थिति: ॥॥५३४।। 


अथ न विज्ञानस्वभावा: शरीरपरमाणव: तथा स्षति न शरीरस्वभावा: परमा* 
णैव: | असंवेयत्वे च न विषयस्वभावा इति न सत्त्व परमाणंनाम । तत: कैवलो5वय वी | 
तस्य च--पाण्यादिकम्पे सर्वेस्येति । 
वातिकालड्ुा र-व्या ख्या 
(समूह या पुठज) ही शरीर है, तब प्रत्येक परमाण के साथ विज्ञान की तादात्म्यापत्ति 
होनी चाहिए । विज्ञान की -तादात्म्यापत्ति बचाने के लिए यदि कहा जाता है कि 
परमाणु शरीररूप नहीं, अपितु उससे पृथग्भूत हैं । तब विज्ञान परमाण की त्त्ता ही 
नहीं घिद्ध होती । वस्तुस्थिति यह है कि शरीर का स्वरूप परमाणु व्यवस्थिति और 
परमाणुओं का स्वरूप शरीर-व्यवस्थिति पर निर्भर है ॥ ५३४ ॥। 

यदि शरीर के परमाणु विज्ञान-त्तादात्म्यापन्न नहीं, तब ज्ञायमान द्ारीर पर- 
माणस्वरूप है-- ऐसा नहीं कहा जा सकता । अज्ञात (विज्ञान में अनध्यस्त) परमाणओं 
की सत्ता ही सिद्ध नहीं, [क्योंकि आचारये वसुबन्धु ने निताग्त स्पष्ट शब्दों में कहा है-- 
“आत्मधर्मोपचारों हि विविधो यः प्रदर्यते” (विज्ञप्ति० त्रि० १ ) ]। 

यदि शरीर के परमाण विज्ञानस्वरूप नहीं, तब वे परमाण दारीरस्वरूप भी न 
हो सकेंगे, शरीर स्वरूप न होनें से संविदित भी नहीं होंगे, ,विज्ञान की विषथता न होने 
से छनकी सत्ता सिद्ध न हो सकेगी । अवयव-निरपेक्ष केवल अवयवी में द्रव्यता, अवयव 
समवेतत्त्व क्रियावत्त्व, गुणवत्वादि बर्म नहीं बन सकते ।-शरीररूप अवयवी में क्रिया है, 
तब शरीर क्रिया का समवायिकारण होने से पूरे शरीर में चलन ७पलब्ध होना चाहिए 





श्लोक! ६६-८७ ] बसाणसिद्धि। ३२६ 








वातिकालद्धा र: 

द्रव्यं हि नामावयविरूप॑ क्रियावद्गुणवत्संयोग।दिकारणं समवायिकारणम्‌ | तस्य 
यदि क्रिया नास्ति | तदा तत्समवायिकारणत्वात्‌ सर्वेमेव चलतीति प्राप्तम्‌ । चलिता- 
चलितह्चित्रोडवयवी चेत्‌ । देवदत्तयज्ञदत्तादिह्प एक एव चलितादिरूपोध्वयत्री।त 
प्राप्तम्‌ | अथ दृश्यत एकत्वं चलिताचलितत्वं चेति को विरेधः | किमिदेमेकत्वं नाम | 
यदि प्रतिभासाभेदः स ना सझत । अथेककायेता सा यदि नामक कार्य कारणभप्येकमिति 
कुत आवरणे&वय विन: .सर्वेस्थावरणं संयोगाविशेषात्‌ ॥। अवयवस्थावरणेड्वयविनतो न 
प्राप्नोतीति सर्व दृश्येत । अवयवद्वारेणावरणे न किच्चिद्‌ दृश्येत सकल वा। एकत्वे्डप 


_स्वेस्यापि द्रष्टुमशक्यत्वादिति चेत्‌। दृष्टादृष्टयोः कथमेकत्वम्‌ । रागयोगेध्प्य यमेव 
श्रसज्ध: । 


यद्यनेंकः काय: । अनेंकत्वेषपि पूवेवद्‌ दोष:। प्रतिपरमाणु स्वसंवेदनप्रसद्भ: । 
अविशेषान्न गतिब्वेत्‌ । नेतदस्ति | अविशेष एव न सिध्यति । संवेदनावस्थायामुपलम्य- 
त्वात्ततो नानुपलभ्यमानाविशेष: । अत एवं स्वसंवेदनावस्थायामणुत्वमपि न विबन्ध- 
कारीति सतो5पि अश्लंदविशेषादनणु:। तवापि कथं विशेषोपलम्भ इति चेत्‌॥। न। 
वातिकालडूटगा र-व्या ख्या 
किन्तु केवल हाथ में क्रिया होने से पूरे शरीर में क्रिया प्रतीत नहीं होती । यदि शरीर- 
रूप अवयबी को चलित (सक्रिय) और अचलित (निष्क्रिय) उभयस्वरूप चित्र विज्ञान 
के समान माना जाता है, तब एक ही देवदत्तादिरूप अवयवी में सक्रियत्व-निष्क्रियत्व- 
रूप विरुद्ध धर्मों की उपलब्धि समकाल में होनी चाहिए। यदि कहा जाय कि एक हो 
वक्षादि अवयवी में चलितत्व ( सकम्येत्व) और निष्कम्येत्वरूप विरुद्ध धर्म देखे ही 
जाते हैं। तब प्रदन उठता है कि ऐसे अवयवी में एकत्व क्या है? यदि प्रतीति-विषय 
का अभेद एकत्व माना जाता है, तब वह प्रक्कतत में सम्भव नहीं, क्योंकि वृक्षादिगत 
सचल और अचल भागों का अभेद सम्भव नहीं। यदि एककार्यकारित्व को एकत्व 
माना जाता है, तब एक कायें का कारण भी एक ही मानना होगा। एक बड़े वस्त्र के 
कुछ भाग को हस्त से आवृतकर (ढक) देनें पर पूरा पट ही आवृुत हो जाना चाहिए । 
यदि कहा जाय कि अवयब के आवृत .होने पर भी अवयवी आवृत नहीं होता, तब 
समग्र अवयवी (पटादि) दिखना चाहिए । यदि क्षवययव के भावृत होने पर अवयवी 
आवृत होता है, तब पटादि का कोई भाग भी नहीं दिखना चाहिए । यद्यपि आवृत क्षौर 
अनावृत की एकता है, तथाबि उसे देखा नहीं जा सकता, तब प्रइन होता है कि फिर 
दुष्ट और अदृष्ट पदार्थों की एकता कंसे होगी ? वस्त्र पर नीलादि रंग चढ़ाने में भी 
बसा ही प्रसंग उपस्थित होगा । 
परमाणुरूप अवयवों में एक शरी र न मातकर नाना शरीर मानें जाते हैं, तब 
भी पूर्वोक्त दोष प्रस्तक्त होते हैं कि प्रत्येक परमाणु का स्वसंवेदन ज्ञान होना चाहिए। 
'विषयगत विज्ञानाकारत्वरूप विशेषता के कारण संवेद्यमानता क्राती है किन्तु परमा- 
णुओं में वेसी विशेषता न होने के कारण स्वसंवेदनानुभूति नहीं होती'-- ऐसा नहीं कह 
सकते, क्यों कि आप ( नेयायिकादि ) के मतानूसार विषयों में ज्ञान की प्रवृत्ति तदा- 
कारता-प्रयक्त नहीं होती, जेसा कि उदयनाचाय ने कहा हैं-“न ग्राह्मभेदमवधूय 
धियो$स्ति वृत्ति:” ( आत्मन० वि० पृ० २३०) विषयगत अनणुत्व भी विषयता का 
'निबन्धक ( तियासक ) नहीं, क्योंकि अणृत्व सत्‌ ( विद्यमान ) होने पर भी असत्‌: कै: 





९७ 


संभाष्य प्रमाणवात्तिकस्‌ 


नास्त्येकसम्ुदायो स्मादनेकत्वेडषपि पूवबत्‌। 

अविशेषादणुत्वाच्च न गतिश्चेन्न सिध्यति॥ <८ ॥ 

अविशेष), विशिष्टानामिन्द्रियत्वयतोडनणु; ! 

एतेनावरणादीनाम भावश्र लिराकृंत! ॥ ४३१॥ 
अस्मात्‌ (इन्हीं कम्पाकम्पादि विरोधों के कारण) बौद्ध-सम्मत घढादि के पर- 
माणु-समूहतापक्ष में भी समूहगत एकता उपपन्‍न नहीं हो सकती । समूह में अतेंकत्व 
(भेद) मानने पर पृव॑वत्‌ दोष प्रसक्त होता है अर्थात्‌ स्वसंवेदत ज्ञान सम्भव नहीं। 
परमाणुओं की पूर्वावस्था से समुदायावस्था में कोई विशेषता न होने के कारण समु- 
दायरूप शरीर में क्रिया सिद्ध नहीं होती-ऐसा यदि कहा जाय, तो वह उचित न 
होगा, क्योंकि पूर्वावस्था से समुदायावस्था में विशेषता असिद्ध नहीं, अतः विशिष्ठ 
समुदायरूप शरीर में इन्द्रिय-ग्राह्मत्व, अतएव अगुत्वाभाव ( स्थूलत्व ) उपपन्न हो 


द्सी ( समुदाय में विशिष्टता-सिद्धि होने ) से शरीरादि में आवरणाभाव का 
नियाकरण और आवरकत्व-घप्िद्धि की उपपत्ति हो जाती है ॥ ८८-८६ ॥। 
कृथं वा खतहेमादिमिर्रतप्तोपलादि या | 
._ दृश्य पथगृशक्तानामक्षादीनां भति! कथसू | ९० ॥ 

सत ( पारद.) और सुवर्ण के समान विजातीय अवयवों से अवयवी नहीं बनता, 
अत: पारे को सोनें के साथ रगड़ देने पर पारा समा जाता है, पृथक्‌ नहीं दिखता, किन्तु 
पारद-मिश्रित सुवर्ण-पिण्ड हृश्य है, किन्तु उसके अवयव पृथक दृश्य नहीं । उसी प्रकार 
तप्त-छपल ( तपा हुआ पत्थर ) ताप ओर पाषाण के ऐसे .अवयवों का समूह है, जो 
स्वयं दृश्य है किस्तु उसके अवयव पृथक्‌ दृश्य नहीं, अत: असंगृहीत अवयवों की अपेक्षा 
संगृहीत अवयवों की कुछ विशेषता अवश्य माननी होगी । 
कला $ ५५७ पातिकाल छा र: 
स्वसंवेदनरूपतया विषयोपलम्भो5पि तु तदाकारविज्ञानोपलम्भ एवं। विषयोपलम्भ: 


कथं न॑ परमाण्वाकारतेति चेदेतदुत्तरत्रा मिधास्यते । 
(२३) परमाणूनां आवरणाद्यभावों न-- 

ननु परमाणू्‌मात्रकस्य कथमावरणप्रतिघातादय:। 
“जे की वातिकालडूा र-व्या ख्या 
समान होने से अनणुत्व ही माना 
क्या विशेषता है ? इस प्रइन का उत्तर है--“तदाकारता” । जैसा कि ज्ञानश्री ने कहा 
हैं--“ना का रभेदमवश्रूय धियो5स्ति वृत्ति:” (ज्ञानश्री पृ० ३८ ६) | यह आगे चलकर 
कहा जायगा कि परमाणु से ज्ञानाकारता क्‍यों नहीं होती ? । 


(२३) परम*णुओं में आवरणादि का अभाव-- 
निरवयव परमाणुओं का परस्पर संयोग न होने के कारण उनसे कोई वस्तु 


भावुत नहीं होती, भपितु अवथवी द्रव्य पटादि ही आवरक होते हैं-ऐसा नहीं 

का न हींक 
कते, वयोंक्चि 'यद्‌ यद्‌ अवयदविद्वव्य म्‌, तत्‌ तद्‌ आवरकम्‌-- ऐसी कोई व्याप्ति उपलेड 
नहीं होती कि जिससे परमाणुओं में अवयवित्व न होने से आवरकत्व न बनता । इसी 
प्रकार प्रतिघातादि भी अतपपन्‍न होते । 


जाता है। बोद्ध मतानुसार विषयगत ज्ञान-प्रवृत्ति की 


| 


[ परिच्छेद। ६ 


श्लोक! ६१-६३ ] प्रयाणसिद्धि। ३३१ 


इसी प्रकार विषय और अक्ष ( इन्द्रियों ) की प्रत्येक इकाई से प्रत्यक्ष ज्ञान तहीं 
होता किस्तु उनके सन्निकषं जन्य समूह से प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्त हो जाता है। समूह में 
विशेषता माने बिना वह कंसे होगा ? ॥| ६० ॥ 
संयोगाच्चेत्‌ समानोछ्चर प्रसड्ो देमसतयो।.। 
दृश्य! संयोग इति चेत छुवोड्चश्याभ्रये गति। ॥ ९१ ॥ 
यदि विषय और इन्द्रिय--इन दोनों को ज्ञान का जनक न मानकर उनको 
संयोग के ज्ञान का हेतु माना जाता है, तब भी समान रूप से वह प्रसद्ध ( दोष: 
प्रसद्ध) बना रहता है कि जब इन्द्रियादि में से प्रत्येक संयोग के जनक नहीं, तब मिल- 
कर भी संयोग के जनक क्योंकर होंगे ? सुवर्ण और पारद का संयोग हृदय क्योंकर 
होगा जब उस आश्रय का द्रव्य दृश्य नहीं ? अर्थात्‌ सुवण भर पाण्द के परमाण हो 
संयोग के आश्रय हैं। उनमें रहने वाला संयोग कभी दृश्य नहीं हो ्कता ॥ ६१ ॥॥ 
रसरूपादिसंयोगश् संयोग. उपचारत। । 
दृश्डचेत्‌ बुद्धिभेदो5र्तु पंक्तिदीर्घति वा कथम््‌ ॥ ९३२ ॥ 
नमक, मिर्च, जोरा डालकर पानक (आम का पन्ना ) बनाया गया। रस- 
रूपादि गुणों का मिश्रण ( संयोग ) श्पचारिक ही मानना होगा, क्योंकि वेशेषिकगण 
गुण में गुण नहीं मानते । दुग्ध और जल का संयोग वास्तविक है, अतः उक्त दोनों 
व्यवहारों बुद्धि-भेद (प्रतीति-वलक्षण्य) होना चाहिए । “पंक्ति दीर्घा'--इत्या दि व्यवहार 
भी क्योंकर होंगे, क्योंकि पंक्ति-संयोग परम्परा हैं, गुणात्मक है, उसमें दीघंत्व गुण 
नहीं रह सकता ॥ ६२ ॥ 
संख्यासंयोगफरमो देरपि तद्॒त्‌ स्वरूपतः । 
अगिछाषाच्च भेदेन रूप बुद्धो न भासते ॥ ९३ ॥ 


यद्यपि संख्या, संयोग और कर्मादि पदार्थ द्रव्य से भिन्‍न नहीं, तथापि भेदेन 
उपचारमात्र होता है ॥ ९३ ॥ 





वातिकालद्धारः े 

आवरणं हि परमाणूनामसंसर्गात्‌ कथमिति न युक्तय्‌ | नं,ह्यवयविप्नतिबद्धमावरणं 
ववाप्युपलब्धम्‌ । येन तत्त्वाभावे परमाणुषु न स्थात्तथा प्रतिघातादि: । अथेवमुच्यते-- 
छिद्र॒त्वात्परमाणूनां संहते: स्थात्पटादिकम्‌ । कथम।व रण वा स्थादातपस्य जलस्य च ॥५३५॥ 

अंबयवबिसंयोगमन्तरेण परमाणव एवं केवला अव्याहतपरस्प रान्त्तरनुप्रवेशाः कथ- 
मावरणभाज:। अत्रोच्यते --अशक्ते: संयोगोषपि पदाथ: कथं जन्यते । संसृष्ठा: कथमवय- 

द वातिकालद्धूा र-व्याख्या 

जब कि परमाणु विरल हैं अर्थात्‌ परमाणुओं के मध्य में अवक्राश (दूरी) हैं, तब 
उनका प्रयोग और पटादि का आरम्भ कंसे होगा ? विरछता के कारण परमाणु सिलकर 
भी किसी पदार्थ को आवुत क्योंकर कर सकेंगे ? ॥५३५॥ ऐसी छंका नहीं कर सकते 
'यद्‌ यद्‌ अवयवी, तदेव आ «णोति'--एसी कोई व्याप्ति उपलब्ध नहीं होती कि प२- 
माणुरूप अवयवों में आवरण अनुपपन्न हो । उसी प्रकार प्रतिघातादि (अवरोधादि)॥ 

शक्द्ा--जब कि परमाणु पृथक्‌-पुृथर्‌ विरल हैं, तब .उनका संघात कंसे ? पठादि 
करा आरम्भ उनसे क्‍्योंकर और उनसे धूप ओर वर्षा से त्राण कंसे होगा ? 

समा।ध।न+-यदि परमाणुअपने कार्यजनन में अशक्त हैं, तब उनके द्वारा संयोग« 


२३२ सभाष्य प्रमाणवात्तिकम्‌ | परिच्छेंद। १ 





वातिकालछ्ूार! 
विनं जनयन्ति | संसगंश्र नकदेशेन तदभावात्‌ । न सर्वात्मनाणुमात्रपिण्डप्रसद्भातू । 
संयोगस्य पदार्थान्तरस्य जनने न चेत्‌ । तमेव संयोगं सानन्‍्तराः कथं जनयन्तीति समानः 
प्रसज्भ: | संसग्गश्चेत्‌ कि संयोगेनापरेग - तथावयविना । अथ सान्‍्तरा एवं संयोगमवय५ 
विनं च जनयन्ति | तथा सत्यावरणादिकार्यम्रपि कि न जनयन्ति । 
विनापि परमाणूनां संसर्गात्‌ संहृति: पर। । आधघाते5पि पृथग्भावों यस्या नव समस्ति सः ॥५३६॥ 
यथा विरलदेशस्थिता अपि केशमशकमक्षिकादय: एकघनाकारं प्रत्ययमुपजन- 
यन्ति । तथा कार्यान्तरमपि किन्‍न जनयन्ति । तत्र बाधकस्योपलब्धेस्तथेति चेत्‌। अन्ना- 
प्पतीन्द्रियदर्शियोगिप्रत्यणों भवति बाधको यदि योगी भवेत्‌ | यथा चाच्छिद्रचषके न 
जलश्च्यूतिरुपरि पिघाने। तथा परमाणुसंहतावपि | अथवा सूतहेमसंयोग: कथमवयविन 
विनावरणप्रतिघातादिसमर्थः । तप्तोपलादिक वा विसरणादिकञझ्च नामापरं कायम्‌। 
तत्कारणविशेषादुपजायते विशिष्टहतिलक्षणात्‌ । कार्यकारणभावश्चा चिन्त्यः । तथाहि 


_वातिकालद्ा र-व्याख्या 
रूप- पदार्थ भी कसे उत्पादित होगा ? इसी प्रकार संस्ष्ट केसे होंगे ? अवयवी को उत्पम्न 
कैसे कर सकेंगे ? संसर्ग ( संयोग ) भी परमाणुओं का एकदेशेन ( अवयवश्यः ) नहीं हो 
सकता, क्योंकि परमाणु निरवयवर हैं । एक परमाणु का संयोग दूसरे परमाणु से पूर्ण- 
तथा (समग्र) संयोग मानने पर परिमाण में वुद्धि नहीं होती, क्योंकि परमाणु में परमाणु 
वेसे ही समा जाता है, जेसे बिन्दु पर रखा बिन्दु । यदि परमाणु अपने से भिन्न संयोग- 
रूप पदार्थान्तर को जन्म देते हैं, तब यद्यपि क्रथंचित्‌ परिमाण-वृद्धि हो सकती है किन्तु 
सान्‍तर (सावकाश) या दूरस्थ परमाणू संयोग को जन्म क्योंकर दे सकेंगे ? यदि संसृष्ट 
होकर ( परस्पर सटकर ) संयोग को जन्म देते हैं, तव इस संसर्ग से भिन्‍न संयोग मानने' 
की क्या आवश्यकता ? इसी प्रकार अवयवी द्रव्य को उत्पत्ति की भी क्‍या आवश्य- 
कता ? यदि परमाणू सान्‍्तर ( परस्पर दूर-दूर ) रह कर ही संयोग और अवयवी को 
उत्पन्त करने की क्षमता रखते हैं, तब आवरणादि कार्यो की उत्पत्ति क्‍यों नहीं कर 
डालते ? वस्तुस्थिति यह है कि परमाणु के पारस्परिक संसर्ग के बिना परासंहति 
(अन्तिम संयोग) नहीं होती । आघातादि कार्यों में जिसका पृथग्भाव (व्यभिचार) नहीं, 
वह संयोग होता ही नहीं ॥। ५३६ ॥। 
जेसे विरल (द्र-दूर ) देशों में अवस्थित होने पर भी केश ( बाल ) और मशक 
(मच्छरों) के समान सूक्ष्म पदाथों के झुण्ड दूर से ऐसे दिखाई देते हैं कि वे सब परस्पर 
जुड़े-मिले एक समूह में आबद्ध घनाकार (निरच्तर संयुक्त ) हैं--ऐसी प्रतीति होती है। 
वेप्ते ही परमाणु-समूह प्रावरणादि कार्य भी क्यों न कदर सकेंगे ? यदि कहा जाय कि 
आवरणादि कार्यों के करने में बाधक उपलब्ध होते हैं। तब कहा जा सकता है कि 
अतीन्द्रिय पदार्थों के द्रष्टा योगियों की सत्ता मानी जाय, तब उनकी सूक्ष्म अनुभूति 
उसको बाधक ही सकती है । ज॑से अच्छिद्र कुल्हड़ [यहाँ “अच्छिद्र” शब्द का अनुदरा 
कन्या' के समान सूक्ष्म छिद्रवाले प्याले या हाँडी के लिए प्रयुक्त है ] में रखा जल बाहर 





नहीं चूता | वेसे ही परमाण-समूहरूप घटादि जरादि के अवरोधक हैं, अतः उनका 


_ पानी बाहर नहीं निकलता । / 
अथवा पारद और सुवर्ण का संयोग किसी अवयवी का आरम्म ( उत्पादन ) न 


करके ही प्रकाशादि का आवरक एवं/जछादि का अवरोधक कैपे होता है ? इसी प्रकार 


४2 कब्ण्ण्शाक्ाफ़ानताउड ता की ] 


इज शा इ आचलल्चआ 


एलौकः ६२-६३ |] प्रमाणसिद्धिः क्‍ २३३ 





ि : वातिकालद्धार: : द 
पृथगशक्ता रूपादयो विज्ञान जनयितु तथापि संहता$वस्था जनयन्ति | संयोगादिति 


चेत्‌ | नन्‌ संयोगो5पि कार्यमेव तमेव कथं जनयन्ति । न च संग्रोगस्य हृइ्यता अहृष्टा- 
श्रयस्य गत्यभावात्‌ | यद्य॒दृष्टाश्रयस्यापि गति:। इन्द्रियाथंसन्निकर्षात्‌ प्रत्यक्ष जायत 
इति समय: । सन्निकषेश्र संयोग एवं तदस्य संयोगकारणत्वासंयोगविभागेष्वकारणं गुण 
इति गुणलक्षणं होयते । अथ संयुक्तसमवेतत्वाद्‌ गम्यते । एवं ताड परमाणुसंयोगसड्ावे 
परमाणुगतिः स्यादिति व्यथंमवयविकल्पनम्‌ । सर्वर्धयोगानां वा गति: स्थात्‌। ततो न 
दूरादग्रहणं भवेत्‌ । इन्द्रियसंयोग एवं तत्र नास्तीति चेत्‌। न, स्थलानामपि न गति: 
स्यात्‌ । भथ संयोगजो5पि संयोग इष्यते संयोगविभागेष्वकारणमिति तु समवायिकार- 
णत्वप्रतिषेध:। न, तत्रहनिबन्धनत्वात्समवायस्य । संयोगस्य च॒ प्रतीयमानत्वे नियमेचेह 
वातिकालद्ा र-व्याख्या 
तप्त छपल (तपा हुआ पत्थर) जलादि का विसरण (शोषण) क्योंकर करने लग जाता 
है ? अतः यह मानना होगा कि सूतहेमादि के संयोग में अपने विशिष्ट कारण से कोई 
ऐसी विशेषता उत्पन्न हो जाती, जिससे उप्तमें अपनें सभी कार्यों के सम्पादन 
की क्षमता आ जाती हैं! पदार्थों का कार्ययका रणभाव अत्यन्त विलक्षण कलाप के 
घटकीभूत और अचिध्त्य होता है। जेसे--रूपादि विषय एवं इन्द्रियांदि कारण- 
पदार्थ पृथक्‌-पृथक्‌ जिस कायं को नहीं कर सकते किन्तु मिलकर प्रत्यक्ष- 
ज्ञानादि कार्यों को जन्म दे डालते हैं। यदि कहा जाय कि उनके संयोग की 
वह विशेषता है| तब प्रश्न उठता है कि.वह संयोग भी तो कार्यान्तर है, उसको वे 
व्योंकर करते हैं ? संयोग सर्वत्र हहय ही है-ऐसा,नहीं कह सकते, क्योंकि चक्ष्रादि 
अहृश्य पदार्थों के आश्वित सयोग कभी हृश्य नहीं होता । न्यायसूत्रकार का अपना संकेत 
है--/इन्द्रियार्थ सन्निकर्षोत्पनन ज्ञान प्रत्यक्षम्‌” (नया. यू. १।१।४) 'सन्तिकर्ष'-शब्द का 
अर्थ संयोग ही है । वही यदि संयोग का कारण है, तब उप्तमें वेशेषिकोक्त गूण का लक्षण 
नहीं घटता, क्योंकि वह लक्षण है--'संयोगविभागेष्वकारणं गुणः:” (वे. सूं. १।४१६) 
भ्र्थात्‌ जो संयोग और विभाग का कारण न हो, वह गुण कहलाता है | प्रक्रान्त सन्नि- 
कर्षाभिष संयोग यदि अन्य संयोग का कारण होता है तब इसमें - गुण पदार्थ का लक्षण 
क्योंकर घटेगा ? यदि कहा जाय कि इन्द्रिय-संथ्रक्त परमाणुओं में अवयवी समवेत है, 
ध्रत: संयुक्त-समवेतत्व सम्बन्ध से अवयवी का प्रत्यक्ष हो जायगा। तब तो परमाणुओं के 
ताथ संयोग सम्बन्ध होनें के कारण परमाणु को अवगति हो जाती है, व्यर्थ है अवयवो 
की कल्पना । सभो संयोगों की भी अवग॒ति हो जायगी फिर तो दूर से भी अग्रहण नहीं, 
_ परमाणु का ग्रहण ही हो जायगी | यदि कहा जाय .कि शस्त्र-परमाणु के साथ इन्द्रिय- 
संयोग ही नहीं होता, तब दूरस्थ स्थूल पदार्थों का भी ग्रहण नहीं होना चाहिए । यदि 
दूरस्थ स्थूल पदार्थ के. साथ संयोग न होने पर संयोगज संयोग माना जाता है। संयोग 
में “सयोगविभागेष्वका रणं” केहा गया है, वह समवायिकारणता का प्रतिषेघ है, ऐसा 
नहीं कह सकते, क्योंकि संयोग में संयोग की कारणता मानने पर समवायिक्रारणता भी ' 
माननी होगी--समवायि का लक्षण करते हुए कहा गया है--इहेदमिति यतः कार्यकार- 
णयोः सह समवायः” (वे. सू. ७।२।२६) । अर्थात्‌ 'इह तन्तुष्‌ १२: इत्यादि व्यवहारों का 
नियामक सम्बन्ध होता है; वह समवाय है । संयोग में संयोग मानने प्‌ 'इह संयोग:”--- 
ऐसी बा समवाय-ग्मिका साननी होगी, तब समवायिकारणता अनिवाय है। 


श्वेड.... सभाष्ये ध्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिस्छेद। १ 


वातिकाललझ्ूारः 
बुद्धिरपजायते । ततः समवायिकारणमपि प्राप्तम्‌ । किन्च-- | 
संयुक्ततमवायश्चेयदि ग्रहपथकारणम्‌ । परमाणूष्‌ संयोगे द्रव्यस्य ग्रहणं भवेत्‌ ॥॥ ५३७ ॥। 
यदि संयुक्तसभवायो5पि ग्रहणहेतुस्तदा कार्यद्रव्यसंयोगो व्यर्थ: स्पात्यरमाणुसंपो* 
गेनेव कार्यद्रव्यदुष्टे: । अन कार्यद्रव्य तम्द्भावे परसाणुसंयोगो न कल्प्यते । परमाणुसंयो- 
गादेव दशंनं घटादेरिति व्य्थभवयविकल्पनभिति से एवं दोष:। अथावपतिनो5भावे 
परमाणुसंयोगकल्पना नान्‍्यथा | विपर्यंेयेडपि तुल्यमू । न चावयविसंयोगे परमाणु- 
संयोग: । समानदेशकालत्वेन विभागाभावात्‌ । अथवा प्रतीयमावचस्यावयविनो5पि संयोग 
इति दृश्यस्यासंयोगस्यापि संयोग: स्थात्‌ । किच्च । दृश्यता संयुक्ततमवायादिति रसरू- 
पादियोग: पानकादौ दृश्यमाने न स्थात्‌। न गृणस्थ गुण इति। न हि तत्रावयवातजां 
तद्रपं रसो वा। उपचारतस्तथा व्यपदेश इति चेत्‌ | बुद्धिमेदः प्रसकक्‍तः | यदेव हि रूप॑ 
रसो वावयवानां दध्यादीनां तदेवेकार्थलमत्रायादुपचयंते । व तु रूपरसान्तरोपलम्भ: । 
संयोगिनां हि यद्र[पं संयोग्स्थापि तंद्‌ भवेत्‌ । उपचयारात्कुतस्तु स्यात्तत्र रूपरसाध्वरम्‌ ॥५३८॥ 
अथ तावेव संसर्गाद्रप रसौ ठथा प्रतिभासेते । अत्यन्तसंसर्गों हिं तदेकत्वप्नतिपत्त- 
- वातिकालडूरा र-व्याख्या 32 
दूसरो बात यह भी है कि यदि संयक्त-समव्राय सन्मिकर्ष भी ग्रहण का कारण. 
स्ाना जाता है, तब इन्द्रियों के साथ होने पर परमाष्-समवेत अबयबी (द्रव्य) का ग्रहण 
प्रसक्त होता है ॥ ५३७ ॥ अर्थात्‌ यदि संयूक्त-छमवाय भी ग्रहण का हेतु है, वव अवयवी 
रूप द्रव्य के साथ संयोग सम्बन्ध की क्या आवश्यकता ? क्योंकि उसके बिना ही संयुक्त- 
समवाय सन्निकर्ष से अवयवी का दर्शन हो जाता हैं । थदि अवयवी (द्रव्य) के रहने पर 
संयुक्त परमाणुओं का संयोग कार्यकारी नहीं मात्रां जाता, तब परमाणुओं के संयोग 
से ही घटादि का ग्रहण हो जाता है, अवयबी को कल्पना हो व्यर्थ हो जाती है । यदि 
अवयवी का अभाव होने पर परमाण-त्ंथोग की कल्पना होती है, तब इसके विपरीत 
भी कहा जा सकता है कि परताण-संयोग का अभाव होने पर ही अवयवी की कल्पना 
होती है । अवयवी के साथ संयोग होने पर ही पर्माणु-संयोग होता द्ै--ऐसा नहीं 
कहा जा सकता, क्योंकि देश-काल क्रो समानता-होनें पणए विभाग ही नहीं होता कि 
संयोग की उत्पत्ति मानी जाय। अथवा प्रतीयमान अवयबी के साथ भी संयोग हो 
जाता है, अतः अहृंश्य और असंयुकत बस्तु के साथ भो संयोग हो जायगा। 
यह भी यहाँ दोष प्रसक्‍त होता है कि संयुक्त-समवाय-सल्तिकर्ष से रृश्यता मानने 
पर हृरयमान पानक (आम के पते) में रसादि के साथ संयोग नहीं होगा, क्योंकि गुण 


(रसादि) में गुण (संयोग) नहीं माना जाता। वहाँ अवयवों ( परमाणुओं) के रूप 


रसादि प्रत्यक्ष नहीं हो सकते, यदि औपचारिक व्यावहारिक व्यवहार मानने पर ज्ञान- 
भेद प्रसक्‍्त होता है। अर्थात्‌ जो रूप यां रस दध्यादि अवय्बों का उपलब्ध होता हैं, 
वही एकाथ-समवाय सम्बन्ध से अवयवी का मानः जाता है, अन्य (अवयवी के) रूपादि 


नहीं ॥ ५३८ ।। 


शब्भा--यद्य पि. अवयव के रूप-रस भिन्‍न हैं और अवयवबी के रूप-शस भिन्न, 


तथापि अवयव और अवयवी करा भत्यन्त संसगग ( तादात्म्य सम्बन्ध ) होने के कारण 
_ रूपादि की एकता प्रतिभासित्र होती है । इस प्रक्राद - यह वस्तुस्थिति फलित होती है 
कि अवयवगत रूपादि की अपेक्षा अवयवी के रूपादि भिन्‍्त हैं । 


ग् 


ए्लौक! ६२-९३ ] प्रधाण्सिद्धि द २३५. 





वातिकालद्भधार! . 
हेतुरिति रसान्तरत्वरूपान्तरत्वगतिः । एवं तहि नावयविनापरेण किच्चित्परमाणुप्रति- 
भासनमेव तथा स्थूलादिव्यवहारयोगि । किच्व यंदि न परमाणूनामेव स्थूलता प्रतिपत्ति- 
स्तदा दीर्घा पंक्तिरिति न स्पात्‌ । न हि पंक्तिर्नाम किज्चित्‌ । तथा हि-- 
असंयोगाश्न संयोगो न द्वव्यं ठत एवं तत्‌ । जात्यादेने च दीघेत्वं न जात्यादि सम्मता ॥ ५३६ |॥ 
सश्निवेशविशेषेण यथा दीर्षादिवुद्धय:॥ ततस्ताः फ्रमाणूनामित्युक्तत्रिषयस्तथा ॥| ५४० ॥। 

सन्निवेशमान्रस्यैव दीर्घादिता यथा मालादौ । तथा च विवादास्पदो$वयविविष- 
याभिमत इति नावयवो । यच्चोक्तम्‌ प्ंयीगादिन्द्रियादयो जनयन्ति घियमवयविन मन्यं- 
वेत्यादि । तत्रोच्यते--न संघोग।दीनां रूपमपलम्यते । संयोगिन एवं रूपादयः केवला न 
तत्र पर: संयोग उपलब्धिगोचरः । संयुक्त इति बुद्धचा गृह्ममाणः कर्थ न तथेति चेतु। 
संयुक्त इति संयोगिन एव प्रतीतति: संयु कशब्दस्य च न्ापरमत्रालम्बनम्‌ । 
प्रत्यासश्तत॒योत्पश्तास्तत्र संयोगिन: परम्‌ | संयुक्तप्रत्ययालम्ब्या न संयोगस्त्तः पर: ॥ ५४१ ॥ 

पुर: स्थिता यथा ते४र्था: कि संयोगस्तथा स्थित: । 
अश्वयव्यतिरेकाभ्यां. संयोगादिति कल्पना ॥ ५४२॥। 

 वातिकालद्टा र-व्याख्या 

समाधान यदि एसा है, तब अवयवों से भिन्‍त अवयवी नाप्त का पदार्थ मानने . 
की क्या आवश्यकता ? परमाणु ही अवयवी एवं उसको स्थूलतादि के भासक हो जाते 
हैं--एकोइयं स्थूछो घट: । परमाणु निन्‍तात सूक्ष्म हैं, उनमें स्थूछता का भान क्योंकर 
होगा ? इस प्रश्न के उत्तर में इतना ही कह देना पर्याप्त है कि “दीघंय॑ पंक्ति:'-यह 
व्यवहार कैसे ? पंक्ति तो एक संयोग-माल। है, गुण है । उप्में दीघेत्व गुण कंसे ? पंक्ति 
नाम की कोई पृथक वस्तु ही नहीं तब दोचत्व कहाँ रहेगा ? अर्थात्‌ परमाणु रूप निरव- 
यव है, अतएवं असंयोगो पदार्थों का संयोग संभव नहीं, फिर उस संयोग से अवयवी नाम 
का द्रव्य कैसे उत्पन्न होगा ? “दोघयं जातिः” इत्यादि ब्यंवहार केसे, जबकि जाति पदार्थ 
में दीघ॑त्वादि गुण नहीं रहते ॥५३९॥ सन्निवेश-विशेष आकारंगत प्रलम्बता के कारण. 
जसे दीघेत्वादि का भान हो जाता है, बसे ही परमाणुओं में स्थूछता का ॥५४०॥ जेसे 
माला, रज्जू आदि पदार्थों के आकारों में दीघता प्रतिभासित होती है। वैसे ही विंवा- 
दास्पदीभूत अवयविविषयक बुद्धि (ज्ञान) में सभी अभिमत व्यवहार सद्ध हो जाते हैं। 
अवयवी नाम को वस्तु है ही नहीं । यह जो कहा जाता है कि जेसे इन्द्रिय और घटादि 
अर्थों के संयोग से ज्ञान उत्पन्न होता है, वंसे ही अवयवबों के संयोग से अवयवी उत्पन्न 
होता है | वहाँ पर हमारा कहना यह है कि संयोगादि का कोई पृथक स्वरूप उपलब्ध 
नहीं होता । रूपादि जो प्रतीत होते हैं, वे सत्र संथोगी पदार्थों के ही होते हैं । रूपादि से 
भिन्‍न कोई संयोग पदार्थे उपलब्ध नहीं होता । 'संयुक्ता: तन्‍्तव:'-इस प्रकार की बुद्धि से 
गृह्ममाण तश्तु संयोग के साधक क्‍यों नहीं ? इस प्रइन के उत्तर में कहा जा सकता है 
कि संयुक्ता” इस शब्द के द्वारा संयोगी तन्‍्तुओं का ही बोध होता है, किसी अन्य पदार्थ 
का नहीं । वहाँ तन्‍्तु ही प्रत्यासन्ततया छपलब्ध होते हैं। उनसे भिन्‍न कोई आलम्बन 
संयुक्त प्रतीति का नहीं ॥ ५४१ ॥ जेते तन्त्वादि पदार्थ पुरतः (सामने) स्थित हैं, क्या. 
छत्तते भिन्‍त कोई संयोग पदार्थ भी स्थित है ? 'संयोग' शब्द से अन्वयव्यत्तिरेक के द्वाया 
कोई संयोग नाम का पदार्थ अवगत होता है--यह तो एक कल्पनामात्र है।। ५४२ ॥ 

संयोग” नाम का कोई संयोगी द्रव्यों से भिन्‍त प्रतिभासित नहीं होता | केवल 





: ३३६ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम . [ परिच्छेदा १ 


शब्दज्षाने विकृल्पेन वस्तुभेदानुसारिणा। 


* गुणादिष्विव करुप्यार्थे नध्टाजातेषु वा यथा ॥ ९४ ॥ 
अधिकतर वस्तु-भेद ( इतर-व्यावृ त्तिपरक ) विकल्प (आरोप ) के द्वारा शब्द 
थौर ज्ञान उत्पन्न हो जाते हैं अर्थात्‌ 'एको घट: 'संयुक्त:', 'महान्‌', 'पतत्ति” इत्यादि 
व्यवहारों के प्रवतेक संख्या, संयोगदि गुण और पतनादि कर्मो के विकल्प ही होते हैं। 
वस्तुतः गुणादि को सत्ता यदि मानी जाती है, तब 'एको नष्ट: 'एको भविष्यति!-- 
इत्यादि व्यवहारों के साधक एकत्वादि संख्याएँ नष्ट और अज्ञान घटादि बें क्योंकर 
उत्पन्त होंगी ? नष्ठ और अज्ञान धर्मों में तो स्वयं ही नहीं, तब संख्यादि धर्म उसमें 
कंसे उत्पन्न और अवस्थित होंगे ? ॥ ६४॥ - ः 
ट . ०४० वातिकालछ्धारः 
न खलु संयोगो परः प्रतिभासते संयोगिव्यतिरिक्त: केवलमसंयुक्तयों: सावस्था 
नोपलम्यते । तो पुनरुपलम्येते। ततोड्न्वयव्यतिरेकामभ्यां कल्पनामात्रमेव एतदिति 
निणय: । ग्रत्यक्षेण तु तथाभूतं सदेवंभूतं जातमितति प्रतीति! | ततः सेवास्था पृथग- 
भावेन ज्ञाप्यते संयोग इति । अत एव--शब्दज्ञांनें विकल्पेनेति । पर 
न शब्दज्ञानवलक्ष्यण्यमात्रादेव पदार्थभेदो5पि तु प्रत्यक्षलक्षणज्ञानभेदात्‌ | विक- 
ल्पिका हि बुद्धिरनादिरनादिवासनासामर्थ्यादुपजायमाना तथा तथा प्छवते । ततो नाथे- 
तत्त्वं प्रतिष्ठां लभते | तत्रान्वयव्यतिरेकेण परिकल्पितं भेदमाश्रित्य संयोगादिवुद्धयः तत: 
परिकल्पितस्येव भेदो नाथंतत्त्वस्य। विकल्पिताभेदस्तु तीर्थान्तरदशनादप्युपजायते। 
ततोष्प्यर्थत्तत्त्वग्यवस्थापनायामनवस्था । तथाभ्यूपगमेन परध्परापवाद: स्थात्‌। ततो 
भिन्न: दब्दो ज्ञानच्च विकल्पिते वस्तुनि वासनाया अन्वयव्यतिरेकाभ्यां प्रवतंते। 
_किम्मेतो5सौ विकल्प: | वस्तुभेदानुसारी वस्तुनाभेदों व्यवृत्तिरततथाभूतात्‌। न च॑ 
व्यावत्तादन्या व्यावृत्तिस्ततः स एवं सन्‍्तानापेक्षया अवान्तरभेदों भेदेनंव प्रतिभाति। 


वातिका ल छा र-व्य। ख्या 
असंयुक्त पदार्थों की पूर्वावस्था उपलब्ध नहीं होती । दोनों संयोगी पदार्थ छपलब्ध होते 
हैं । इससे श्रही निर्णय होता है कि संयोग कल्तनामात्र है। भ्रत्यक्ष के द्वारा यही ध्रतोति 
होती है कि “तथाभूत॑ सदेवंभूत॑ जातम्‌”। फलत: संयोग” शब्द के द्वारा संयोगियों की 
वही श्ववस्था ज्ञापित होती है । अतएवं “इमे तन्तवः” “इमे संयुक्ता:”---इस प्रकार 
केवल शब्द की विलक्षणता मात्र से कोई भिन्‍न पदार्थ धिद्ध नहों होता, अपितु प्रत्यक्ष- 
रूप निविऋल्प ज्ञान के भेद से वस्तु-भेद सिद्ध होता है । सविकल्प ज्ञान तो वस्तु-भेद 
पर अवलम्बित न होकर अनादि संस्कारों के सामथ्यं से उपजनित होता है, अतएवं 


वह प्राय: विलुप्त (अथ॑-व्यभिचारी ही होता है। उसके द्वारा कोई |अथंतत्त्व प्रतिष्ठित 
नहीं होता । फलत: अन्वय-व्यतिरेक से यही सिद्ध होता है कि' संयोग और अवयवी 
आदि को विषय. करनें वाले ज्ञान परिकल्पित सयोगादि को ही सिद्ध कर सकते हैं, 

किसी वस्तुतत्त्व को नहीं | परिकल्पित पदार्थ5विशेष तो अन्य दाशंनिकों के दर्शन से भी 


कल्पित हो जाते हैं । उससे अर्थतत्त्व की व्यवस्थापना में अनवस्था होती है। वेख्चा मान 


लेते पर दाशंनिकों में परस्पर मत-भेद होता है। इससे यह सुदढ हो जाता है कि भिन्न 
ओर ज्ञान विकल्पित पदार्थ में अनादिं वासना के आधार पर प्रवृत्त होते हैं। वह 
“विकल्प कसा होता है ? वस्तु भेदानुसारी बर्थात्‌ वस्तु का जो भेद या अतथाभूत 


ध 


! छू 





इलोक। ६५-६६ ] / प्रधांणसिद्धि- २३७ 
मतो यद्युपचारोष्त्र स दृष्टों यत्निबन्धन)। 


स एवं सबभावेषु हेतु; कि नेष्यते तयो! ॥ ९५॥ 
यदि 'एकरूपम' कै समान गुणादि में संख्यादि का उपचार ( आरोप या गौण 
व्यवहार ) माना जाता है, तब उस उपचार फा जो हेतु है, वही सबंत्र तयो: ( शब्द 
और ज्ञान ) की प्रवृत्ति में क्यों नहीं. मान लिया जाता ?॥ ६५ ॥ 
उपचाशे न सचत्न ' यदि भिन्‍नविशेषणमस्र । 
मुख्यंभिस्येव च्‌ कुत्तोडमिन्ने मिन्नाथतेति चेत्‌ ॥ ९६ ॥ 
यदि उपचार सवत्र नहीं हो सकता, क्योंकि कहीं मुख्य ( वास्तविक ) सिहादि 
विशेषणों के होने पर ही अन्यत्र उपचार होता है । 'सिंहो मांंणवकः' आदि व्यवहारों में 
सिंह रूप विशेषण पृथक नहीं, अतः: सिह का छपचार है किन्तु सिहो गजंति आदि 
व्यवहार मुख्य है, क्योंकि वहाँ सिंह की स्वतन्त्र पृथक्‌ सत्ता हैं।। ६६॥। 
वातिकालद्ूार: 
किवस्तुभेदमन्तरेण कल्पना: प्रवतेन्ते भिन्‍ना: | प्रवतेन्त एवं दृष्टमेतत्‌ | यथा गुणादिषु 
एको गुण एक: समवायश्चतुविश तिर्गुणा:। न च _तत्र संख्या द्रव्याश्रितत्वात्‌ संख्याण 
न चाश्रयसंख्योपचार आश्रयभेदेषध्प्येकमेव सामान्या दिकम्‌ नष्टाजातेषु च कथमेकत्वा- 
दिक्ष्म्‌ न | 
यदि नष्टाजातेषृपचा रादेकत्वादेस्तथा व्यपदेशो बृद्धिश्व स एवोपचारोउनयो: 
फस्मात्सवंत्र निबन्धनं नेष्यते । अनादिकल्पनाध्यारोप एवं निबन्धनमस्तु । त्त वस्तुपशि- 
कल्पनावसर: | ४ | 
ननूपचारो हि नाम मुख्यनिबन्धनः स कथमप्तति मुख्ये भवेत्‌ सुख्यत्च भिन्‍्न- 


वारतिकालझ्टा र-व्या ख्या ह 
(विजातीय) से व्यावृत्ति है, उसका अनुशरण करता है। व्यावृत्ति पदार्थ भी व्यावृत्त 
पदार्थ से भिन्‍न नहीं, कल्पितमात्र हैं। व्यावृत्त पदार्थ का ही सन्‍्तान-भेद या अवस्था- 
भेद ही व्यावृत्ति के रूप में प्रतिभासित होता है । घट को सन्‍्तति में पिरोये हुए घटरूप 
सन्‍्तानियों का अवान्तर भेद ही भेदत्त्वेन प्रतीत होता हैं। क्या वस्तु-भेद के विना ही - 
भिन्‍नाथे को कल्पनाएँ भ्रवृत्त हो जाती हैं ? हाँ, प्रवृत्त हो जाती हैं-यह दुृष्टचर है 
जेसे कि गृण में गुण नहीं रहता, तथापि 'एको गृण:, एक: समवाय:, चतुवर्शि तिगुणा: । 
गुणों में एक्त्वादि संख्या नहीं रहती, द्रव्य में ही संख्या मानी जाती है। आश्रयीभूत 
द्रव्पगत संख्या का गुणों में उपचार होता है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि अनेक 
घटों में 'एक सामान्यम्‌' (एका घटत्वजाति:) इस प्रकार के व्यवहार में आश्रयगत 
एकत्व सम्भव नहीं । इसी प्रकार 'एको नष्ट:, 'एको जायते'--इत्यादि व्यवहारों के 
अनुसार नष्ट या अनुत्पण्त घटादि प्रें एकत्व क्योंकर रह सकेगा ? ह 
यदि नष्ट और अजात पदार्थों में एकत्व का औपचारिक व्यपदेश और ज्ञान है, 
तब शब्द-प्रयोग और ज्ञान में सवंत्र उसी उंपचार को प्रयोजक क्यों नहीं माना जाता २ 
एक ही अनादि कल्पनाध्यारोप को ही सवंत्र नियामक मान लेना ही उचित है। वस्तु 
की परिकल्पना को कोई अवसर नहीं । द 
| शद्धूत-- सिहों माणवक:” “इस प्रकार का उचाय ( गौण प्रयोग ) तभी सम्भव 
है, जब जंगल में रहनेवाला मुख्य सिह हो | प्रकृत में संयोग, संख्यादि पदार्थ मुख्य 
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अनथा न्तरहेतुत्वेष्प्यपयय यः सितादिषु । 

संयोगादियोगिन। शब्दास्तत्राप्यथोन्तरं यदि ॥ ९७ ॥ 

गुणद्रव्यापिशेषः स्याद भिन्नो व्यावृत्तिभेदत; । 

स्यादमथॉन्तराथत्वेष्प्यकर्माद्रंब्यशब्दबत्‌. ॥ ९८ ॥ 
अधिकतर अर्थान्तर ( भिन्‍्ताभिन्न अर्थों ) के बोधक शब्दों का पर्याय शब्द कहा 
जाता है ज॑से भठः, पट: आदि | जो अनर्थान्‍्तर ( भिन्‍नार्थ के वाचक न होकर एक ही 
अर्थ ) कै वाचक हैं, उन्हें पर्याय शब्द कहते हैं, उनका सह-प्रयोग नहीं होता, जैप्ते 
'(ुस्तः कर:” इत्यादि किन्तु कहीं-कहीं भिन्‍न अर्थ की बोधकता न होने पर भी अपर्या- 
'यता हो मानी जाती है, जेसे -“संयुक्ता: तन्‍्तवः” [ यहाँ जो संयक्त हैं, वे ही तन्‍्तु हैं, 
अतः भिश्नाथ-बोधकता नहीं, पर्यायता प्राप्त होती है, पर्याय झछब्दों का सह-प्रंयोग 
नहीं होना चाहिए किन्तु होता है--संयुक्ता तन्तवः'। अत्तः सिद्धान्तवादी ने यहाँ भी 
अवपर्यायता मानी है] अपर्यायता का प्रयोजक यहाँ भिन्‍ताथे-बोघकता नहीं, अपितु 
विभिन्‍न भर्थों को व्यावतंकता है, जिसका उल्लेख वयानवे श्लोक के द्वितीय चरण में 
किया गया है--“व्या वृत्ति भेदत:” । "एक सित॑ रूपम्‌” इत्यादि वाक्‍्यों में भी सित (रवेत। 
रूप गण है, उसमें एकत्व संख्या नहीं मानी जा सकती, #न्यथा गुण ओर द्रव्य का कौई 
अन्तर नहीं रह जाता कि गुण भी एकत्वादि का आधार है और गण भी | वंसे ही 
'अकमं द्रव्यम--यहाँ भी भिन्‍नतार्थ-बोधकता नहों । हाँ, 'अकर्म” शब्द कर्म की व्यावृत्ति 
अवश्य कर देता है। इसी प्रकार “अद्गग्यं कर्म'--यहाँ पर “अद्र॒ग्यं! शब्द द्रव्य का 
- व्यावतंकमात्र है, भिन्‍नार्थ का.ज्ञापक नहीं ( “विशेषतः” वाद-विवाद के द्रष्टव्य-- 

न्यायामृताद्वताद्वत सिद्धी पू० ५६२ ) ।। &७-९८॥। 
वातिकालछ्टारः 
विशेषणं दण्ड्यादिवत्‌ । अभिन्‍नविशेषणत्वे गौणी व्यवस्थिति:ः | भवतस्तु पुनः पुरव॑पर॒व- 
कल्पनाक्ृतविशेषणयोगाद्िन्नविशेषणत्वेनब मुख्यत्व॑ क्वचिदिति नोपचारसम्भव: | 
-तदसत्‌ । भिन्‍नविशेषण मसुख्यमित्येव व कुत: | अभिन्‍नविशेषणमपि कल्पनाक्ृत भिन्‍नविशेष- 
णमत्यन्ताम्यासाद रूढियुपगतं मुख्यमेव | अस्खलद्गतिप्रत्ययविषयो हि मुख्यस्तदपरपस्तु 

गौण इति कि न पर्याप्तम्‌ । किचञ्वञ, यदि भिन्नविशेषणं मुख्यमन्यथोपचरितम्‌ । अभुख्यमेव 


वातिकालछू र-व्या ख्या 
(वास्तविक) पदाथ- हैं ही नहीं, तब उपचार क्प्रोंकर होगा ? मुश्य तो सर्देव विशेष्य से 
भिन्‍न उसका विशेषण होता है, जैसे -“दण्डी पुदष:” किन्तु विशेषण के अभिर्न होने पर 
गौणी वृत्ति होती है । आप (बोढों) के मातानु्कार पूर्व-पूर्व अभ्या'प्त के आधार पर ही 
उत्तरोत्तर कल्पना आधृत होती है। मुख्यार्थ तो कहीं नहीं होता, तब उपचार सम्भव 


क्योंकर होगा ? हे फ ; न 
समाधान--मुख्य पदार्थ भिन्‍न विशेषणक होता है--ऐस। क्यों ? अभिन्न विशेषण 


भी कल्पना-कृत भिन्‍त विशेषण अत्यन्ताभ्शास के कारण रुढ होक* मुख्याथ ही हो 
जाता है । ज्ञान क्री विषयता जहाँ संवलित (बाधित) नहीं होती, वही म॒ख्य है और 
उससे भिन्‍न गोौण, ऐसा मान लेना क्या पर्याप्त नहीं ? ४ 
दूसरी बात यह भी है कि यदि भिन्‍न विशेणरूप मख्य अन्यथा उपचरित है, तब 
समस्त विदव अमुख्य ही रहेगा, क्योंकि वहाँ भिन्‍न विशेषण सम्भव ही नहीं । नष्ट 





श 
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5 । वातिकालझ्टा रे े 

सर्वेमेवं विध॑ भवतु भिन्‍तस्य विशेषणस्याभ[वात्‌ । नष्टाजातेषु तु विशेष्यमप्युपचरित- 
मिति विशेष: । यदि विशेषण मप्यपर नास्ति विशेष्यमेव तहि सववंत्र वाच्यमित्य भिन्‍नाथता 
पर्यायता रूपा भवेन्न सामान्‍्याक्रिरण्यं भिन्‍नप्रवृत्तिनिभित्तत्वे हि तद्‌ भवति । तदप्यवच- 
नीयम्‌ | यत:-- 

भेदवृत्तिनिमित्तस्य तद़,पप्रतिभासने | सोमानाधिकरण्यस्य कथं शब्दाथ भाविता॥ ५४३ ॥ 

इृदं सामानाधिकरुण्यं शब्दयोरथँयोर्वा भवेत्‌ । न तावच्छब्दयो: प्रतिनियतार्था भि:* 

घानातु | लक्षितलक्षणेन साम्रानाधिंकरण्यमिति चेत्‌ -- 

एकेनव हि सम्बन्ध सर्व लक्षितमेत्र तत्‌ । द्वितीयस्य ध्वनेर्थ्नास्धि प्रयोग इति नास्ति तत्‌ ॥५४४॥ 
समानाधारतार्थानामनेनंव निराक्षता ) विद्यमानो5पि सम्दन्ध: कथं कस्माब्च मोयताम्‌ ॥५४५॥ 
सभवायवलादर्थों .यद्यभेदेत भीयते। एकस्मादेव तद्वोधाच्छब्दोध्ण्यो व्यथंकों भवेत ॥॥ ५४६ ॥॥ 
अपरेण स॒ एवर्श्थों यदि ज्ञाप्य इतोष्यते । सैव पर्यायता प्राप्ता भवतोषभिमतेन किम ] ५४७ ॥| 
अधथ नीलाथंसम्बन्धिमात्रभेकव्वनेगंतम्‌ । समवायिश्रतीती न परणस्यास्त्यप्रतीतता ॥ ५४८ ॥॥ 








वातिक्रालडूर-व्याख्या 

शौर अजात स्थलों पर धटादिरूप विशेष्य पदार्थ भी मुख्य नहीं, उपचरित मात्र हैँ। 
यदि वहाँ भिन्‍न विशेषण नहीं तब विशेष्य पदार्थे ही विशेषण के रूप में छपचरित है । 
वहाँ 'संगुक्ताः तन्‍्तव:' के समाच विशेष और विशेषण में पर्यायता ही है सामाननाधिक्र- 
रण्य वहीं होता है, जहाँ विशेष्य एवं विशेषण शब्दों का प्रवृत्ति-निम्मित भिन्‍त हो । उस 
( सामानाधिकरण्य ) का भी तिवंचन सम्भव नहीं, क्योंकि 'नीलमुत्पलम्‌'--इत्यादि 
व्यवहारों में नीलत्व और उत्पलरृत्व जो सामानाधिकरण्य माना जाता है। वहाँ यदि 
नील-भिन्‍्त उत्पल का नीलत्वेव भान* होता है, तब पर्यायता ही होती है, दो भिन्न 
धर्मों की सामानाधिकरणता नहीं !। ५४३ ॥।॥ . 

. अर्थात्‌ यह साम्मानाधिकरण्य दो शब्दों का है ? या दो अर्थों का ? दो शब्दों का 
: सम्भव नहीं, क्योंकि प्रत्येक शब्द अपनें-अपने भिन्‍न अर्थ का अभिधारक है, एक अथे का 
नहीं | छक्षित-लक्षणा- के ढ्वारा सामाधिनाकरण्य होगा- ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि 
यंदि 'नीलम” और “उत्पलम!--इन दोनों छाब्दों का सम्बन्ध है, तब यद्यपि एक ही 
अरथंला अधिकरण में दोनों शब्द लक्ष्यत्ा सम्बन्ध से वते मान, एकाधिकरण वृत्तित्वरूप 
सामाधिकर०१ बन जाता है तथापि लक्षित-लक्षणा न होकर लक्षितत्वरमात्र रह जाता 
है। एवं एक ही शब्द से जिस अथे का बोध हो जाता है,. छसके लिए द्वितीय ध्वनि 
( शब्द ) का प्रयोग नहीं किया जाता, तब स!मानाधिक्रण्य किस का होगा ? ॥५४४॥ 
शब्दों को इस समानाधारता के समान ही अर्थों की समानाधारता (समानाधिकरणता) 


का निराकरण हो जाता है। दोनों अर्थों का सम्बन्ध शब्द के साथ होने पर भी किस 
सम्बन्ध से प्रतीत होगा ? ॥॥ ५४५ ॥ यदि समवाय सम्बन्ध के बल पर अथ अभेदेन 
अवगत होता है, तब एक ही शब्द का प्रयोग पर्याप्त है, द्वितीय शब्द का प्रयोग व्यर्थ 
हो जाता है ॥। ५४६ ॥ यदि कहा जाय कि 'नोल” दब्द उत्पल अर्थ का वाचक कौर 
“उत्पल' शब्द उसी अथ्थ का ज्ञापक है, तब दोनों शब्दों में एकार्थ-बोधकतारूप पर्यायता 
भापके मतानुसाण भी प्रसक्त होती है । ५८७ ॥ द्वितीय शब्द की साथ्थंकता के लिए 
यदि कहा जाता है कि “नील” छब्द का अर्थ नीलमान्र है, अतः नीरू शब्द के द्वारा 
नील-सम्बन्धी अर्थ का ही बोध होगा, उत्पल-सम्बन्धी उत्पलरूप अर्थ का बोध कराते 


_२४० सभाष्य॑ प्रधाणवारत्तिकम्‌ [ परिच्छेंद। १ 





वातिकालड्भारः: 
 बथाध्यक्षेण नीलस्य गताचुश्वलगम्यता ।, तथा शब्दादपि गतिस्तस्येवाध्यध्वनिव्‌ था ॥। ५४६ ॥। 
धवनितियत एवाथें इति नापरगम्यता । विशेषरहितो नाथे: क़श्चिदद्धित वचोवृथा ॥ ५५० ॥ 
इष्द्रनी लोश्पलादोनां नीलत्वं न तु केवलम्‌ | प्रत्यक्षेण तथादृष्टेध्वेनेव्‌ त्तिः किमश्यथ।॥ ५५१ ॥ 
उत्पले यदि नीलश्वमुत्पलत्ववचो वृथा। अध्यत्र यदि नीलत्वं वृथोत्पलवचस्तया ॥ ५५२ ॥ 
/ तस्माद्‌ बुद्धथ एवं स्ववासतानुरोधादुपजायमाना भेदाभेदसामानाधिकरण्यादिव्य- 
यहारमुपरचयन्ति। न पर्यायताप्रवद्भ:ः | तथा हि-- द ' 
“अनर्थान्तरहेतुत्वेषपि सितादिषु दृश्यन्तेउपर्याया” इत्युक्तम्‌। तत्राप्यर्थान्तरत्व- 
: मिति चेत्‌। एवं सत्ति गुणद्रव्ययोनं विशेष:। तथा हि-- 'क्रियावदगुणवत्समवायि- 
कारणच् द्रव्यम्‌ ।” समवायिकारणत्वं गुणयोगे भवेत्‌ । गुरुत्वस्य भावादधोगतिः पान- 
कादीनामिति क्रियावत्त्वम | ततो गृणो5पि संयोगो द्रव्यलक्षणयोगे द्रव्यमिति गुणद्रव्या- 





वातिकालडू र. व्याख्या 
के लिए 'उत्पछ” शब्द साथक है | तब वहाँ यह कहा जाता-है कि उत्पल द्रव्य नील का 
समवायी है. वही दोनों शब्दों का अर्थ. है । एक शब्द से जब उसका बोध हो जाता है, 
तब छस अर्थ की अप्रतीतता क्या ? ॥ ५४८ |। जेसे प्रत्यक्ष के द्वारा नीलाथे का ज्ञान 
“होने पर उत्पल पदार्थ अवगत ही हो जाता है। बसे ही 'नोलादि' छब्दों द्वारा उसी एक 
ही अर्थ को अवगति होती है । उसके लिए एक ही शब्द पर्याप्त है, दूसरा व्यर्थ ॥५४६॥ 
घ्वनि ( शब्द ) का अपना थ्र्थ नियत होता है, वह अन्य शब्द के द्वारा अवगमित नहीं 
किया जा सकता, किन्तु “दण्डी” शब्द से कुण्डलरूप विशेषता से युक्त पुरुष का अभि- 
धान नहीं होता । उसके लिए कुण्डली शब्द की सार्थकता है। वेसी यहाँ कोई विशेषता 

. अपेक्षित नहीं, जिसके लिए द्वितीय शब्द की सा्थंकता हो | ५५० ॥।' इन्द्रनीलोत्यल' 
- आदि प्रयोगों में नीलत्व विशेषण केवल ( निरपेक्ष )) नहीं, अपितु जो “इन्द्रनील” 
शब्द नीलकान्त मणि का वाचक है, वह छत्पल के प्ताथ जोड़ा गया है। प्रत्यक्षत: 

- छत्पल में नीलत्व देख कर ही 'नीलोत्पलम्‌--ऐसा छाब्द प्रयोग होता है, वह अन्यथा 


नहीं ।। ५५१ ॥ उत्पल में यदि नीलत्व (न्तील गुण) समवेत है, तब केवल “नील” छब्द 
से ही उसका बोध हो जाता है, 'उत्पल” शब्द व्यर्थ है। उसी प्रकार यदि नीलत्व 


उत्पल में न होकर अन्यत्र है, तब भी “उत्पल' शब्द व्यथ है।। ५५२ ॥| धिष्कषं यह है 

कि विज्ञान सन्तति ही स्वकीय वासना संस्काशें के आधार पर उत्पन्न होकर भेद, 
अभेद और सामानाधिकरण्या दि-व््यवहा रों की रचना किया करती है, अतः 'नीलोत्प< 
लम्‌” आदि शब्दों में पर्यायता)प्रसक्त नहीं होती, क्योंकि वातिककार ने स्पष्ट कहा है-- 

: “अनर्थान्तरहेतुत्वेध्प्पपर्याय: सितादिषु” (प्र ० त्रा० १९७) 

अर्थात्‌ 'सितोत्पलम्‌” इत्यादि स्थलों पर यद्यपि 'सित! दब्द. छत्पल से भिन्‍न अर्थ का 
बोधंक नहीं और “७त्पल” शब्द सिताथे से भिन्‍न अर्थ. का अभिधायक है, तथापि दोनों 

: छब्दों में पर्यायता नहीं, क्योंकि 'सिंत' शब्द नीलादि और “उत्पल' शब्द घटादि का 
व्यावतंक है [ ब्रह्मवादियों ने भी “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ” (तै० उ० २॥१) में पर्यायता 
+ दोष से बचने के लिए कहा है--“सत्यादीनाममृतादिनिवृत्तिपरत्वात्‌”'। उसकी व्याख्या 


.. में वातिकाकार नें भी कहा है--“अनृतादिनिषेधेन सत्यादीनामुपक्षयात्‌” ]। 'सितोत्प- 


! 


है 
(ताकि काक वा ममकामनककील्‍क का 3 


. लम्‌ >-इत्यादि स्थलों पर भिन्‍नार्थंकता मानी जाती है, तब-गुण और द्रव्य में कोई . 


श्री 
ह प्र 


॥ है | 
"आज. ४ 


सा 


श्लोक। ९९-१००-१०१ ] प्रभाणसिद्धि! 


व्यत्तिरेक्षीव यच्चापि उच्यते भावषाचिमि। | 
संख्यादितइत। शब्देस्तद्वमोन्तरमेदकम्‌ ॥ ९९॥. 
'घट:' इत्यादि भाव ( द्रव्य ) के वाचक शब्दों कै द्वारा जो संख्या और तद्वान्‌ 
(संख्येय) के भेद की अवगति-सी कराते हुए घटादि का एकत्व सूचित किया जाता है, 
वह शुक्लत्वादि धर्मान्तर का भेदक है। अर्थात्‌ एकत्वादि संख्या और संयोगादि'गणों 


कानतो परस्पर भेद है और न घट से। तथापि उतका भेद अनुवृत्ति-्य्ावृत्ति के 
द्वारा कल्पित है ॥ ६६ ॥। | 


श्रुतिस्तन्मात्र जिज्ञासोरनाश्षिप्ताखिलापरा । 
भिन्‍ने धर्ममिवाच्ट योगोड्डशुल्या इति क्चित्‌ ॥ १०० ॥ 
कथित संख्यादि धर्मों में से जब कोई एक ही धर्म जिज्ञासित होता है, तब भेदेन 
निर्दिष्ट एकत्वादि धर्म की प्रतिपादिका श्रूति (शब्द) धर्मान्तर की आक्षेपक नहीं होतो 
और किसी एक भिश्न धर्म को वेसे ही कहती है ज॑से किसी एक वस्तु पर टिक्री अँगुली 
उसी एक वस्तु को इंगित करती है ॥। १०० ॥ 
युक्ताहुलीति सर्वेवामाक्षेपाद्‌ धर्मिवाचिनी | 


ख्यातेंकाथों भिधानेडपि तथा विड्वितसंस्थिति! ॥ १०१ ॥ 
जब कि बही एक धर्म अन्य धर्मों से युक्त होकर जिज्ञासित होता है, तब “यक्ता- 
हक वातिकालद्टारः 
विशेष: | तस्माद्‌ भिन्‍नो व्यावृत्तिभेदपरिकल्पिता5भिधेयभेदाद्‌ भिन्‍न: शब्द: प्रत्ययइच । 
तद्यंथा5क्रमं द्रव्यमद्रव्यं कर्मेति ले चार्थान्तस्मत्रार्थ:। तथाप्यपर्यायत्वमकमंद्रव्यशब्दा-. 
दीनाम्‌ । तत्र व्यावृत्तिभेद एवं निबन्धनं नापर: प्रवृत्तिनिमित्तमेद: । कथर्न्ताह सामाना-_ 
धिकरण्यवेयधिकरण्यप्रभेद: । गौ: शुक्‍्छो गो: शक्लत्वमिति | तदाह--व्यतिरेकीवेति । 


न लक 


रत 








वात्तिकालडू: र-व्याख्पाः 

अन्तर नहीं रहेगा । अर्थात्‌ “क्रियावद्गुणवत्‌ समवायिकारणं च द्रव्यम्‌'” (वे० सू० 
११।१५ ) | यह द्रव्य का लक्षण किया गया है। यहाँ क्रियावत्व का अथे क्रिया, 
गुणवत्त्व का अर्थे गुग। इस प्रकार “क्रियागुणसमवायिकारणं द्रव्यम!- ऐसा वाक्य 
पर्यवसित होता है । क्रियादि विशेषणों को यदि इतर-व्यावतंक नहीं माना जाता, तब.. 
क्रिया, गुण ओर द्रव्य का कोई भेद नहीं रह जाता । फछतः 'संयुक्ता: तन्तव:-यहाँ 
'संयुक्त' पद असंयुक्तता का एवं “तन्तु” .पद घटादि का व्यावतंक है । व्याव॒त्ति-भेद के « 
द्वारा दोनों शब्दों का अभिधेय-भेद कल्पित हो जाता है, अतः दोनों (विशेष्य ओर 
विशेषण शब्दों और उनसे जनित प्रत्ययों (ज्ञानों) का भेद सिद्ध हो जाता है | जेसे 
'अकम द्रव्यम्‌', 'अद्वग्यं कर्म! (यह निश्चित है. कि यहाँ प्रत्येक पद दूसरे पद के अर्थ से 
भिन्‍न अर्थ को नहीं कहता । तथापि “अकर्म! और <द्रथ्य' शब्दों में पर्यायता नहीं, अत 
एवं सह प्रयोग होता ““*-..'अकर्म द्रव्यम्‌” अन्यथा 'हस्तः कर: के समान सहप्रयोग ही 
नहीं होता। अपर्यायता का यही निबन्धन (प्रयोजंक) है, 'घटत्व-पटत्व' के समान 
यहाँ अन्य कोई प्रवृत्ति-निमित्त (शक्यतावच्छेदक) नहीं । यदि 'शुक्लो गौः--यहाँ दोनों 
शब्दों का प्रवत्तिनिमित भिन्‍न नहीं, तब “गोत्वं शुक्लत्वम्‌!--ऐसा प्रयोग होता चाहिए 
'गौः शुकक्‍्लः”, गो: शुक्लत्वम'--ऐसा साम[नाधिकरण्य और वेयधिकरण्य क्यों?  .. 

. ३१ । 
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5हुगुली'--ऐसा शब्द सभी अन्य धर्मों का आक्षेप करके सभी धर्मों का बोधक होता है। 
एक ही व्यावृत्तिरूप धर्म के अभिधान में भी यही विभाग युक्त है, क्योंकि उस शब्द की 
व्यवस्था ही वेसी की गई होती है ॥। १०१॥ 
वदातिकालछूारः | 

यथा पर्पयायता कल्पितवाच्यभेदान्नेति प्रतिपादितम। तथाअ<्भेदेडपि वाच्यस्य 
व्यतिरेकविभक्ति: कल्पितव्यतिरेकभावाद्यथा शिलापुत्रकस्य शरीर राहो: शिरः तथा 
गोः शुक्लत्वमिति । गौरिति तदेकाकारपरामशंयोगी सकल एवं पदार्थ उच्यते। शुक्ल 
इति तु तदेकदेश: परामर्शान्तरयोगिनि च विद्यमान: । व्यतिरेकदरचान्वयव्यतिरेकाम्या: 
मपोद्धृत: । ततस्तस्य गो: शुक्लो गुण इति व्यतिरेकविभक्ति: । यदा च गवाका रावग्रहो 
नास्ति शुक्लत्वमेव केवलमुपलभ्यते सम्बन्धिविशेषरहितम्‌ । तदा प्रइतयति कस्येदे 
शुक्घत्वमिति तदा पु्वंदशेनादवधृतगोस्वभावो निरदिशति गोरिति। तादात्म्यसम्बन्ध 
एवाष्य विवक्षित: | व्यतिरिकस्तु केवलस्थ प्रथमन्निश्चदात्‌ । यदा तु न केवलेनानेन 
भवितव्यं यदि नाम विशेषोपलक्षणमन्दता मन्दलोचनानां तथापि शुक्लेन थ्रवान्येन वा 
भवितव्यमिति प्रइनयति को5यं शुक्लो गौरन्यो वेति । तदा प्रतिवचनं गौरिति समाना- 
घिकरणतया | तदन्तभावनेनव प्रशनभावात्‌ । तदनचुरूपमेव च प्रतिवचनं युक्तम्रयन्च 


तत्त्वार्थ इति । 
अश्वयव्यत्तिरेकाभ्यां व्यतिरेकविनिश्चये । विशेषलक्षणामावे कुतश्विस्कारणादपि ॥५५३॥ 


ब्॒यं शक्‍्लो गूणो5श्वस्य प्रतिवाच्यं विपश्विताम्‌। प्रश्दस्य व्यत्तिरेकित्वात्तथवेत्वच्न निर्णय: ॥५५४॥ 
जि ्वातिकालड्धार-व्या ज्या 

उक्त प्रश्न का उत्तर कल्पनाओं की परिधि में ही है कि ज॑से कल्पित वाच्य-भेद 
के द्वारा पर्यायत्ता का निवारण किया गया । बसे ही कल्पित भेद ही सामानाधिकरण्य 
और वेयधिकरण्य की व्यवस्था कर देता है -'शिलापुत्रकस्य शरी रम्‌”, 'राहो: शिरः'- 
इत्यादि व्यवहा रों के अनुरूप ही गो: शुक्लत्वम्‌? । अर्थात्‌ गो” पद के द्वारा शुक्ल 
नीलादि सभी प्रकार के गो-पदार्थ का एवं 'शुक्छ” पद उसके केवल एक भाग का परा- 
मश करता है । अभ्वय-व्यतिरेक के समूह में से व्यतिरेक प्रणाली निकाल डी गई --'गो: 
शुकक्‍्लो गृण:' । जब गवाकारता धूमिल रहती है, तब प्रश्न उठता है-'कस्प्रेदं दरक्लत्वम ?! 
यह उत्तर वह व्यक्ति दे रहा है, जिसने पहले गौ का स्वरूप नि६चय कर रखा है--- 
गौ: । यहाँ गौ ओर शुक्लिमा का तादात्म्य. सम्बन्ध विवक्षित है। जब कोई व्यक्ति 


या या नेत्र-ज्योति की मन्दता के कारण किसी दवेत वस्तु में गोत्वादि का निश्चय 
नहीं कर पाता, तब प्रश्त करता है--'को<्यं शुक्ल :, गौरन्यो वा ?? तब विशेषज्ञ उत्तर 


देता है-- गौ: समानाधिकरणतया उत्तर दिया क्योंकि प्रश्न भी समानाधिक्रण वस्तु 
के विषय में था--को&्यम्‌ ? अतः उत्तर उसी के अनुरूप होना चाहिए था कि यह्‌ 
तत्त्वार्थ है ? 

| अय॑ शुक्ल:' यह अन्वय या समानाधिकरण प्रकार है एवं 'अस्य शुक्ल॒त्वम्‌'-- 
यह व्यतिरेक या व्यधिकरण प्रकार । जब व्यतिरेक का निश्चय और अन्वय का अति- 
इचय होगा, तब प्रदइनन होगा--'कोउयम्‌ ?”?। उसका उत्तर होगा--“अय मश्व:” । जब 
किसी प्रकाश को मन्दादिकारण से 'शुक्नत्व” धर्म के विशेष धर्मी का सन्देह होता है, 
तब प्रह्न होगा--“कस्येदं शुक्लत्वम्‌ 7” और उसका उत्तर होगा--“ अश्वस्येदं शुक्ल- 
त्वम्‌ , क्योंकि बुद्धिमान्‌ व्यक्ति सदैव प्रइन के अनुरूप ही प्रतिवचन ( उत्तर) दिया 





.  उरबन्‍न्‍_ब_हओ |] बज 


ज़् ग्राता ॥ गाय ता 
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रूपादिशक्तिभेदानामनाक्षेपणप दतते । 
तत्समानफल!5हेतुव्यवच्छेदे घटश्रुति। ॥ १०२ ॥ 
रूपा दि प्रत्येक में रहनेवाली रूप-ज्ञान-जनकत्व रस-ज्ञान-जनकत्वा दि शक्तियों का 
आक्षेप न करते हुए रूपादिगत घट-ज्ञान-जनकत्वरूप समृदाय शक्ति से रहित अश्वादि 
का ब्यवच्छेद (व्यावतंक) 'घट! शब्द हैं ॥ १०२ ॥ 
अतो न रूप घट इस्येकाधिकरणता श्रुति! । 
भेदोउ्यमीदशो जातिसम्ुदायाभिधायिनो। ॥। १०३ ॥ 


छा कच्चा वातिकालड्डटारः 

यदा त्वव्यत्िरिकेण विशेषान्तगंमे सति। प्रमाणवृत्तमालोच्य प्रश्नः प्रश्नयितुभंवेत्‌ ॥॥५५५॥ 
त॒दा विदितवद्भांव उत्तरं तादगेव सः । दातान्यप्रक्रमस्यात्र नंवावसरसम्भव: ॥५५६।। 
प्रत्यक्षवृत्तमालोच्य न भेदस्य विनिश्चय: । तश्मूलमनुमानं वा भेदस्यासम्भवो मततः ॥५५७॥ 
बत्वयध्यति रेकी तु यदानादो व्यवस्यिती | तदाभेदस्य सदुभावाद व्यवहारस्तथेव सः ॥५५८॥ 
अनादिव्यवहा रोध्यमेव मेव जगद्गत: । वस्तुचित्ता छु लोकस्य नेति भेदो न बाध्यते ॥५५६॥ 

तस्मादवयवा एवं नावयवी विद्यते | यदि तहि नावयवी रसादय एवं तदा न 
घटस्य रूपादय इति भवेत्‌ । न हि भवति रूपादीनां रूपम्‌ । नापि घटस्य वा घट इति 
पर्यालोचनं परस्याशडःक््याह--रूपादिशक्तिभेदानामिति । 


बातिक्ाबद्धार-व्याख्या 
करते हैं ॥| ५५३-५५४ ॥| जब कि शुक्लत्वादि का धर्मी के साथ अव्यतिरेक (अभेद) 
निद्िचत होता है । हाँ, अश्व से भिन्‍न गवादि भो शुक्ल हृष्टचर होते देखे जाते हैं, तब 
प्रदन-कर्त्ता का प्रर होता हे--'को5्यं शुल्क्र: ?? तब तात्त्विकता का जानकार व्यक्ति 
उत्तर देता है-- शुक्लो5थरमरइव्‌:' । इससे अन्य प्रकार के उत्तर का अवसर ही सम्भव : 
नहीं । ५५५-५५६ ॥| न तो प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा अवयव और अवयवी भेद निश्चित 
होता है ओर न तन्मूलक (प्रत्यमूलक) अनुमान से, फलत: अवयव और अवयवी का 
भेद सम्भव नहीं ।। ५५७ ॥ जब कि अभेद-साधक्र अनादि अन्वय-व्य तिरेक व्यवस्थित हैं, 
तब तन्तु ओर पटादि का अभेद स्थिर है, लोऋ-व्यवहार भी वेसा ही है | ५५८ ॥ 
गोः शुक्लत्वम्‌', अश्वस्य शुक्लत्वम' ऐसा भो व्यवहार जगत्पसिद्ध है। वास्तविकता 
क्या है--ऐसी व्यर्थ की चिन्ता में लोग नहीं फेंसते, अतः अवयवावयवी का भेद भी 


बाधित नहीं होगा | ५५६ || निष्कर्ष यह है कि अवयवों से अतिरिक्त अवयवी नाम 
की कोई वस्तु सिद्ध नहीं होती । द 


शद्भा- यदि अवयवों से अतिरिक्त अवयवी नहीं, गुणों से अतिरिक्त द्रव्य नहीं, 
तब 'पटस्येमे तन्तवः' | 'घटस्थामी रूपादय:--इत्वादि छोक-व्यवहाण क्योंकर होगा? 
राजा और पुरुष का भेद है, क्षतः सम्बन्ध-षण्ठो का प्रयोग हो जाता है--'राज्ञ: पुरुष:। » 
रूपादि गुण और घटादि द्रव्य का जब भेद हो नहीं, तब 'घटस्य रूपादय:--इत्यादिः 
प्रयोग क्योंकर होगा ? अभिन्‍न पदार्थों में भेद-व्यवहार यदि होगा, तब 'घटस्य घट: 
'शरीरस्य शरोरम्‌ -- इत्यादि प्रयोग भी प्रसक्त होंगे । तरफ 

समाधान--उक्तत शैंद्धू॥ का समाधान करने के लिए वातिककार ने कहा है-- « 
“छूपाविश कित भेदेत्यादि” | यद्यवि घट परमाणुओं का समुदाय है, तथापि जल धारण: 


ध्य् 
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प्रकार का सामानाधिकरण्य-व्यवहार नहीं होता । यहाँ 'रूप' शब्द धर्म का और 'घट' 
दव्द समुदायरूप धर्मी का वाचक है। तब इन दोनों छब्दों में एकाथ-वाचकत्वरूप 
सामानाधिकरण्य क्योंकर बनेंगा ? ॥| १०३ ॥। 
वातिकालद्धारः 
रूपादीनां प्रतिनियतशक्तिभेदमना क्षिप्प तेव समानोदकधारणश्कक्‍्त्याक्षेपेण घठ- 
श्रुति: प्रवतेते । ततो न रूपादयों घट इति समानाधिकरणता । अत एवं समुदायशक्ति- 
विवक्षायामयं समुदायशब्द: । जातिशब्दस्तु प्रत्येक एकफलत्वे यथा वर्न यथा वृक्ष इति । 
कथन्तहि रूपादयो घटस्येति व्यपदेश:ः । उदकाहरणसाधारणकार्या रूपादिप्रत्ययजनन- 
समर्था: प्रत्येकमित्यथ: | अथ यथा वक्षाणां वर्ष वृक्षा वनम्‌। रूपादयों घटा रूपादीनां 
घट इति कस्मान्त भवति । भवत्येव यदि शास्त्रान्तरसंस्कारों न भवति | लोकस्तु प्राय: 
शस्तत्संस्कारानुसारी ततो न भवति | यस्तु सम्यगवबोधयुक्तस्तस्य भवत्येव संप्रत्ययो 
रूपादय एवं केचिद्‌ घटा: कायंविशेषसमर्था:। उद्दकाद्याहरुणस्व कार्यविशेषः। सन्ति- 
बेशविशेषण वा व्यवस्थिताः | यतः सन्निवेश विशे षादुदकधा रणविशद्येप: । रूपं॑ घट इति 
बातिकालडूा र-व्याख्या 
करना समुदाय की शर्त का सामथ्यं है, अतः सप्ुदायशक्ति की अपेक्षा “अय॑ घट:' 
घ्योग होता है, प्रत्येक परमाण को घट नहीं कह सकते। इसी प्रकार रूपादि को घट 
नहीं कहा जाता | समुदाय-शक्ति और सम॒दायि-शकक्‍्ति के अपेक्षा शब्द-प्रयोग भी दो 
प्रकार का है--'अय॑ घट: । “इमें रूपादय:” | इसी प्रकार 'इदं वनम्‌'। “इमे वक्षा 
तब 'रूपादयों घटस्य--ऐसा भेद-व्यवहार कंसे होगा ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि 
रूपादि के समुदाय को घट इसलिए कहा जाता है कि वह जलादि के धारण में सक्षम 
(शक्त) है, प्रत्येक रूपादि में वह शक्ति नहीं, अत: उसमें घट-व्यवहार भी नहीं होता । 
घट-व्यव॒हार जिस समुदाय में होता है, रूपादि उस सघुदाय के घटक या सम्बन्धी हैं, 
अतः “घटस्य रूपादय:-- एसा व्यवहार होने लगा जो कि अनुचित नहीं । [वाचस्पति 
मिश्र ने भी ऐसा ही कहा है--' नाप्यथंक्रियाव्यवस्था वस्तुभेदे हेतु, तेषामेषः समस्त- 
व्यस्तानामथंक्रियाव्यवस्थादशंनाद्‌ “*"'यथा तन्तव: प्रत्येक॑प्रावरणमकुर्बाणा अधि 
मिलिता आविर्भूतपटभावा: प्रावरिष्यति ।” (सां० त० कौ० ६) | 
यह जो प्रइन उठाया जाता है कि जंसे वक्षाणां वनम्‌/, वृक्षा वनम्‌'- ऐसा व्यव- 
हार होता है, वसे “रूपादीनां घट:', “रूपादयों घट:- ऐसा व्यवहार क्यों नहीं होता ? 
इस प्रदन का उत्तर यह है कि ऐसा व्यवहार बौद्ध और सांख्य दर्शान के अनसार अवश्य 
होता है कि वशेषिकादि दर्शनों.के विपरीत संस्कार प्रतिबन्धक हैं । जहाँ वे कुसंस्कार 
नहीं, वहाँ वसा व्यवहार क्‍यों न होगा ? हाँ, प्रशनकर्त्ता का परिवार ७सी प्रकार का 
है, अतः वसा व्यवहार नहीं होता । जो सम्पक अवबोध का घती है, उतध्षकों अवश्य यह 
सम्प्रत्यय होता है कि कतिपय रूपादि ही घट के जलाहरणरूप कार्य में सक्षम होकर 
घट कहंलाते हैं। अथवा घट के कम्बुग्री वादिरूप संस्थान (आकार) को धारण करने के 
कारण रूप।दि.घट कहे जाते हैं, क्योंकि सन्निवेश की विशेषता से ही जलूधारणं की 
योग्यता आती है, [वाचस्पति मिश्र ने भी यही संकेत किया है--“'तम्तव एव तेंन 
संस्थानभेदेन परिणता: पठाः” (सां० का० ६)। रूपं धट:”--एऐसा स्ाघानाधिकरण्य: 
व्यपदेश नहीं होता, क्योंकि अवयव और अवयवी 'का भेद होते के कायण परस्पर 
व्याप्ति नहीं है । | 
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वातिकालद्ूारः 
तु न भवति सामानाधिकरण्यं अवयवावयविभेद्ेन परस्परव्याप्त्यभावात्‌ । 
ननु वृक्षशिडशपात्वयोरपि न परस्परव्याप्यव्यापकभाव इति कथ समाताधि- 
करण्यम्‌ | नंतदस्ति यत:-- | 
वक्षबृद्धि: पृथग्‌ व्यक्तावेकत्रापि प्रवतंते । घटबुद्धिस्तु रूप।दा प्रत्येक नानुवतंते ॥५६०॥॥ 
न खलु घटबुद्धिः प्रत्येकं रूपादौ प्रवतेते वृक्षबुद्धिवच्छिह्शपादो। न च स शक्ति-: 
भेदो घठशब्देनाक्षिप्यवे | वृद्धव्यवहा रनिरूढेः शक्तिप्रतिनियमात्‌ । वृक्षशब्दस्तु विशि: 
प्टशक्तियोगमप्याक्षिपत्तीति न दोष: । अन्रापि व्यवहारनिरूद्ि: शक्तिभेदों वा निबन्ध- 
नमिति सर्व सुस्थम्‌ । ननु विड्शतिगगाव:, गवां विशतिरिति न भेदो5त्र कश्चित | 
न हि विशविशव्देनापरा शक्तिरिहोच्यते | केवला वाहदोहादिशक्तिरेवात्र गम्बते ॥५६श५॥। 
संहते: ख्याततिरत्रास्ति बहुत्वेन परिस्फूटा । । 
तदाहानया दिशा अन्येडपि व्यपदेशा वक्‍तव्या: ॥. संहतिविशेषो5त्र विवक्षितो 


दशद्वयरूप: । न च तेन वाहदोहशक्तिराक्षिप्ता। नापि तया संहतिविद्यष इति सं 
सुस्थम्‌ । अथवा -- 


अनादिव्यवहारेण वासतासंसक्ृतात्मनाम्‌ । अनादिव्यंबहारो5यं करुपन।शब्दसम्भव्री ॥ ५६२ || 
ततो न कस्प चिच्चोद्य कनचित्‌ क्रियते न च । 
एवं मूते5पि शब्दार्थे न किज्चित्‌ क्षीयत्ते यदि ॥ ५६३ ॥ 





वातिका लद्भूा र-व्या ख्या 
गंका--जिन पदार्थों का परस्पर व्याप्यव्यापकभाव होता है, छन्‍्हीं का सामाना- 
घिकरण्य होता है -ऐसा कोई नियम नहीं, क्योंकि व॒क्षत्व और शिशप्रात्व का परस्पर 
व्याप्य-व्यापकभाव न होने पर भी उनका "शिशपा वक्ष: ऐसा सामानाधिकरण्य कैसे ? 
सम्राधान--/वृक्ष - ऐसी बुद्धि तो प्रत्येक शिशपा में ही है किन्तु घट-वबुद्धि प्रत्येक 
में नहीं होती | ५६० ॥ 'घट:'- ऐ पी अनुभूति प्रत्येक रूपादि में नहीं होती, किन्तु 
'वक्ष:--ऐसी अनुभूति तो प्रत्येक शिशपा में होती है। 'घट' शब्द तो समुदाय-शक्ति को 
लेकर प्रयुक्त होता है, वसा “वृक्ष” शब्द नहों। वृद्ध-परम्परा की निरूढि वस्तु में समुदाय5 
शक्ति की साधिका होती है। (क्ष' शब्द तो विशिष्ट-शक्ति-योग का आक्षेपक है। यहाँ 
('घट' शब्द के प्रयोग में) भी व्यवहार की निरूढि शक्ति-विशेष का परिचायक है। 
ज॑से विशतिर्गाव: और 'गवां विशति:' में कोई भेद नहीं, वंसे ही 'रूपादयों 
घट:,' घटस्य रूपादय:--यहाँ भी नहीं होना चाहिए ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
'विद्यति' रब्द के द्वारा कोई- अन्य शक्ति का अभिधान नहीं किया जाता, अपितु हल 
खींचना और दूध देता आदि ही 'गो' शब्द की शक्ति है॥ ५६१॥ प्रकृत में संहत्ति 
(अवयव-संयोगों ) में बहुत्व परिस्फुट है । 
इसी प्रकार गुण-क्रियादि पदार्थ विवध व्यवहारों के प्रयोजक माने जाते हैं। 
'विशति: गाबः आदि में भी दशद्वयरूप (विद्वप्तिस्वरूप) संहति-(समुदाय) विवक्षित हैं 
उसके द्वारा न तो वाह-दोहा-स्वरूप क्रियाएँ आक्षिप्त हैं और न संहति-विशेष । अथवा 
अनादि वासना और सेवासित पुरुषों के अनादि व्यवहार हैं । ये सब काल्पनिक छाब्दों 
पर आश्रित हैं ।। ५६२ | यही कारण है कि इस व्यवहार पर न तो कोई आपत्ति 
करता है और व असंगति का  उद्भावन । ऐसी शब्दार्थ-परघम्पश से यदि कोई क्षत्ति नहीं, 
तब किस अनौचिती का एउज्भावन होगा ? समस्त लोकफिक व्यवहार का साम5जस्य देखा 


२४६ समाध्य॑ प्रमाणवात्तिकप्‌ [ परिच्छेद: 


रूपादयो घटस्येति . तत्सामान्योपप्तजेना; 
तच्छक्तिभेद॥ ख्याप्यन्ते वाच्योडन्योडपि दिशानया ॥ १०४ ॥ 
“'घटस्य रूपादय:--ऐसा भेद-गर्भित सम्बन्धी का निर्देश इसलिए बन जाता है 
कि 'घट' शब्द जिस रूपा दि-समुदाय का वाचक है, उस समुदाय की घटकीभूत कतिपय 
रूपादि (रज्जनादि इकाइयों) का वाचक “हरूपादि' शब्द है। इन दोनों सामान्य और 
विशेष के बोधक शब्दों में भेद-निर्देश सम्भव हो जाता है--घटस्पय रूपादय: 
सच्ति! ॥ १०४ |। 
वातिकालडूटार: 
क्रिमय किउमदतेक्ष्यं गेत तत्परिकोद्यते। प्राकृते शब्रसंस्कारे दश्यते न समञझ्जसम ।॥॥५६४।। 
लिड्भस्प वचनस्यार्थे भेदस्तत्र क्ष्यते स्फुटः । न च तत्राघ्त्यवुक्तत्वं संस्कृत चेदिदं भवेत्‌ ॥५६५॥। 
लक्षगेत हि संस्कार: प्राकृते संस्कृत मते। संस्कृतासंस्करतत्व॑ हि न प्रमाणेत गम्यते ॥५६६।॥ 
व्यवस्थामात्रमेवेतदव/लक्रीडायवत्तये । यथ्रा कथज्चिदेवएयं बालिशव्यंवहा।रित्रि: ॥५६७॥ 
शास्त्री क्तो निरषो5पि तथान्य रनुवत्तित: । बालियरेव तेनेषां न विद्म: किमिहोच्यताम ॥५६५८।। 
ष्ठाथंथ्रवादत्तु भण्डशाहत्र 5पि दृश्यते। न च्‌ संप्रत्ययस्तत्र तेनेषाश्थपरम्परा ॥५६९॥ 
(२५) विज्ञानं कारणम्‌-- 
यदि शरीरस्य महाशभुतादुत्पत्तिस्तदावयवानां समस्तानामेव हेतुत्व॑ विज्ञान- 
जन्मनि | यथाडकुरे भूम्यादीनां प्रत्येक वा यथा ज्वालादिष दाह्यानां तृणानान्तत्र । 
यत्र खलु कार्य परस्परसहकारितया बहुनां व्यापारस्तत्रकाभावेडपि न कार्य- 


सम्भवः | तदभावे5पि कार्यभावे हेतुरेवासो न भवेत्‌ । 
अथ परस्परनिरपेक्षा एव जनवन्त्यवयवास्तत: कणनासादिच्छदे5पि भवत्येव 





व।तिकाल दा र-व्या रूपा ह 
भी नहीं जाता ॥| ५६३-५६४ ।। अयुक्तता का साधक्र न॒ तो कोई लिज्ग है और 
शब्दा्थ-भेद । संस्क्ृत शब्दों की युक्तता और असंस्क्ृत की अयुक्तता जिन लक्षणों पर 


आश्रित है, धन लक्षणों की प्रामाणिकता किप्त प्रमाण से अवग॒त होगी ? ॥ ५६५॥ - 


व्यवहार सचालन तो बालर-क्रोडा के समाान एक एंी व्यवत्था है, जिंपके सन्नधार 
अबोध वालक ही रहे हैं ॥| ५६७ ।। शात्त्र के द्वारा अयक्त निरर्थंक कहे जाने वाले 
व्यवहारों को विश्व बहुमत से अपना रहा है, तब यहाँ क्‍या कहा जाय ?॥ ५६८॥ 
अदृष्ट और अश्रुत अर्थों की परम्परा तो भाँडो की पोथियों में भी भरी पड़ी है। उस 
पर किसको विश्वास है । अत: यह सब अन्ध-परम्परा हैं, ऐसे ही चलती आई है और 
आगे चलेगी ॥ ५६६ ॥ 
(२४) विज्ञान कारण है-- 

यदि इस दरीर की मह्ाभूतों से उत्पत्ति हुई है, तब समस्त अवयव मिलकर ही 
विज्ञान को वसे ही जन्म दे सकेंगे, जेसे बीज, क्षेत्र, जलादि अंकुर को अयवा भग्नि को 
घास-फ्स का ढेर | 

जिस कार्य को सम्पन्त करने में बहुत-से पदार्थों के मिलित-स्वरूप सक्षम माना 
जाता है, वहाँ किसी एक का भी ब्भाव होने पर कार्य सम्भव नहीं होता । यदि उसका 
अभाव होचे भर भी कार्य सम्पन्न हो जाता है, तब वह उस कार्य का कारण ही नहीं 
साना जा सकता | 


| 


| 
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हेतुत्वे च समस्तानामेक्ाज्रबिकलेडपि न । 
प्रत्येकमपि सामरथ्य युगपद्‌ बहुसश्मच! ॥ १०५ || 
यदि देह के समस्त परमाणुओं को ज्ञान का हेतु माना जाता है, तब किसी एक 
अ्रवयव का छेदन हो जाने पर ज्ञान की उत्पत्ति नहीं होगी । शरीर के प्रत्येक अवयव 
का सामथ्य यदि ज्ञान के उत्पादन में माता जाता हैं, तव एककालछ में बहुत ज्ञानों की 
उत्पत्ति होने लगेगी ॥| १०५ ॥ 








वातिकालब्ार: 
तेम्प्रो मनोविज्ञानम्‌ | एवन्तहि प्रत्येक सामथ्यंत्ििति प्राध्तत्ु । ततो बहुविज्ञानसम्मव: । 
हि प्रत्येक समर्थ बहुबी जभावेनानेकाडः कुरानुदय! । 
अथ प्राणापानयोज नकत्वं यः करिचिदेकोडव यवस्तं ध्य सहका री । न च सहकारि- 
भेदाद भिद्यते कार्यम्‌ | अपरापरकुविन्दा भावेषपि न पटादिभेद: । 
अन्नोच्यते प्राणापानयोरप्येकत्वात्प एवं प्रसद्ध:। एकावयवर्वेकल्येषपि न स्थाद 
बहुसम्भवों वा।न हि प्राणापानयोरप्येकत्वं शरीरबदेव सिद्धमू । अथैकत्वमेजेष्यते, 
तथापि ब्रम:--एकत्वेडपीति । 
एकत्वेडपि प्राणापानादीनामनेकव्यजित्रेव ततोडइनेकरागादिमन:प्रसज्भ: । तद्धेतौ- 
नित्यमेव सन्निध'नात्‌ | सस्निहिते च हेतावनुत्पन्नश्तद्वेतुक इत्ययुक्तम। अथानेकस्य 
हेतुने भवत्येव प्रतिनियमत्वात्‌ कार्यका रणताय[: । न खलु का्यंकारणभावनिय प्र: पर्यनु- 
._ वातिकालद्दार-व्याख्या 
यदि परस्पर निरपेक्ष होकर अवयत्र कार्ये के सम्पादक मानें जाते हैं, तब कान 
और नाक के कट जाने पर शो हस्तादि से मनोविज्ञान होना चाहिए। यदि होता है, 
तब तो प्रत्येक अवयव का सामथ्य सातना होगा, फिर तो प्रत्येक अवयव एक-एक 
विज्ञान को जन्म देगा । एक काल में बहुत-से विज्ञान उत्पन्न होने लग जाँयगे, जब 
कि प्रत्येक बीज एक अंकुर को उत्पन्न कर सकता है, तब अनेक बीजों से अनेक अंकुरों 
का अनुदय क्यों होगा ? 
शंक्रा--मानस ज्ञान की जनकता प्राण और अपान में है। शरीर का प्रत्येक अव- 
यव उसका सहकारीमात्र है। सहकारी कारण के भेद से कार्य -भेद नहीं होता। जहाँ 
एक पट को बुनने में पूर्व-पू्वं कुबिन्द का अभाव और उत्त रोत्तर अनेक जुलाहों का सह- 
योग हुआ, वहाँ क्या अनेक पट तेयार होते हैं ? कभी नहीं । 
समाधान--ज्ञान के जनको भूत प्राण और अपान भी एक नहीं, अनेक हैं, अतः पुनः 


वही अनेक-कार्यता का प्रसद्ध उपस्थित होता है । यदि सभी अवयव हर मिलकर . काय 
करते हैं, तब एक अवयव के अभाव में शेष अनेक अवयवों से कार्य नहीं होगा । अथवा 


यदि प्रत्येक अवयव इतर-निरपेक्ष कार्यकारी है, तब अनेक-कार्य-सम्भवापपत्ति होती है ॥ 
घरीर के समान ही प्राणापान को भी एकता सिद्ध नहीं । यदि एकत्व ही माना जाता 
है, तब भी हमारा कहना यह है कि प्राणापानादि अनेक व्यक्ति हैं, अतः अनेक ज्ञान 
और रागादि मानस कार्यों की प्रर्साक्त होती है, क्योंकि ज्ञानादि की हेतुभूत प्राणादि 
की धारा सदेव सन्निहित विद्यमान है| हेतु के सन्निहित होने पर तद्धेतुक कार्य अनुत्पन्न 
हो--ऐसा कभी सम्भव नहीं । ह 

शंका--यदि कहा जाता है कि प्राणापान अनेक कार्यों के हेतु नहीं, क्योंकि कार्ये- 


१४८ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिछ्छेंद: १ 


नानेकत्वस्य तुल्यत्वात्‌ प्राणापानौ नियामिकों । 
एकत्वेडपि बहुव्यक्तिस्तद्वेतोनित्यसन्निधे! ॥ १०६ ॥ 
यद्यपि शरीर ऐसे अवयवों का समूह हैं, जिसका प्रत्येक अवयव ज्ञाम-जनन 
सामथ्यं रखता है, तथापि एक समय में अनेंक ज्ञानों की उत्पत्ति को शेकने के लिए 
प्राणापान को नियामक माना जाता है, तब नान। ज्ञानों की उत्पत्ति का प्रसद्ध क्यों 
होगा ? इस प्रश्न का निराकरण किया गया--न । क्क्त प्रसद्भ जेसे-का-तेंसा इसलिए 
बना रहता है कि प्राणापान में अनेकत्व शरीरावयवों के समान ही माना जाता है। 
प्राणापान में एकता मान लेनें पर भी युगयव्‌ अनेंक ज्ञानों की प्रसक्ति बनो रहती है, 
क्योंकि प्राणापान नित्य हो सन्निहित हैं ॥ १०६॥। 
न'नेकहेतुरिति चेन्नाविशेषात्‌ क्रमादपि । 
नेकप्राणेष्प्यनेक्वार्थग्रदणान्निय मस्तत! ॥ १०७ ॥ 
प्राण अनेक ज्ञानों का हेतु नहीं-ऐसा मानने पर क्रमशः भी अनेंक ज्ञान जनकत्व 
नहीं रहेगा । एक प्राण-काल में भी अनेक अर्थों का ग्रहण देखा जाता है, अतः “एक प्राण 
एक ही की अभिव्यक्ति करता है'->ऐसा नियम भी नहीं बनता !। १०७ ॥। 
वातिकालक्ार: 
योगयोग्य: । अग्नेहि धूम एक एवोदयमासादयति । न विशेषाभावात्‌ । अग्नेंहि न तत 
एवं स्वभावादपरापरधूमोपलब्धि: । अन्न तु पुनस्तत एवं प्राणादिस्वरूपादपरभ्रबोधक- 
प्रत्ययान्वयादररापररागादिचित्तभाव: । न च प्रबोधकप्रत्ययस्थापि नियमः पुवृ्ंस्कार- 
बलावलस्य हेतुत्वात्‌। ततो यद्यसौ प्राणादिस्तस्य चेतसो न हेतु: । परतो5पि तदविशेषान्न 
स्थादिति कऋरमेणाप्यनेकहेतुता न स्थात्पूर्व॑संस्कारस्पव हेतुत्वप्रसद्धः। अभ्युपगम्य च 
प्राणादेरेकत्वमुक्त न तु युक्तम्‌ | तथा हि--नेक्रप्राणेडप्यनेकार्थेति । 
एक प्राणक्रालेडपि दीघेनिश्वस्तित।दी अनेकवुद्धिसद्भावान्नेह प्राणादेनिय म: । कुत- 
वातिकालदूा र-व्या ख्या 
कारणभाव प्रतिनियत होता है । उप्त यह पर ऐसा पर्यनुयाग ( प्रदन ) नहीं किया जा 
सकता कि वह अनेक कार्यों को जन्म क्यों नहीं देता ? अग्नि से एक धूम ही उत्परत 


होता । 
समाधात--उक्त कथन उचित नहीं, क्योंकि जब अनेक बीजों से अनेक अंकुर 


उत्पन्न होते देखे जाते हैं, तव अनेक प्राणापर,नादि से एक ही कार्य क्‍यों ? इसमें वंती 
कौन:सी विशेषता है ? अग्नि और धूम व्यक्तियों का भी एक कार्य-क्रारणभाव नहीं, 
अपितु जिस अग्नि व्वक्ति से जो धूम व्यक्ति उत्पन्न होता हैं, वह अन्य अग्नि व्यक्ति से 
नहीं हो सकता | उदबोधक के बल पर भी अनेक प्राणादि व्यक्तियाँ एक ही ज्ञान को 





उत्पन्न नहीं कर सकतीं, क्‍योंकि हेतुगत सामर्थ्य के उद्बोधक के बल पर अन्यथाभाव * 


सम्भव नहीं | यदि प्राणादि स्वयं एक कार्य को जन्म नहीं दे सकते, तब परत: ( उद्बो- 
धक के बल पर ) भी वसा नहीं कर सकते । एक ही प्राणादि व्यक्ति में क्रशः भी अनेक 
कार्य की हेतुता नहीं हो सकती, क्‍योंकि इस प्रकार तो उद्बोधक पूर्व संस्कारों में हेतुता 
पर्यवसित हु ती है। 

प्राणादि में एकत्व मानकर जो व्यवस्था की जाती है, वह वस्तुतः युक्तियुक्त 
नहीं क्योंक्रि एक प्राण के समय भी अनेक पदार्थों का ग्रहण देखा जाता है। अर्थात्‌ वीर्घ 


हा 4<. 
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श्वोक। १०८ः११० ]] बसमाणसिद्धि। २४६ 


एकयानेकविज्ञाने बुद्धयाबसतु सकृदेव तत्‌। 
अधिरोधात्‌ , क्रमेणापि मा भूत तदविशेषत) ॥ १०८ ॥ 
एक ही बुद्धि के द्वारा अनेक विज्ञानों की उत्पत्ति मानने पर एक काल में अनेक 

विज्ञानों की उत्पत्ति प्राप्त होती है, क्योंकि उसका कोई विरोध करने वाला या प्रति- 
बन्धक नहीं है । यदि एक काल में अनेक विज्ञान नहीं होते, तब क्रमशः भी अनेंक 
विज्ञान क्योंकर होंगे ? अर्थात्‌ जब कि एक बुद्धि में अनेक ज्ञात्तों के उत्पादन का सामथ्यें 
है। कोई प्रतिबन्धक नहीं और न क्रमिक ज्ञानों के उत्पादन की नियामिका कोई 
विशेषता, तब युगपत्‌ अनेक ज्ञानों की प्रसक्ति क्‍यों न होगी ? ॥ १०८॥। 


बहब! क्षुणिक्का। प्राणा अस्वजातोयकालिकाः 
तावशामेव चित्तानां करप्यते यदि कारणम्‌ ॥ १०९ ॥ 
क्रमवन्तः कथें ते श्यु। ऋरमवद्धेतुना विना | 
पृवंस्तजातिहेतुत्वे न स्वादाद्स्य सम्भव! ॥ ११० ॥ 
यदि अश्वजातीय (असह॒भावी) अनेंक क्षणिक प्राण अनेक ज्ञानों के उत्पादक 
मानें जाते हैं, तव किसी क्रम-बद्ध हेतु के विन्ा छन प्राणों का क्रम क्‍्योंकर स्थिर हो 
. वातिकालक्ार 
स्तहि नियमस्ततएव ग्रहणात्‌ । ग्रहणमभिव पू्व॑पृव॑मुत्तरोत्तरर्य चेतसो नियमहेतु:॥। अथ« 
कमेव मनोविज्ञान ऋमेणानेकार्थग्रहणरूपम्‌ । ततो नानेका बुद्धिरित्युच्यते। तदवि नास्ति | 
न रूपाद्याकारब्यतिरेकेणापरमस्ति मनः । स्वच्छदर्प णसंस्थानीयमेकमेव व्यापक सनस्तस्य 
पुनरथ॑प्रतिविम्बसद्भम: । अन्नोच्यते-यद्युदासीनमेव विज्ञान प्राप्याथ॑विम्बोत्पत्ति: प्रत्या 
तत्तितारतम्याभावादर्थानां यगप्दय्थग्रहणप्रपज्भ:। अथ भावनाविशेषतारतम्याचेवं सेव 
तहिं कारणप्रर्थाकारताया न ब्राणापानादयः । अवस्थितस्य तु विज्ञानस्य दपंणवत्को 
विरोधो येन न यगपदथे ग्रह: । अथ सामर्थ्य नास्ति तदातीं क्रमेणापि तद्थग्रहणं मा 
भदविशेषात्‌ । अथापि स्ाात्क्षणभेदस्तत्राप्यस्त्येवः ततः क्षणभेदात्क्रमादनेकार्थग्रहणम्‌ । 
नेतदप्युत्तरं यतः--बह॒व: क्षणिका: इति । 
.. वातिकालद्धार-व्याख्या 
निःश्वासरूप एक प्राण के काल में ही अनेंक ज्ञानों की उत्पत्ति देखी जाती है, अतः प्राण 
को नियामक या व्यवस्थापक नहीं माना जा सकता। यदि एक ही ज्ञान को क्रमश 
अनेंकाथ-ग्राहक माना जाता है, तब अनेक ज्ञानों की क्या आवश्यकता ? यह प्रइन भी 
उचित नहीं, क्योंकि रूपाक्ार रसाकार पदार्थ ही तो चित्त, ज्ञान या मन कहलाता है 
विषय के भेद से विधयाकारता भी वैसे ही भिन्‍न होती जाती है, जेसे एक दर्पण में 
भ्नेक विषयों का प्रतिबिम्ब | यहाँ हमारा कहना यह है कि यदि उदासीन (असम्बद्ध) 
ज्ञान को प्राप्त होकर विषय प्रतिबिम्बित होते हैं, तब प्रत्यासत्ति (सम्बन्ध) के तरतम- 
भाव की अपेक्षा न कर समीप और दूर के सभी विषय ज्ञान में युगपत्‌ प्रतिबिस्बित 
होंगे। यदि भावना (संस्कारों) के तारतम्य को व्यवस्थापक माना जाता है, तब उसी 
को ही अर्थाकारता का नियामक मान लेना चाहिए, प्राणापान को नहीं । अवस्थित 
विज्ञान का दपंण के समान विषयों से क्या विरोध कि यगपत्‌ अनेक विषयों का यूगपत्‌ 


ग्रहण नहीं होता ? यदि विज्ञान में विषयाकारता का सामथ्य ही नहीं, तब क्रमश: भी _ 
यो नहीं होगा । 





२५० 
सकेगा ? प्राणों का हेतु है-शरीर | वह क्रम-रहित है । यदि भ्राणों का हेतु पुरवेतन 
स्वसजातीय प्राण माना जाता है, तब भाग्य प्राण के पूर्व कोई प्राण न होने से आद्य 
प्राण की उत्पत्ति वयोंकर होती ? ॥ १०६-१६० ॥। 

तड्ेतुस्तादशों नाश्ति सति वाष्नेकृता श्र कम । 

प्राणानां मिन्रदेशत्वात्‌ सहुज्जन्श धियां भवेत्‌ ॥ १११ ॥ 

मरणावस्थ शरीर के अन्तिम ग्राण घरीरान्तरगत आद्य प्राण का जनक नहीं 

माना जा सकता, क्योंकि भिन्न देशगत कारण भिन्‍न देश में कार्यारम्भक नहीं होता 
प्राणों की अनेकता भी प्रसक्त होती है। भिन्न देशस्थ प्राणों को ज्ञानों का जनक मानने 
पर एक काल में अनेक ज्ञानों का जन्म होना चाहिए।। ११ 


री न आम 


वातिकालचद्ूार: 

यतः--त द्वेतुस्ताद॒श इति । 

बहव: क्षणिक्रा: प्राणा: इति घिद्धमेव व: । भवतस्तु न सिद्धमेततु । अथ प्रमाण- 
हुष्टे: पिद्धमेतत्‌ । क्रमभावी हि नेक: प्रदार्थों उृक्तस्तत्तः कारणक्रमात्कारयेस्यापि क्रम इति 
क्रमवद्‌ विज्ञानम्‌ । त एवं खलू कऋ्रप्रवत्कारणविरहात्‌ प्राण: कथ्थ क्रमवन्तः | पू्वेप्॒ 
प्राणादिहेतुक्रमादिति चेत्‌ । न पूर्वेस्वजातीयहेतुत्वे हि नाद्स्य सम्भव: प्राणादेस्तादशस्य 

मभावात्‌ । परलोकाज्रीकरणे हि जन्शादि प्राणस्य हेतु: स्थात्‌ । मातापितप्राण एव 

हेतुरिति चेत्‌ । न तथाभुतस्य सत्र दा भावप्र्तद्भात्‌ । एवं च सति बुद्धिरपि मात्तापितृजव 
इति पृवप्रसद्भ: । 

अम्युपगम्योच्यते --अनेकता प्राणानां भिन्नदेशसंसर्गात्‌ । अनेक्देशसंधर्गों हि 


वार्तिकालदूा र-व्या ख्या 
“क्रमेणापि तदर्थग्रहणं मा भूत्‌?--इसका उत्तर यद्दि यह दिया जाता है कि ज्ञान 
की सहायक सामग्रो में प्राणादि पदार्थ हमारे मत में क्षणिक हैं और अनेक, उनके क्रम 
से अनेक पदार्थों का क्रमशः ग्रहण बन जाता किन्तु आप नेयायिकादि के मत में 


वसा सिद्ध नहीं । 
यदि कहा जाय कि प्रमाण ओर युक्ति के आधार पर बेधा धान लिया जाता है 


कि कोई एक पदार्थे क्रभावी नहीं हो सकता, अतः: बहुत कारण माननें होंगे, तब 
काबण क्रम से ज्ञगननों का भी क्रम सम्पन्न हो जायगा। तो वेशा नहीं कह सकते, 
क्योंकि आप (नैग्रायिकादि ) के मत में ही न प्राणादि बहुत माने जाते हैं भौर न 
उनका कोई क्रम माना जाता है, तब ज्ञान-क्रम का निर्वाह क्योंकर होगा ? यदि 
उत्तरीत्तर प्राणप्रवाह का सजातीय पूर्व-प्‌व कारण ( समनन्‍्तर प्रत्थय ) मानकर क्रम 
का सम्पादन किया जाता है, तब आद्य प्राण का वसा कारण सम्भव ने हो सकेगा, 
क्योंकि बौद्धमत के समान मतान्तर में अनादि सनन्‍्तान-धारा नहीं मानी जाती। 
पश्लोक को अद्धीकार करने पर जन्मादि को प्राण का हेतु माना जा एकता है। यदि 
माता-पिता के प्राणों को पुत्र के प्राण का हतु माना जा!ता है. तब तो पुत्र के प्राणों में 
सदा भाव प्रसक्त होता है। इसी प्रकार बुद्धि भी माता-पिता से जनित कही जा सकती 
है, तब भी वह सदा भाव का प्रसंग बना रहता है । 

प्राणों की अनेंकता मानकर भी कहा जा सकता है कि प्राणों का विभिन्‍त देशों 
के साथ संसर्ग है । विरुद्ध धर्मों का संसर्ग एकता का बाधक और श्वनेकता का गमक 


सभाष्य प्रमाणव।त्तिकम्‌ “ [ परिच्छेंदा । 


इलोक!. ११२-११३ ] प्रसाणसिद्धिः २५१ 
यदेककालिकोड्लेको5प्येकचंतन्यकारणस्‌ | 
एक्स्थापि न वेकल्ये स्वान्भन्दबयसितादिषु ॥ ११५ ॥ 
यदि एक काल के समग्र प्राणों को ही एक चेतन्य (ज्ञान) का कारंण माना जाता 
है, तब मन्दश्वसिितादि अवस्था में एक प्राण का आभाव होने पर चेतन्य का जन्म न 
हो सकेगा, क्योंकि प्राणों में समग्रता नहीं रही ॥ ११२॥ 
अथ हेतयेथाभाव॑ज्ञानेडपि स्वादू विशिष्टता । 
न हि तह वस्य काय यदू यस्‍्य भेदाज्न मिश्यते ॥ ११३ ॥ 
यदि समग्रता के स्थान पर यथासम्भव प्राणों के समूह को एक ज्ञान का. कारण 
माना जाता है, तव ज्ञान में प्राणों की उस उपचयाप्चयतारूप विशेषता का भान 
होना चाहिए अन्यथा वह उसका कार्य ही न हो सकेगा, क्योंकि वह काये उस कारण 
का नहीं माना जाता. जिसके भेद होने पर भिन्‍न ( विशिष्ट ) न हो ॥ ११३॥ 








वातिकालच्कूर: 
विरुद्धर्माव्यासोउ्ने कल्ण साधक: । अनेकत्वात्प्राणस्यानिकमनोविज्ञानोत्तत्तिप्रसद्ध: । 
समानजातीयस्य च मनत्तः ऋमेणोत्पत्ति: ! न हि क्षणभेदादेव कार्यभेद:। यथा समान- 
जातीयमनेंक॑ कारणं ठथा कार्यमपि । नन्‍्वनेकस्मादेकमेवोत्पय्यते सामग्रो जनिका। 
नैतदुत्तरमु-ययेककालिके इति। द 
अनेंकस्पे कका्यंजनने ह्वतं सामग्रीरूपेणान्यथा था सामग्रीरूपेण जनने मन्ददव+ 
पितादिषु अश्वसिते च न स्थात्‌ सामभ्रयभावात्‌ । एप हि सामग्रीजन्धन: कार्येस्थ घ॒र्मो 
यत्समग्रव्यग्रवे ऋल्येडभवत न्‌ । न हि तदभावेडपि भवतस्तत्कायेता । 
अथापि स्थाद्यच। संनिहितमेव कारणं न समग्रमेव । एवं तहि सब्हितमेव न 
कारणमसन्निहितमपीति वक्तत्यम्‌ । न चेवमन्वयव्यतिरेकभावित्वात्‌ कायंका रणताया: । 
तस्मात्समग्रात्समग्रमेव कार्य व्यग्रादु व्यग्रमू। अविद्यमानादविद्यमान म्‌ । अन्यथा भूता दन्य- 
व पा  :- | ३ जवातिकालका >व्या जया ँ 
माना जाता है । फलत: भ्राण अनेक हैं, अतः अनेक मनोविज्ञानों की उत्पत्ति प्रस 
होती हैं। समानजातीय मन की उत्पत्ति क्रमशः होगी | क्षण-भेद से ही कार्ये-भेद नहीं 
होता । जैसे समानजातिक अनेंक कारण होते हैं, वेसे ही काय॑ भी । 
दद्भा-“अनेक्त कारणों से एक कार्य की उत्पत्ति माननी न्यायोचित है, क्‍योंकि 
सामग्री ( कारणों की सभ्ग्रता ) को ही कार्य का जनक साना जाता है। े 
समाधान--अनेक कारणों को काये का जनक दो प्रकार से माना जा सकता है-- 
(१) समग्रतया ( अशेषत॒या ) अथवा (२) यथासम्भव सच्चिततया | प्रथम हेतु- वहाँ 
व्यभिचरित है, जहाँ किसी व्यक्ति को एवास-प्रक्रिया सनन्‍्द पड़ गई है, पुरे श्वास-प्रश्वास 
नहीं आते । कारणों की समग्रता बाधित है, फिर भो ज्ञानरूप कार्य उत्पन्न होता देखा 
जाता हैं। सामग्री से जन्म लेनेवाले कार्य का यह धमम ( स्वभाव ) है कि समग्र कारणों 
के न होनें पर वह उत्पन्न नहीं होता । सामग्री के अभाव में उत्पन्त होनेवाले कार्य को 


सामग्री का कार्य नहीं कहा जाता | ह्वितीय यथासम्भव-पक्ष मानने पर यह मानना 


होगा कि 'सन्निहितमेव कारणम्‌ , नासन्निहितम्‌' किस्तु वेसा मानत्ता सम्भव नहीं, 
क्योंकि कार्यकारणभाव अन्वय-व्यतिरेक पर तिभर होता है। फलतः समग्र कारण से 
कार्य समग्र ओर व्यग्न (अभूरे कारण) से क्धूरा मानना होगा । इसी प्रकार अविद्यु 


३५३ सभाष्यं प्रसाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेंद। | 


अमन नमन सह समा साल आल <-ता--लम-आओ आओ तातातान न ऑन का पययाओं शक, 


तिकालद्धार 

बाभतमेवेति नियमः । नव हि तस्य कार्य ययस्य विशेषादविशेषवत्‌ । तद्भावभा वित्वमेव 

निबन्धनमिति चेत्‌ । न तद्विकारविका रित्वेनव तद्‌ भावभाविता गम्यते । 

तड्भावभावितामात्रात्कायंकारणता यदि ॥ अकारणो विकार: स्यात्तथा सवभहंतुकम्‌ ॥॥ ५७० ॥॥ 

यदि तज्भजावभावित्वमेव केवलघुपगम्यते कार्यकारणनिबन्धनविकारोछहेतुक एव 

प्रसक्त:। अन्न सो5पि विकारस्तन्मात्र कादेव प्रथममेव कस्मान्नोत्पन्त:। क्षविक्ृत एव 

हि तस्मिन्ृत्पद्यमान: प्रथममेव स्यथात्‌। न हि तस्य तत्कार्य यदविशेषेषपि विशिष्यत 

इत्युक्तम्‌ । ततो यथा:हेतुको विशेषस्तथा स भावो5पि ततस्तद्भावभावितापि कर्ष॑ 


गम्यते । 
एतेन परिणाम: प्रत्युक्त:। यदुच्यते--क्रमभाविपदिणतिविशेषसापेक्षाद देहादेव 


ऋ्रमवद्‌ विज्ञानमुपजायते । तदसत्‌-- 
परिणामक्रमोस्येप देहम।त्रादसम्भवी । देहाविशेषात्तस्थाधि विशेष: कृत आगतः ॥ ५७१ ॥॥ 
यथव परिणतिविशेष/शभावादविशेषो विज्ञानस्य तथा देहविशेषाभावतः परिण: 


के. “>> अममक्मम»मन्‍म»»---.. >>. साकार. ये ना... तनमन नामक. 


वातिकालल्टार-व्या जया 
न कारण से अविद्यमान और अन्यथाभत कारण से अन्यथामत कार्य क्वा नियम 


सिद्ध होता है । वह काय उस कारण का नहीं माना जा सकता, जिसमें उस कारण 
की विशेषता से कोई विशेषता न आती हो। 
| यदि कहा जाय कि कार्य में केवल तख्भाव-भावित्व ( कारण के होने पर कार्य 
का होना ) ही निश्चित होता है। तो वह कहना उचित नहीं, क्योंकि तद्विकार: 
विकारिता को देखकर तत्कायता या तद्भाव-भाविता स्थिर होती है । अर्थात्‌ यदि 
केवल तख्भाव-भावितामात्र के आधार पर कार्य-कारणभाव की सिद्धि मानने पर 
घट।दिरूप विकार को अहेतुक ही मानना होगा। फलत: कायमात्रा अहेतुक हो जायगा 
॥५७०।॥| कारण के आविक्ृृत होने पर ही कार्य उत्पन्न हो जाता है, तब पहले ही हो 
जाना चाहिये, क्योंकि जिस कार्यकारणगत विशेषता के विना ही विशेषता आती है, 
वह उसका कार्य नहीं, यह कहा जा चुका है । इस प्रकार जेसे कार्यगत विशेषता भहे 
तुक है वेसे ही कार्य भी, अतः: तख्भाव-भाविता का भी ज्ञान क्योंकर होगा ? इसी 
प्रकार परिणामवाद का भी निराकरण हो जाता है। 
यह जो कहा गया कि परिणाम-विशेष से युक्त शरीर ही क्रमिक ज्ञान छत्पन्त 
होता है, वह उचित नहीं, क्योंकि वह परिण;म-क्रम भी देहमात्र से सम्भव नहीं। 
बेहगत किसी विशेषता के विना ही वह परिणाम-क्रम क्योंकर उत्पन्न होगा ? ॥५७१॥ 
जैसे परिणाम-विशेष के अभाव में विज्ञानगत विशेषता नहीं आती, वसे ही देहगत 
विशेषता के विना ही परिणामगत विशेषता भी | 
शंका--दुग्धादिगत विशेषता के विना ही दधिरूप परिणाम देखा जाता है, केवल 
कुछ काल का परिवात्त अपेक्षित होता है, वंसे ही शरीर का परिणाम-क्रम भी होगा । 
समाधान--छक्त कथन नितान्‍न्त निःसार है, क्योंकि क्षीरादि का दध्यादिरूप 
परिणाम समान क्षीर से सम्भूत होता है किन्तु शरीर का परिणाम कभी शरीर के 
समान भर कभी असमान होता है ॥५७२॥ आशय यह है कि समान माना के क्षीरादि 
का समूचित ऊष्मांदि के सम्बन्ध से समान दध्यादि रूप परिणाम होता देखा जाता है 
'किल्तु शरीर के परिणाम में शरीर की समानता औद अक्षम्रानता दोनों धर्म देखे जाते 





श्लोक) ११४ | इ्रधाणसिर्द्धिं। २५६३ 


विज्ञानं शक्तिनियमादेकमेकस्य कारणमस्‌ । 
अन्यार्थायक्तिविगुणे ज्ञाने नाथोन्तरग्रहात्‌ ॥ ११४ ॥ 
पूवे विज्ञान से उत्तर विज्ञान का जन्म मानने पर हमारे बोद्ध सिद्धान्त में 
कारणगत द्क्ति का अकाटबच नियम है कि एक कारण से एक ही कारयें का जस्म होता 
है अर्थात्‌ विषयान्तर से श्रासक्त ( जुड़ा हुआ ) चित्त विषयान्तण के ज्ञानोत्पादत में 
विगुण ( प्रतिबन्धक या अयोग्य ) होता है । निष्कषं यह निकला कि विज्ञान ( पूर्व 
चित्त ) से ही उत्तर ज्ञान उत्पन्न होता है, प्राणादि से नहीं ॥ ११४ ॥। 
वातिकालक्कारः 
तेरपि। नन्‌ क्षीरादिपरिणतिविशेषस्तदविशेषेषपि दृश्यते | कालपरिवासमात्रादेव तथा 
शरीरस्यापि। नेतत्सारम्‌ यतत:-- 
क्षीरादिपरिणामों हि समानक्षीरसम्भवी । समान एवं शारीरः परिणामों विशिष्यते ॥। ५७२ ॥। 
समानक्षीरादिसमवधाने समानोष्मादिसम्भवे च समान एव दध्यादिपरिणास: । 
शरीरस्य तु समानतासमानते । अनुरूपाभ्यासवासनाविकल्पका दिविज्ञानभेदा भेदयोनि- 
बन्धनम्‌ । ततो न परिणतित्रमात्क्रमो विज्ञानानामिति गम्यते । तस्मात्समुदायकार्यत्वे 
विशेषसम्भवोडन्यथानेकत्व भिति स्थितमेतत्‌ । न चंव॑ दृश्यते । 
नन्‌ यस्यापि विज्ञानादेव विज्ञानं तस्यापि कस्मादलेंक नोत्पत्तिमद्‌ विज्ञानम्‌ । 
भत्रोत्तरम--विज्ञानं शक्तिनियमादिति। 
विज्ञानं समनन्‍्तरप्रत्ययरूप॑ एकमेकस्य कारण शक्तिनियम: वासनानुरूप: 
संस्कार: । आसक्तिविशेषो वा । दृढ्वासनं हि व्यवहित्तमपि विज्ञानं समनस्तरप्रत्ययस्य 
सामथ्यंविशेषाधानेन किख्चिदेव विज्ञानं जनयति केवल वा समनन्तरप्रत्ययानुरूपप्रबोधतो 
वा | तथा हि-- 
वासनादाढ्यमासाद्य विनापि समनन्‍्तरात्‌ । पूर्वकादेव विज्ञानातु(स्पाद)विकल्पस्थ सम्भव: ॥५७३।॥ 
समनन्‍्तरविज्ञानात्प्रत्यासत्या तु कस्यचित्‌ ॥ विकल्पस्थोदयो दुष्ट: परस्य व्यवधेन्त तु ॥५७४॥ 





वातिकालदडूा र-व्या ख्या 
हैं । किसी व्यवहार के अभ्यास से तदनुरूप वासनाएँ क्षौर विचित्र विकल्प विज्ञानों का 
समुत्पाद होता हैं। अतः शरीर के परिणाम-क्रम से ज्ञानों का क्रम नहीं देखा जाता । 
फलत: का रण-समूह के कार्यों में विशेषता की प्रतीति, अन्यथा कार्य में एकता न होकर 
अनेकता माननी होगी किन्तु प्रकृत में वसा नहीं देखा जाता । 
जिस (बोद्ठ) के मत में विज्ञान से ही विज्ञान की उत्पत्ति मानी जाती है, उसके 
मत में अनेक विज्ञानों की उत्पत्ति युगपत्‌ क्‍यों नहीं होती ? इस प्रइन का उत्तर यह 
है कि समनन्तर प्रत्ययरूप एक विज्ञान से एक ही विज्ञान उत्पन्न होता है--ऐसा नियम 
कारणगत शक्ति की देन है। प्रत्येक वस्तु अपने व्यवहारलब्ध संस्कारों के परिवेश्ञ में 
नियन्त्रित होती है । हढवासना-वासित विज्ञान व्यवहित होने पर भी समनन्‍्तर प्रत्यय 
में सामथ्यं-विशेष का आधान कर किसी एक ही विज्ञान का जनक होता है। अथवा 
हृढवासना -युक्त विज्ञान अकेला विज्ञान समनन्‍्तर प्रत्यय से निरपेक्ष एवं तदनुरूप 
. वासना-प्रवोध के द्वारा एक ही विज्ञान का उत्पादन करता है। अर्थात्‌ विना भी सम- 
नन्तर प्रत्यय के केवल पूर्व धिज्ञान से हो एक विकल्प विज्ञान उत्पन्न होता है ॥॥५७३।। 
अथवा ससनन्‍्तर प्रत्यय की आसत्ति (सल्तिधि) से. किसी एक ही विकल्‍प विज्ञान का 


२५४ संभाष्ये प्रभाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदं! १ 


(२६ ) कर्म-सिद्धि-- 
शरोरातू सक्ृदुत्पन्ता थी! स्वजात्या नियम्यते । 
परतश्चेत्‌ सम्थस्ष देहस्य विरति। कुता।॥ ११५॥ 

यदि शरीर से उत्पन्न होकर प्रथम बद्धि अपनी कारणभत बद्धि से नियन्त्रित 
होती है कि एक बुद्धि से एक ही बुद्धि जन्म लेती हैं। तब प्रथम बुद्धि के उत्पादन में 
समथ दारीर आगे चल कर बुद्धि-जनन से विरत क्‍यों हो जाता है ? ॥ ११५ ॥। 
नननन्‍कब7 कक बातिकादूार 

न खलु व्यवहितविज्ञानवासनाविकल्पानामन्येनावास्तरोपनिपातिना शक्ति- 
विषयविषयेणोदयो हृर्यते । ततो विज्ञानादेकर्क वा विज्ञानमिति युक्ता व्यवस्था । 
(२६) कमेसिद्धि:-- 

नन्‌ शरीरादमेकविज्ञानोदये5प नियमस्तत एवं विज्ञानात्‌ । यथानेकेरिद्रय- 
विज्ञानसम्भवे5पि कदा चिदेकमेव विज्ञानमासक्तिविषये तत एवासक्तिविशेषात्‌ | तत्रो- 
व्यते--शरी रात्सक्दुत्पन्नेति । 

यदि शरीरादुदीय विज्ञान तत: पुनः पुनरषि तावदेव । तथेव देहस्य स्ामथ्ये- 
सम्भवात्‌ | यदि नाम विज्ञान स्वशक्तिनियमादेक विज्ञानं जनयत्ति। देहस्तु तर्थवास्ती- 
त्यपरापरविज्ञानजननम्‌ । अथ तेन विज्ञानेंन शरीरस्यथापरविज्ञानजननें व्याघातकरणाच्न 
धरीरादपर विज्ञानोदय: । तदप्यसत्‌-- 

नायमर्थ: प्रमाणेत केनचिद्‌ गोचरीक्वतः ॥ विज्ञानादेव विज्ञानं जायते माननिश्चयात्‌ ॥॥ ५७५ ॥। 

न हि विज्ञानरहिताहहादेवानेकविज्ञानोत्पत्ति: । पुन विज्ञानादेवाने कविज्ञालजनन- 
शक्तिव्याघात: । न हि धूमादेव वह्नेर्धूमजनन शक्तेरपघात: । ततो यदि देहादुत्यरिवि: 
ज्ञानादेक कविज्ञानजननेंडपि न देहस्थ सामथ्येव्याघात इत्यपरापरानेकविज्ञानजननम । 


वारतिकालद्टा र-व्याख्या 
उदय होता है ॥५७४। अर्थात्‌ विज्ञान'सन्तति के व्यवहरित पूर्व विज्ञान क्षणों के द्वारा 
अनेक विज्ञानों का उत्पाद नहीं देखा जाता, अतः एक विज्ञान से एक ही विज्ञान का 
उत्पाद होता है--यह व्यवस्था ही युक्तियुक्त है । 
(२६) कमं-सिद्धि-- 
शंका--श री ? से अचैक विज्ञानों का उदय होने पर भी निष्म है कि उसी विज्ञान 
से । जेसे अनेक इन्द्रिय-विज्ञानों का सम्भव होने पर भी कदाचित्‌ एक ही विज्ञान अपने 
सम्बन्धित विषय में होता है । 
समाधान--ज से शरीर से उत्पन्त होकर विज्ञान पुनः पुनः उतना ही रहता है, 
क्योंकि देह का सामथ्यं ही वसा होत। है । यदि विज्ञान स्वकीय शक्ति से नियब्त्रित 
होकर किसी एक ही विज्ञात्र को जन्म देता है । तब देह तो सदेव वंसा ही है, अतः 
अनेक विज्ञानों का जनक क्य्रों नहीं ? यदि शरीर-जनित एक विज्ञान के द्वारा द्वितीयादि 
विज्ञानों की उत्पत्ति का प्रतिबन्ध किथा जाता है, अतः ज्ञानान्तर का उदय क्यों होगा ? 
इस प्रइन का उत्तर यह है कि दरोर से विज्ञाच की उत्पत्ति में कोई प्रमाण नहीं और 
विज्ञान से विज्ञान को उत्पत्ति प्रमाण-सिद्ध है ॥| ५७५ ॥ ज्ञान-रहित' केवल देह से 
अनेक विज्ञानों की उत्पत्ति नहीं हो सकती जौर विज्ञान से अनेक विज्ञानों की उर्त्पत्ति 
; इसलिए नहीं होती कि विज्ञानोत्पन्न प्रथम ज्ञान से ज्ञानान्त र-जनन दाक्ति कुण्ठित (प्रति- 


श्लोफ। ११५ ] प्रमाणसिद्धि! २५५ 


वातिकालद्टार: 
न हि कारणात़ां काचित्प्रेक्षावत्ता येनेदानीं विज्ञानादेव विज्ञानमृपजायते किमस्मदपर- 
विज्ञानोत्पत्येति न देह उत्पादयेत्‌ . अथवम्मपि कदाचिद्‌ भवेत्‌ । यदुत कार्यादेव कार- 
णस्य स्वकार्यजनने व्याघात इति । 
देहादनेकविज्ञानसम्भवे तदनन्तर्म्‌ । विचाते ज्ञानतो दृष्टें: स्परादाशइुका क्वचित्पुन: ॥५७६॥ 
पक्षपातकृतासक्तिरभ्यासादस्य सम्भव: । नियामकत्वमय्यासद्विज्ञानस्योपजायने ॥५७७ा। 
ततस्ठज्जातीयं विज्ञानं _ तज्जातोयादेव कार्यकारणभावसिद्धो विज्ञानादेव 
विज्ञानमिति न देहादस्योदय: । 
ननृक्तमनेकरेन्द्रियविज्ञानसम्मवस्तृत एकविज्ञानादेककविज्ञानमिति | सत्त्यमृक्तम्‌ । 
नोक्तमात्रादेव परिहारो$5पि तु युक्तोक्तित: । न च॒ तद्‌ यूक्तम । न हि विज्ञानमनासक्त- 
स्वभावन्तदपरविज्ञानानुत्पत्तये व्याप्रियते । न चासक्तिः पूर्वाभ्यासमस्तरेण । तत्तों 
यज्जातीये विज्ञाने पूर्वाम्यासस्तत्सद्वत एव पुनयासक्तिरत: पूर्वाम्यासादेव विज्ञानान्त- 
रानुदय: | यस्य तु -- 
ने लोको5स्ति परत्तथ्प न पूर्वाध्धाससम्भव: । पूर्वाभ्यासं बिना नास्ति विज्ञानान्तरवारणम्‌ ॥५७८।। 
तेन देहादुदभिां बिज्ञालानां पुनः पुनः। त्तह हसम्भवे प्राप्तं वृन्दस्तच्च न दश्यते ॥५७९॥ 
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वातिकालछूा र-व्या ख्या 
बन्धित) हो जाती है । उसी ज्ञान से उसी ज्ञान के उत्पादन की शक्ति वच्ते ही व्याहत 
नहीं होती, जैसे उसी धूम से वह्विगत धूम-जनन-शक्ति बाधित नहीं होती। देह से 
उत्पन्त विज्ञाद के द्वारा देहगत शक्ति नष्ट नहीं होती. अत: देह से . सक्ृषत्‌ अनेक ज्ञान्ों 
की उत्पत्ति प्रसकक्‍त होती है देह को ज्ञान का उत्पादक मानने पशर्‌। देह कोई प्रेक्षा- 
पूर्वक कारण भी नहीं कि यह सोच सके--मैंने एक ज्ञान त्पत्न कर दिया हैं, उसी से 
अपरापर ज्ञान-सन्तत्ति प्रवाहित हो जायगी हम ज्ञानान्तर को क्‍यों जन्म दें । 
यदि ऐसा भी कदाचित्‌ सम्भव हो जाय कि उसी कार्य के द्वारा स्व-जनन-शक्ति 
का व्याघात होता है, तब देह से अनेक विज्ञानों के सम्भव हो जाने के अनन्तर उक्त 
शक्ति का व्याधात होता है ! तब ज्ञान से ज्ञान का उत्पाद होने लगता है । ऐसा क्‍यों ? 
इस सन्देह के उत्तर में कहा जा सकता है कि अम्प्राधरूप पक्षपात हो उस असंविज्ञान 
का नियामक है ॥| ५७६-४७७ ।| अत: तज्जातीय विज्ञान से ही तज्जातीय विज्ञान की 
उत्पत्ति होती है, देह से विज्ञान की उत्पत्ति नहीं होती । 
शंका--अनेक इन्द्रियों से ज्ञानों को उत्पत्ति मावी जाती है और उन ज्ञात्ोों में से 
एक ज्ञान के द्वारा एक सजातीय ज्ञान की धारा (सनन्‍्तान) का प्रवाह प्रवाहित होता है । 
समाधान--उक्त ग्रक्रियामात्र से कथित आशक्षेपों का परिहार नहीं होता । अना- 
सक्तस्वभावक विज्ञान विज्ञानान्तर की उत्पत्ति का प्रतिबन्धक नहीं होता। विषय- 
विशेष की आसक्ति अभ्यास के बिना नहीं होतो । तज्जातोय ज्ञान क्ा पूर्वाभ्यास होता 
है, उसके सहश विज्ञान में आरक्षित होती है, अतः पूर्वाम्यास के आधार पर ही 
विज्ञानान्तर का अनुदय होता है । जिस वादा के मत में परलोक नहीं, उसके मत में 
पूर्वाम्यास ( पूर्व जन्म में विहित अभ्यास ) सम्भव नहीं होता, पूर्वास्थास के बिना 
विज्ञानान्तर का निवारण नहीं होता, भत्तः देह से पुनः-पुन उत्पन्‍्त होनेवाले विज्ञान्ों 
का एक वृहत्‌ पुझुज हो जाना चाहिए, वह दिखाई नहीं देता ॥५७८-५१७६॥ यदि 
शरीर का प्रथम क्षण ही ज्ञान का उत्पादक माना जाता है, तब उससे भिन्‍न देह के. 


२५६ धमाष्यं प्रभाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! १ 


वातिकालचद्ूारः 
अधथ प्रथम एवास्प क्षणों देहस्प संविद:। जनकः परभूतस्य वलक्ष्यण्पादहेतुता ॥५८०॥। 
परभूतस्प हि कलशात्तद्विलक्षणस्था जनकता विज्ञानेष्‌। न हि जनकविलक्ष- 
णो5पि जनक! । तदप्यसत्‌-- 
यदि प्रथमतों देहक्षणादेवोदयों विदामु | अनाश्रयस्ततों देह: केवला स्थाद्विदेव तु ॥॥ ५८१ |। 
नानृफ्कार्योपक्ना रकभावे आश्रयाश्रयिभावः तथा सति केवलस्य विज्ञानस्य 
सम्भव: | अथ देहसहका रिविज्ञानं विज्ञानं जचयति | ततो न केवलावस्थानम्‌ । तथा 


सति विज्ञानादेव विज्ञान देहस्तु सहकारीत्यस्मत्पक्ष एव समर्थित: स्यात्‌ । अथ देह 
उपादानकारणं प्रथमम्‌ । यथा शालूकस्य गोमयपदार्थ:। पश्चाच्छालूकादेव शालूको- 


दय: । एवं तहि गोमयमन्तरेणापि पश्चाच्छालूकादेव शालूकसम्भवस्तथा विज्ञानादेव 
विज्ञानमिति कैवलावस्थानप्रसज़: । हे 

अथ देहस्यापि कारणत्वमुपलम्यते । सत्त्यम्‌ । नोपादानकारणत्वेन किन्तु सहका- 
रिव्वेनेत्यक्तम्‌ । अथ पूर्वमुपादानं पश्चात्सहकारी चेत्‌। नोपादानं प१श्चात्सहक।रि 


भवत्ति मर 
यदि देह उपादानं सहकारी कथमपुनः। दुष्टत्वादेवमेतच्चेल्ल दशनमिहुष्थते ॥५८२॥ 
नच दालूकस्य तथाभूतस्य गोमयाच्छालूकाद्दवा समरुद्भवस्तवोमंहतों भेदस्थ 


भावादिति ध्रतिपादितम्‌ । 
वातिकालद्ूा र-व्या ख्या 


द्वितीयादि क्षणों में ज्ञान की अजनकता प्राप्त होती है ॥५८०॥_ कलशादि से भिन्‍न 
पटादि में घट-ज्ञान की जनकता नहीं देखी जाती । यदि प्रथमत:ः देह क्षण से ही ज्ञानों 


का उदय माना जाता है, तब देह को ज्ञान का आश्रय नहीं मान सकते, ज्ञान अना- 
श्रितरूपेण स्वाधीन ही! रहेगा ॥५८५१॥ जिन पदार्थों में छपकार्योपकारकभाव नहीं 
होता, उनमें आश्रयाश्रयिभाव कभी हो ही नहीं सकता । 

यदि देह-सहक्ृत विज्ञान को विज्ञान का उत्पादक माना जाता है, अतः विज्ञान 
में केवल (अनाश्रित) अवस्थान नहीं होता | तब तो हमारा ( बौद्धों का ) ही सिद्धान्त 
समर्थित हो जाता है कि विज्ञान ही विज्ञान का उत्पादक है और देह सहायकमात्र । 

शंका--विज्ञान का प्रथम उपादान फरारण देह वेसे ही होता है, जेसे शाल्‌क 
( विच्छू ) का प्रथम उपादान गोमय (गोबर) होता है और पश्चात्‌ शालूक से शालू्‌. 


कोत्पत्ति का कम चालू हो जाता है । 
समाधान -जे मे गोमय के बिना भी शालूक से शाल्‌कोत्पत्ति होती है, वेसे हो 


विज्ञान से विज्ञान की उत्पत्ति मानने में कोई आपत्ति नहीं । हाँ, विज्ञान श रीर-नि रपेक्ष 
केवल अवस्थान-प्रसंग न हो, अतः शरोर को भी कारण माना जाता है, वह भी शरीर 
को उपादानकाराणत्वेन नहीं, अपितु सहक्ारित्वेन स्वीकृत किया जाता है। यदि कहा 
जाय कि देह को पहले उपादान और पश्चात्‌ सहकारी मान लिया जाय । तो वैसा 
कहना उचित न होगा, क्योंकि उपादानकारण पदरचात सहकारी कभी नहीं होता। 
यदि देह उपादान कारण है, तब सहकारी कारण कंसे होगा ? लोक में वेसा कोई 
दृष्ठान्त नहीं देखा जाता ॥४८२॥ शालूक का जो दृष्टान्त प्रस्तुत किया जाता है। 
वहाँ के तथ्य नितान्‍्त स्फूट है कि गोमय से सपुद्भूत और शालूक-जन्य शालूक 
व्यक्तियों का महान्‌ अश्तर देखा जाता है। छसका प्रतिपादन किया ज़ा चुका है। 


श्लोक: ११६-११७ ] प्रमाणसिद्धिः २५७ 


अनाश्रयान्निषृत्ते स्याचछरीरे चेतस) स्थिति। । 
केवलस्य चेव्चित्तत्न्तनस्थितिकारणम्‌ ॥ ११६ ॥ 
तड़ेतुब॒च्तिछ्षाभाय नाड्भतां. यदि गच्छति | 
हेतुर्देद्ान्तरोत्पत्ती पश्चायतनसेहिकप ॥ ११७ ॥ 
शरीर के निवृत्त हो जानें पर चित्त की निराधार स्थिति प्राप्त होगी--ऐसा तब 
हा जा सकता है, जब कि चित्त-सन्तति का सहकारी कारण पृ्व॑ कर्म और कर्माजित 
शरीर, पंचायन ( चक्षुरादि पाँचों इन्द्रिय) सहायक न माने जाते हों । सहायक सामग्री 
के रहने पर विज्ञान की निराधार स्थिति प्रसक्त नहीं होती ११६-११७॥ 
न्‍ वातिक्रालल्टारः 
पाटवादिन्द्रियज्ञानादुदितादीक्षपते क्वचित्‌ | तदेव प्रथम दुष्ट विज्ञानान्तरसाधनम्‌ ।। ५८५३ ॥। 
तस्मान्न देह।द्विज्ञानम्‌। अथापि स्माद्‌ | भवतो5पि यदि न देह आश्रथो विज्ञान्नस्य 
तदा निवृत्ते5पि देंहे केवलस्य विज्ञानःस्यावस्थानप्रसज्भ: | न हि निन्निबन्धन: सहावस्था- 
ननियमः । अन्न परमाशइूवय परिहार: | तदेततु--अनाश्रयान्निवृत्त इति । 
तदा केवलस्यथावस्थान भवेत्येवेति वाक्यशेष: | यदा तु--हेतुर्देहान्त रोत्पत्ताविति । 
तदा कुतः केवलस्यावस्थानमित्ति। तथा हिं. चित्तससतानस्य स्थितिकारणं तद्धेतु 
वृत्तिदेहहेती: । कललादिसंज्ञितस्य वृत्तिदेंहोत्पादनं प्रत्याभिमुख्यं तस्घ राम: केवलस्य 
देहहेतोर्नास्ति ! किन्तु चित्तसनन्‍्तानस्थितिकारणम्‌ | पूर्वक॑ चित्त कममसंज्ञितन्‍्तस्य यदा- 
ज्भग्ता सहकारिकारणत्वम्‌ | तस्य चाज्भता देहसतष्णतायां तन्नाज्भतां यदि गच्छति+। 
तदा केवलस्यावस्थानमिएम्ेव । देहान्तरोत्पत्तोी व पंचायतनम हिकप्‌ । तदेव संस्कार- 
कत्वेनास्प्यधातुच्युतानां देहोत्पत्तो कारणमिति । तस्याज्भभाव उपलभ्यते मरणादृध्व 
( बातिकालदूार-व्याख्या 
कहीं-कहीं पट इन्द्रिय से जनित विज्ञान के द्वारा विज्ञानान्तर का समुत्पाद विस्पष्ट 
देखा जाता है ।।५८३॥ अतः देह से विज्ञान की उत्पत्ति नहीं मानी जा सकती । 
शंका--यंदि आप (बोद्धगण ) भी देह को विज्ञान का आश्रय नहीं मानते, तब देह 
के न रहने पर विज्ञान का अवस्थान स्वतनन्‍्त्र (निराधार) होना चाहिए 
समाधान - देह के निवृत्त हो जाने पय चित्त का अवस्थान रहता है, वही विज्ञान 
का आश्रय होगा । चित्त हो विज्ञान है, अत: केवल विज्ञान का अवस्थान अभीष्ठ ही है । 
किन्तु जब भावी देहाग्तर की उत्पत्ति का ऐहिक देह में संचित कर्मंराशि विद्यमान 
है, तब विज्ञान निराधार क्‍यों रहेगा ? अर्थात्‌ भावी जन्म में चित्त-सन्तान को स्थिति 
के कारणभूत शरीर की उपादान गर्भगत कललल, बुद्बृदादि अवस्थाएँ मानी जाती हैं । 
वे देहोत्वादन के उन्मुख होकर जिस देह का उत्पादन करती हैं, वही विज्ञान-सन्तान 
की स्थिति कारण हो जाता है । पुर्वंतन चित्त (विज्ञान) जिसका नामान्‍्तर कम है, 
सहकारी कारण माना जाता है। वह वस्तुतः देह को तृष्णा ( आसक्ति या छपादान ) 
का अड्भ होती है । वह जब अंग नहीं बन पाता, तब कैवल चित्त का अवस्थान माना 
ही जाता है। देहान्तर की उत्पत्ति में ऐहिक प्चायतन ( चक्षुरादि पाँच इन्द्रियगण ) 
कारण है। वही आरूप्य धातु (लोक) से प्रच्युत सत्त्वों कौ देहोत्पत्ति का कारण माना 
जाता है| देहान्तर की उत्पत्ति में ऐहिक पंचायतन कारण है। वही संस्कारक होने 
के कारण आडूप्य लोक से च्यूत होनेवाले जीवों की देहोत्पत्ति का कारण माना जाता 
३३ पे, 4 द जा ६ हे हरे 





२५८ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। १ 


तदड़भाषहेतुत्वनिषेषेष्चु पलम्भनम्‌ । 


अनिश्चयकर प्रोक्तमिन्द्रियाधपि शेषबत्‌ ॥ ११८ ॥ 

विज्ञान के कमंरूप सहकारी कारण और पंचायनरूप उपादान कारण का निषेध 
करने के वादिगण उनका अनुपलम्भन प्रस्तुत करते हैं, वह अनिश्चयका रक (अनेकान्तिक) 
है, क्योंकि अहह्यविषयक है । एवं जो यह शेषवदनुमान किया जाता है--“'श री रान्त- 
सम्बन्धी रिद्रयादिप्रतिसन्धात्‌ न भवति इन्द्रियत्वात्‌ ।” वह भी अनक!न्तिक है। एवं 
प्राणापानत्व ज्ञानत्वादि हेतु भी अनेकान्तिक माने जाते हैं ॥ ११८ ॥ 

वातिकालद्ूारः 

देहोत्पत्ते रद्शनात्‌ । आखूप्यधातोस्त्वत्यन्ताहष्टे: । अन्नाह- तदज््भावहेतुत्वेति । 

यद्यपि नाम नोपलभ्यते पंचायतनस्यहिकस्य जन्मान्तरदेहजननेज्धभावस्तथापि 
चित्तसन्तानहेतो: कर्मसंज्ञितस्य नासाविति नानुपलब्धिमात्रकादेव तदभावनिश्रय इति 
अनिश्रयकरणमनुपलम्भनमित्ति प्रागेव प्रत्यपादीदमिति कवात्र विमतिः। 

अथाप्युच्यते--नानुपलम्भनमात्रक्रमत्रोच्यतेषपि तु॒ व्याध्तिपृवकमनुमानम्‌ । 
तयथा--यदिन्द्रियन्त दिन्द्रियान्तरं न प्रतिसन्धत्ते | तद्यथा देवदतचक्षुरादिक न यज्ञदत्त- 
चक्षुरादिकम्‌ । इन्द्रियं चेह जन्मशरीरस्तम्बद्धप्रिति विरुद्धव्याप्तो पलब्धि: । 

नेतदस्ति | शेषवत्त्वादस्य उच्बते एतच्चथार्थास्ति ध हि शैषवतो गति:। जन्मा- 
न्तरेन्द्रियाप्रतिसन्‍्धानं हि. केवलमदरशंनमात्रगम्य॑ न चादश्शनमात्रका द्विपक्षग्यावृत्ति- 
निश्चयः। अथेहिकशरीरभावीन्द्रियप्रतिसन्धानोपलब्धेरपरत्रापि तत्थतिसन्धानमेवानु. 
पीयते । तत्रापि सिद्धसाध्यता तस्यापि तदेहिकत्वात्‌ । पारावारवत्‌ । 


वातिका लद्भा र-व्य। रूपया 
हैं । ऐहिक पंचायतन में देहोत्पत्ति की अंगता उपलब्ध भी होती है, क्योंकि मरने के 
पश्चात्‌ पंचायतन न रहने के कारण देहोत्पत्ति नहीं देखी जाती । आरोप्य लोक में तो 
भवायतन का अत्यन्ताभाव है। फछत: “शरीरान्तर<-सम्बन्धी रिद्रिय।दिप्र तिसन्धातु न 
मवरति, इन्द्रियत्वात्‌/--7रह शेषबत्‌ अनुमान अनेकान्तिक (वग्पभिचारी ) है। अर्थात्‌ 
यद्यपि जन्मान्तरीय देह की उत्पत्ति के #िए ऐहिक पत्चायतन में अंगता उपलब्ध नहीं 
होती, तथापि कमं में चित्त-सन्तान की हेतुता के अभाव का निश्चय उसको अनुपलब्धि: 
मात्र से नहीं हो सकता, अतः अनुपलम्भनमात्र से उसके अधाव का निश्चय--यह पहले 
ही कहा जा चुका है फिर विवाद किस बात का ? 
शंका--यहाँ केवल अनुपलम्भ ही प्रस्तुत नहीं किया जाता, अपितु व्याप्तिपृव॑क 
अनुमान का उपन्यास किया जाता है--“यद्‌ इन्द्रियम , तद्‌ इन्द्रियान्तरं न प्रति- 
सम्धत्त | यथा देवदत्तचक्षुरा दिक॑ न यज्ञदत्तचक्षुरादिकम्‌ , इन्द्रियं चेह अन्यश रीरसम्ब- 
द्धम्‌ ।” अर्थात्‌ पूर्व जन्म में इन्द्रियों का जिस शरीर से सम्बन्ध था, इस जन्म में उसी 
शरीर से सम्बन्ध न होकर अन्य शरीर के साथ सम्बन्ध है; अतः इन्द्रियाँ अपनी पुवंतन 
अनुभूतियों का प्रतिसन्धान ( स्मरण ) नहीं कर सकतीं । 
समाधान--शेषवत्‌ अनुमान के बल पर ही यह कहा जाता है, किन्तु शेषवत्‌ 
अनुमान से यथार्थावगति नहीं होती, क्योंकि जन्माश्तर में ऐन्द्रियक -प्रतिसन्धान का - 
क्षभाव केवल क्षदरशनमात्र से अवगमित होता हैं, अदशनमात्र से विपक्ष-व्यावृत्ति का: 
निवचय नहीं होता । यदि ऐहिक शरीर भावी इन्द्रिय के द्वारा प्रतिसन्धान- देखकर 
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दृष्ट च शक्ति पूर्व॑पासिन्द्रियाणां स्वजातिषु । 
विकारदशनात्‌. पिद्धमपरापरजस्म च॥ ११९ ॥ 

उक्त अनुमान केवल अनेकान्तिक ही नहीं, विरुद्ध भी है, क्योंकि पूव॑तन इन्द्रियों 
में स्‍्वसमानजाती य इन्द्रियों का ही प्रतिसन्धान देखा जाता है, जेसे कि जिप्तकी रसना 
नें नींब का रस चख लिया है, उसके सामने नींबू आते ही रसना में विकार (पानी) 
आ जाता है। फलत: सजातीय इन्द्रियों में ही प्रतिसन्धातृत्व होता है, समस्त इन्द्रियों 
में नहीं । इससे पूवव-पुर्व जन्मों की सिद्धि हो जातो है ॥ ११६ ॥ 

.. वातिकालछ्थार: 

अथ शुक्रशो णितानन्‍्त रभवेन्द्रियमिति विशेष्यते । तदप्पसत्‌ । अन्नाषि न विपक्षा- 
भावोइन पलम्भमात्रकमन्तरेण गम्यते । न च शुक्रशोणितान्त रत्वेन विशेषणं देशविशेषण- 
वत्परित्राणम्‌ | घटशब्दविशेषणवच्च । तथा हि-दृष्टा च शक्तिरिति । 

न हि व्यक्तिविशेषणात्पक्ष एव प्रतिबन्ध: प्रतोषतेडन्यथा न केनचित्‌ क्वचिद्‌ 
व्यवहतंव्यम्‌ शक्तिनिश्चयपूर्वकत्वाद व्यवहारस्य | पध्वामान्यविषयश्र व्यवहार्तो न 
व्यक्तिपरता सम्बन्धस्व । तथा च चापल्यादिसमन्वयिनश्रक्षु रादेरस्यासभावनातस्तथा- 
भतोत्पत्तों तथाभूतदरशंनादपरत्र तथाभूतमेवानुमीयते । न च जन्मादो तथ।भूतमिन्द्रियं 
कारणमुपलभ्यते । ततो जन्मान्तरेन्द्रियणमिति नहिकत्वमन्यद्वा विशेषणं युक्तम्‌। अथ- 
कमेव तदिन्द्रियं ततो नोत्तरेन्द्रियस्य पूर्वण जननसिद्धि: । यद्यप्येवन्तथापि-- 

अभ्यासपूर्वकत्वस्थ चापलादिषु दरंनांतु | त्तवाभृतानुमानस्य सिद्धत्वादपरं वृथा ॥॥५८४।। 


वातिकालच्ूा र-व्या ख्या 
जन्मान्तर में भी प्रतिसन्धान का अनुमान कर लिया जाता है, तब सिद्ध-साध्यता की 
प्रसक्ति होती है, क्योंक्रि एक ही शरोर के पूर्वापएकालिक इन्द्रिय वेसे ही हैं, जेसे एक 
ही नदी के दो (पार और अवार) तट । यदि एक्न शरीर-सम्बन्धी इन्द्रियों को व्यावृत्ति 
के लिए भिन्‍न शुक्र और शोणित से जनित इन्द्रियों का ग्रहण किया जाता है, तो वह 
भी उचित न होगा, क्योंकि वहाँ भी विपक्ष का अभाव अनुपलम्भमात्र से निद्िचत 
नहीं हो सकता । शुक्रशो णितान्तर-जन्यत्व विशेषण दे देने मात्र से वसे ही त्राण (दोषो- 
द्वार) नहीं हो सकता, जेसे देशविशेषावस्थित्व विशेषण से दोषोद्धार नहीं होता। 
प्रवंतन घटविषयक अनुभूति से उत्तरत्र घटविषयक स्मरण नहीं होता--ऐसा भी नहीं 
कह सकते, क्योंकि किसी व्यक्ति को विशेषण बना देने पर पक्ष में ही व्याप्ति का 
निदचय नहीं हो जाता, दृष्टान्त या सपक्ष परम आवदश्यक है। अन्यथा शब्दादि-व्यव 
हार प्रवृत्त नहीं हो सकता, क्योंकि शब्दों का शक्ति-ग्रह व्यवहार का कारण है। 
सामान्यविषग्रक व्यवहार से छब्दों में व्यक्तिपरता का निश्चय नहीं हो सकता । फलत 
चक्षुरादि इन्द्रियों में चपलता (हाव-भाव-कटाक्षादि) अम्यास-साध्य हैं। वंह अभ्यास 
यदि इस जन्म में नहीं हुआ, तब जन्मान्तरीय अभ्यास का अनुमान किया जाता है। 
जन्म के आरम्भ में चापलादि-विशिष्ट चक्षु उपलब्ध नहीं होता, अतः चापलादि-यक्त 
प्वेतन चक्षुरादि से उत्तरत्र वंसी ही इन्द्रिय की उत्पत्ति सिद्ध होती है । 
यदि पुवजन्म को इन्द्रियाँ ही इस जन्म में मानी जाती हैं, तब यद्यपि उनमें 

जन्यजनकभाव सिद्ध नहीं होता। तथापि इन्द्रियगत चापलादि में अभ्यासपू्वकत्व॑ 
देखकर जन्मादिकालिक इन्द्रियों में क्षम्यासपुर्वंक चापलादि सिउ्ध:हो जाता है। तद्त्‌ 
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शरीरादू यदि तज्जन्मप्रसड्धः पूववडद्धवेत । 
चित्ताच्चेत्‌ तत एवास्तु जन्म देद्दान्तरस्य च॥ १२० ॥ 
यदि शरीर से ही इन्द्रियादि का जन्म माना जाता है, तब पृव॑ंवत्‌ प्रसद्धभ उप- 
स्थित होता है, (अर्थात्‌ “हेतुत्वे समस्तानाम्‌” (प्र ० वा० पृू० ४२) इस पद्म में कथित 
युगपत्‌ अनेक देहादिरूप कार्योत्पत्ति प्रसक्त होती है ।। १२० ॥ 
23 तू  अवाविकालदझ्ारः 
एकन्तन्नेति नेंदपुपपोगि सवंथा तज्जातीयकारय॑ंदशेनात्कारणं तथाभूतमित्यनु- 
मानम्‌ | दृह्यन्ते चाभ्यासिका गुणा: स्वप्नशरीरान्तर इति प्रतिपादितप्‌ । 
किच्च विका रस्यापरापरस्य दशंनादपरापरजन्यसिद्धमेवात इति। इन्द्रियान्तर- 
मिन्द्रियान्तरं जनयति मध्यावस्थायामिति कथं न जसन्मान्तरेन्द्रियजननं स्वभावभूत- 
विकारे हि भेद एवं नकता पृथिव्यादिवत्‌ । 
अथापि स्यादकसन्तानप्रज्ञप्तिरेवात्रेति नात्यन्तं भेद:। जन्मान्तरेईप समान- 
मेतत्‌ । जन्मान्तरमपि सुथ्तप्रबुद्धधदेकसन्तानान्तगंतमेव स्मृतिव्यवधानेन तु दूरमिव 
तत्प्रतीयते । 
अथापि स्याननेन्द्रियादेवोत्यत्तिरिन्द्रियाणामपि तु प्रथम शरीरादुत्पत्ति:ः परत 
रिद्रयादेव शक्तिनियमात । अन्रोच्यते-शररी राद्यदीति | 
यदि देहात्प्रथमोत्पत्तिस्तदा सेन्द्रियादनिन्द्रियाद्या । सेन्द्रियादुत्पत्ताविन्द्रियादेवो- 
त्पत्तिरिति प्रथमस्यापीन्द्रियादुत्पत्तो परलोकप्रसिद्धिः। अनिन्द्रियादुत्पत्तोी केशनखाग्रा- 
वातिकालदू र-व्याख्या 
एकत्वानेकल्वादि की अवधारणा व्यर्थ है ॥५८४। दोनों जन्मों की इन्द्रियों में एकत्व 
नहीं-एऐसा सिद्ध करना कोई प्रकृतोपयोगी भी चहों, क्योंकि यहाँ इन्द्रियगत चापल- 
व्वादिजातीय कार्य के दशन से उसके कारण का अनुमानमात्र किया जाता है। स्वप्ना- 
बस्था में अम्यास.साध्य यूणों का चमत्कार प्रतिदिन देखा जाता है-यह पहले कहा 
जा च॒का है। 
दूसरी बात यह भी है कि नींबू देखते ही रसास्वादी व्यक्ति के मूह में पानी 
आता देखकर पू्व-पूव॑ जन्म सिद्ध होता है, अतः पूव-पूर्व इन्द्रियाँ उत्तरोत्तर इन्द्रियों 
को जन्म देती हैं। फलतः पृथिव्यादि के समान ही इन्द्रियों मे भी अनेकता और कार्य- 
कारण-परम्परा सिद्ध होती है । 
यदि पृर्वोत्तर इन्द्रियों की एकसन्तान-प्रज्ञप्ति मानी जाती है, तब भी अनेक- 
व्यक्तिता से कोई विशेष भेद नहीं सिद्ध होता । पूर्वोत्तर जन्मों में सुप्त-प्रब॒द्ध-न्याय का 
पूर्ण साम्राज्य परिलक्षित होता है | हाँ, अनन्त स्मृतियों का व्यवधान पूर्वोत्तर जन्पों 
की दूरी अवश्य बढ़ा देता है । 
शंका--इन्द्रिय से ही इश्द्रियान्तर की उत्पत्ति नहीं होती, अपितु पहले-पहल 
शरीर से इन्द्रियों की उत्पत्ति और पष्चात्‌ इन्द्रिय में ही इन्द्रियान्तर की उत्पत्ति-शक्ति 
नियन्त्रित क्यों न माती जाय ? 
समाधान--यदि इंद्रियों की प्रथम उत्पत्ति मानी जाती है, तब प्रहत उठता है कि 
सेन्द्रिय शरीर से या अनिन्द्रिय शरीर से ? सेन्द्रिय शरीर को कारण मानने पर इन्द्रिय 
को भी इन्द्रियान्तर का कारण मानना होगा, फलत! परलोक (पर्वेजन्म) की सिद्धि हो 


हर -+- 
च्न- 
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तस्मान्न हेतुवेकल्यात्‌ सर्वपामन्त्यचेतसाम्‌ । 
असन्धिरीदश्ी तेन शेषवत्‌ साधन मतस्‌ ॥ १२१॥ 
पृ्व॑ चित्त हो उत्तर चित्त का एवं वही तृष्णा कम से सहकृत होकर पंचायतन 
का हेतु है, अत: सभी अन्त्य चित्तों की असन्धि ( अप्रतिसन्धि नहीं ) होती है, फलत) 
भ्न्त्यचित्तत्वादि रूप शेषवदनुमान अनेकान्तिक सिद्ध होता है | १२१॥ 
कि छ. ८ ->अ क वा विकान कार 
देम तदेहाच्चोत्पत्ति: । अनेंकत्वे चानेकेन्द्रियोत्पत्तिप्रसज्भ: | तथा चापरिमाणताप्रसद्धः । 
तथा समर्थस्य देहस्थ विरति: कुतः | अथ देहपरिणतिविज्ञेष एवेन्द्रयाणि तदापषि स 
एवाविनाशप्रसद्भ: स्थादक्षाणां देहसम्भव इत्यादिकः प्रसद्भ:। अथ चित्ताभावान्मृत< 
शरोरे नेन्द्रियसम्भव: । यदि तह चित्तादुत्पत्ति:। तत एव चित्ताज्जन्म देहान्तरस्य 
चित्तस्प च जन्मान्तरभाविन: । कि पूर्वन्द्रियकारणत्वपरिकल्पतानिबंन्धेन । ततो न 
शरीरं विज्ञानस्य हेतु रतो न हेतो: शरीरध्य वेकल्प्राज्जन्मान्तरासम्भवादप्रतिसन्धिरि- 
त्याह -तस्मान्र हेत्विति । 
इत्युपसंहार: । हेतुहि जन्मान्तरासज्भुतस्य सतृष्णकर्मा भिसंस्क्ृतं चित्तम्‌ | तस्य 
च न वकल्यम्‌ । यदि तु शरीर हेतु: स्थात्ततस्तद्वकल्यतो हेतुवकल्थादसलन्धि:। न चेवं । 
ततो न हेतुवेकल्यमिति नासिद्धों हेतु:। मरणतचित्तत्वादित्येव परिशिष्यत्ते ॥ तच्च शेष- 
बत्‌ | अदर्शनमात्रकेण व्यतिरेकोपदर्शनात्‌ । यदप्युक्तम--इहलोकचित्तं चित्तान्तरं न 
प्रतिसन्धत्ते । भिन्‍नदेहवत्तित्वाद्देवदत्तचित्तवत्‌ । तदप्ययुक्तम्‌ । 
वातिकालदूदा र-व्या ख्या 
जाती है । अनिन्द्रिय (इन्द्रिय-रहित) शरीर से इन्द्रियों की उत्पत्ति मानने पर छेश- 
नखाग्रादि एवं मृत देह से इन्द्रियों की उत्पत्ति क्यों नहीं होती ? कैशादि अनेक हैं, अतः 
उनसे अनेक इन्द्रियों की उत्पत्ति भी प्रसक्त होती है, फिर तो इन्द्रियों की अपरिधघित 
संख्या हो जायगी । एवं देह का सामथ्ये इन्द्रिय-माला की उत्पत्ति से विरत क्योंकर 
होगा ? यदि देह का परिणाम-विशेष ही इन्द्रियाँ हैं, तब इन्द्रियों का पृवैचचित अनाश+५ 
प्रसज्भा उपस्थित होता है । यदि चित्ताभाव के कारण मृत शरीर से इन्द्रियों की उत्पत्ति 
नहीं मानी जा सकती, तब चित्त से इन्द्रियों की उत्पत्ति माननी होगी। अतएव 
जन्मान्तरवादियों का कहना है कि चित्त से ही उत्तर चित्त और शरीर का जन्म होता 
है । अतः इन्द्रियों की उत्पत्ति में पूव इन्द्रियों से मानते की क्या आवश्यकता ? निष्कर्ष 
यह कि शरीर विज्ञान (चित्त) का हेतु नहीं, अत! शरोर का अभाव होने से न तो 
जन्मान्तर का अभाव होता है, न पूर्व संस्कार-स्मरणादि का अभाव और न 
प्रतिसन्धि (गर्भावक्रान्ति) को अन्नुपपत्ति । 
यह एक तथ्य है कि जन्मान्तर का हेतु तृष्णा ओर कर्म से-संस्कृत चित्त | शरीर 
के अभाव से उसका अभाव नहीं होता। यदि शरीर जन्माक््तंर का हेतु होता, तब 
उसका अभाव होने से प्रतिसन्धि (गर्भावक्रान्ति) नहीं हो सकती थी किन्तु ऐसा नहीं, 
अत: हेतु का वेकल्य या असिद्धि नहीं । चित्तरूप हेतु से ही चित्त-सन्तत्ति प्रवाहित हो 
जाती है । उसके अभाव में चित्तोत्पाद का व्यतिरेक देखा जाता है। 
यह जो कहा गया कि इहलोक का -चित्त भिन्‍न देह में अवस्थित है, अतः भिन्‍्स 
देहु में स्थित पुव जन्म के अण्तिम चित्तक्षण से प्रतिसंहित क्योंकर होगा ? 
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वातिकालद्ूार: 
वृत्ते: पूर्वनिषंधोक्तेराश्रयस्य निर्षधत: । आलम्बनत्वे विज्ञानं क्षणादालूम्बते परम ॥५८५५॥ 
यदि तत्र वर्तमानमन्यवृत्तिनो विज्ञानस्य न जनकमिति प्रमाणाथेस्तदाश्रयाश्रयि- 
भावो निषिद्धोडदेशस्थच विज्ञानम्‌ | व चालम्ब्धथभानों देह आश्रयो विज्ञानस्यान्तरस्प- 
शंविशेषत्वेन सुखादिविज्ञानालम्ब्यत्वात्‌ । आलम्बनचच स्वशरीर॒म्‌। परशरीरशालम्बन: 
विज्ञानं जनयतोति तेनानेंकान्त:। न च देहान्तरत्वमेक सन्तानप्रज्ञप्तित:। भेदस्तु पर- 
मार्थत एकजन्मशरी रस्यापि बालादवस्थाविशेषतः । तस्मात्सन्तानस्योपकारो मनसो 
देहादुत्पत्तिस्तु चित्तादेव ब्रीहिसन्‍्तानवदिति। ततो नादिनिधने चित्तसन्ताने सन्ति 
जन्ममरणप्रबन्धसिद्धे रभ्यासप्रप्तिद्धि रित्याम्या सिका गुणा: से एवावकाशमासादयन्ती ति 
सर्वज्ञतान्यो वा गुण: सम्भवति । 
(२७) करुणा म्या स!--- ; श पर 
ननु भवत्वम्यास: स॒ तु कथमत्यन्तप्रक्ष निष्ठ: । किच्चिन्मात्रस्य विशषस्य 
दर्शनात्‌ । लंघनवदुदकतापवच्च । अत्रोत्त रमू--अभ्यासेनेति । 
. वातिकालद्धा र-व्याख्या 
वह कहन! भी युक्तियुक्त नहीं, क्योंक्रि [ यद्यपि देवउत्त के दारीर में विद्यमान 
चित्त के प्रतिसन्धान यज्ञदत्त-शरीरस्थ चित्त से सम्भव नहीं, तथापि एक ही शरीर- 
सथ्तति की बाल्यादि अवस्थाओं के चित्तक्षणों का ध्रतिसन्धान उसी सनन्‍्तति के विभिन्‍न 
देह-सन्तति के भिन्‍न देहक्षणों में अवस्थित चित्तक्षणों से होता है अर्थात्‌ पृव॑जन्म के 
अन्तिम देह से अतिवाहिक देह और उससे इस जन्म के शरीर से सनन्‍्तानेकता बनी 
रहती है, फलतः पूर्वोत्तर चित्तक्षणों की अवाधित सनन्‍्तति प्रवाहित रहती है ]। पहले 
यह कहा जा चुका है कि विज्ञान या चित्त के आश्रयीभूत हारीर के न रहने पर चित्त 
अनाश्रित रहता है और देहान्तररूप भालम्बन के सुलभ होते ही चित्त-सन्तरि उसको 
अपना आश्रय बना लेती है ।। ५८५ ॥। 
यदि पूर्वजन्म का विज्ञानक्षण अन्य द्रीर में स्थित होने के कारण इस जन्म के 
चित्तक्षण का जनक नहीं, तब विज्ञान और शरीशय का आश्रयाश्रयिभाव निषिद्ध हो 
जाता है और विज्ञान या चित्त को अदेशस्थ (अनाश्रित या स्वतन्त्र) मानना होगा । 
अथवा आन्तर स्पर्शादि विशेषरूपेण सुखादि विज्ञान के द्वारा आलम्बनीय है। आल- 
म्बन स्त्रकीय शरीर है । वह परकीय शरीरालम्बनक विज्ञान को जन्म देता है, अतः 
“प्रशरी रष्थं चित्त परशरीरस्थं चित्त न जतयति, अन्यशरीरस्थात्‌”--इस्त शक्रमुमान 
का हेतु अनेक्नान्तिक है । एऋसन्तान दो देहों का भेद नहीं ह।ता-एऐसा नहीं कह सकते, 
क्योंकि एक जन्म के बाल्य ओर स्थविर शरोरों का भी भेद होता है। फलत: एक 
सन्‍तान तो कैवल उपक्रारक होता है, मन (चित्त) की उत्पत्ति वेसे ही चित्त से ही होती 
है, जसे ब्रीहि से श्री हि-सन्‍्त।न । इस प्रकार यह विद्ध हो गया कि चित्त-सन्तान अनादि 
ओर अनन्त है। जीवों के जन्म-मरण का प्रवाह अविरल है। अभ्यास (पुनः पुनः किसी 
गुण के के अवलम्बन) से करुणादि का चरम प्रकर्ष एवं सर्वज्ञतादि की प्राप्ति 
सम्भव ह | 


(२७) करुणाभ्यास -- हे ; छा 
प्रन्‍न--मान लेते हैं कि अभ्यास सम्भव है किन्तु उसकी प्रकर्ष-गति क्योंकर 


होंगी जब कि अभ्यास से केवल एक सीमित विशेषता ही आतो है । 


एत्ागा “जय 


श्लोक: १२२-१२३ ] प्रमाणसिद्धि! २६३ 


अभ्यासेन विशेषोष्पषि लदढघनोदकतापवत्‌ । 
स्वभावातिक्रमो मा भूदिति चेदाइत। स चेत ॥ १२३ ॥ 
पुनयत्नमपेक्षेतर यदि स्याच्चास्थिताभ्रय) । 
विशेषों नंत्र वर्धेत स्वभावश्र न ताइश!॥ १३१३ ॥ 
अत: चित्त सन्तान की देह से उत्पत्ति न होने के कारण देह की निवत्ति हो जानें 
पर भी जन्म-परम्परा सम्भव है. फलत: विगत २१ वीं कारिका में कथित करुणाभ्यास 
समर्थित हो जाता है किन्तु कोई व्यक्ति लच्भन ( लांघनें या कदने ) का अभ्यास करता 
है, तब पहले से कुछ विशेषता तो अवश्य आती है किन्तु इतनी नहीं कि एक-दो योजन 
लांघ जाय । छदक (पानी) को खूब गरम करते हैं किन्तु इतना गरम नहीं होता कि 
आग बन जाय । वसे ही करुणा का अभ्यास करने पर वह अपनी सीमा को पार कर 
मृतक को जीवित कर दे । 
अभ्यास से यदि कुछ विशेषता आ भी गई तो वह तुरन्त वेसे ही दूर हो जाती 
है, जैसे जल की गरमी । उसका पुनरुज्भूव करने के लिए पूर्ववत्‌ प्रयत्न करना पड़ता 
है । वह विशेषता स्वरसवाही (स्वाभाविक) कभी नहीं बनती । उदक बार-बार उबा- 
लने पर क्षीण भी हो जाता है। आगन्तुक विशेषता कभी बढ़ती नहीं। वह विशेषता 








वातिकालद्ूर: 

कुत एतदिति चेदाह---तत्रोपयुक्तशक्तीना मिति । 

न खलु विशेष इत्येव व्यवस्थितोत्कष॑ भागी न हि लंघनोदकतापविशेष: | स्वस- 
त्तामात्रभावेनेव तथापि तु पुनर्येत्नापेक्षणादाहितस्थापि लंघतस्य न हि लंघनम्‌। पूर्वे- 
प्रयत्नलम्यं पुनः प्रयत्नान्तरनिरपेक्षमपि तु प्रायश एवं पुनर्येत्तमपेक्षते । छदकतापस्ह्वड 
स्थिराश्रय: । पुनर्येत्तापेक्षी च । न छ्यसो सद्भतारितप्तम्पर्कोष्प्पास्ते । यतो&्त्यवस्थितो- 
त्कषंता । ततो व्यवस्थितोत्कषेता पुन्येत्तापेक्षणेत्तास्थिराश्रयत्वेन च व्याप्ता तदभावा- 
द्विपयंयस:द्भावाच्च क्ृपादीनां मनोगुणानां न व्यवस्थितोत्कषंता । यश्च पुनयंत्नापेक्षी स 
स्वभाव एव न भवति | अथच्तु सविशेषणों हेतुयः स्थिराश्नयः स्वभावश्च । नस 

व्यवस्थितोत्कषंस्तद्यथा--श्रो त्रिय-कापालि कघृणा । यस्तु पुनरयत्नापेक्षी तस्य--विशेष- 





वातिकालडूा र-व्याख्या " 
उत्तर--उक्त प्ररन का उत्तर यह है कि यद्यपि छद्भून (लम्बी कूद) के अमभ्यात्त से: 
कुछ विशेषता अवद्य आती है किन्तु इतनो नहीं कि दो-चार योजन लाँघ जाय | जल 


को तपाने पर उसमें ताप अवश्य आता है किन्तु इतना नहीं कि जछ अग्नि बन जाय ॥ - 
कुछ ही देर में जल शीतल हो जाता है और उसे गरम करते का पुनः प्रयत्न.करना 


पड़ता है । एक बार जो प्रयत्न प्रयुक्त होता है, दुबारा वह॒ काम नहीं करता, क्योंकि 
प्रथम बार में ही उसकी शक्ति क्षीण हो चुकी होती है । व्यवस्थित (सीमित) उत्कषंता 
ही पुनय॑त्नापेक्षित्व और अस्थिराश्रयता से व्याप्त होती है--यह कहा जा चुका है। 
जो गुण या धर्म पुन:-पुनः यत्नापेक्षी होता है, वह वस्तु का स्वभाव नहीं बन सकता। : 
तथापि करुणांदि मानस गुणों में व्यवस्थित उत्कषंता नहीं, वर्योंकि छसमें एक 
बार चरमोत्कषंता क्षा जाने पर पुनः यत्न की अपेक्षा नहीं रहती, वह योगी या बोधि- 
सत्तव का स्वभाव ही बन छ्लाता है, जैसे श्रोत्रिय ( वेदिक ) और कापालिकों से घृणा। 
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कभी वस्तु का स्वभाव नहीं बन सकती ॥ १२२-१२३ ॥ 
तत्रोपयुक्तशक्तीनां विशेषानुत्तरान्‌ प्रति । 
साधनानामसामथ्या नित्य चानाश्रयस्थिते! ॥ १२४ ॥ 


विशेषस्यास्वभांवत्वाद्‌ वृद्धावप्पाहितोी यदा । 
नापेक्षेत पुनर्यत्नं यत्नोडउन्य! स्पादू विशेषक्भत्‌ ॥ ११५ ॥ 
पूर्वोषाजित विशेषता के अजन में जिन प्रयत्नादि साधनों की शक्ति क्षीण हो 
चुकी है, उनका सामथ्ये उत्तरभावी विशेषता के उत्पादन में रहता भी नहीं। उस 
विशेषता का आश्रय सदैव वेसा नहीं रहता । विशेषता की वृद्धि हो जाने पर भी व्यव- 
स्थित ही उत्कर्ष रहेगा, क्योंकि पुनर्यत्नापेक्षित् और अस्थिराश्रयत्व कै द्वारा व्यव- 
स्थिताश्रयता व्याप्त होती है । जब आहित विशेषता पुनः यत्न की अपेक्षा न कर 
स्वर्सवाही हो जाती है, तव क्रियमाण अन्य यत्न उत्तरोत्तर विशेषाधायक होता 


हैं॥ १२४-१२५ || 
द्वाष्टपारदहेमादेरन्यादेरिव. चेतस! । 
अभ्यासजा प्रवतन्‍्ते स्व॒रसेत कृपादय! | १२६ ॥ 
जैसे अग्नि के योग से काष्ठ अज्भार के रूप में परिणत हो जाता है, पारद 
(पारा) भस्म के रूप में परिणत होकर ताँबे को सुवर्ण बना देता है और मेला धोना 
पिघलकर दमकने लग जाता है, वेसे ही अभ्यास से चित्त करुणा-पारमिता का आधार 
बन जाता है और करुणा स्वरसवाहिनी हो जाती है ।। १२६ ॥! 
वातिकालदडू।र/ 
स्यास्वभावत्वादिति । 
य: खलु पुतर्यत्नसापेक्षः स यद्यप्य तिवुद्धिमाप्तोति | तथापि तस्य न स्वभावता। 
न हि हेतु धन्निधानतापेक्षो स्वभावों युक्त:। स्वस्सवा हिनस्तथा व्यपदेश।त्‌ ततो वृद्धावषि 
तस्य नात्यन्तं वृद्धि: । लंघनोदकतापवत्‌ । न चेव॑ मनोगुणा: क्ृपादयोउन्ये व बाह्यगुणाः 
केचनेत्याह--क्राष्ठपा रदहेमा दे रिति । 
काष्ठस्य हि वह्नचाहितो विशेषोदरदाहादिलक्षण: स पुनयेत्तापेक्ष णात्स्व रसवाही 
पारदे४प चारणजारणादिलक्षण: । हेम्नि च पुटपाकादिक्ृत: | तद्ददेव चेतसि क्पादय: 
पुनः पुनस्तदनुवतनाहित विशेष।दव्यावृत्तिभाजस्तदा कृतरादिविशेष आहितो यदा नपेक्षेत 
यत्न॑ं पुनस्ततोअन्य: पुवरत्रानुययुक्तशक्तिरुत्तरोत्त रविशेषक्ददेवति परप्रकर्ष निष्ठा । 
ननु लंघनमधि यत्नसापेक्षं क्रपादयो5पि तत एक: स्वरसंबाही अपरो चेंति कुतः ? 
अब २ वाधतिकाल छू र-व्या ख्या 
जसे अग्नि कै सम्बन्ध से काठ में स्वाभाविक दाह, पाशद में चारण-जारणादि क्रिया 
से ताम्रादि रे सुत्र्णोक़रण का सामथ्ये एवं सुवर्णपिण्ड में पुटपाक ( सुवर्ण चूर्ण को ही 
मिट्टी के प्यालों में रक्ष कपड़मिट्टी करके अग्नि देने' से एक ऐसी भस्म बनती है, जो 
मृतक को कुछ समय के छिए जीवित कर देती है। वैसे ही अभ्यास के द्वारा कर्णादि 
मात्तस गुणों में समुदृभुत उत्कषे साधक का स्वभाव बन जाता है। पुनः प्रयत्नान्तर की 
आवश्यकता नहीं रहती । 
_ अत-लज्चन (लांघना या कृदना) भी यत्नसापेक्ष है औय करुणादि भी, किस्तु- 
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तस्मात्‌ स तेपामुत्पन्न। स्वभावों जायते गुण) 
.. तहुत्तरोत्तरो यत्नो विशेषस्य विधायक!॥ १२७ ॥ 
स्वर्सवाही होने के कारण अभ्यासशील व्यक्तियों में उत्पन्न करुणादि गुण 
उनके चित्त का स्वभाव हो जाता है। उसके पदचात्‌ उत्तरोत्तर क्रियमाण प्रयत्नाम्यास 
करुणादि में छत्कर्ष का आधायक होता है ॥ १२३ ॥ 
यस्माच्च तुल्यजातीयपूवबीजप्रवृद्धय! । के 
|  कृपादिवुद्धय॒स्तासां सत्यम्यासे कुत।) स्थिति! ॥ १२८॥ 
वासना-गर्मित पूव॑ंतन तुल्यजातीय रूप कारण ( समनन्‍्तरप्रत्यय ) से क्ृपादि 
बुद्धियों की प्रवृद्धि (उत्कषेता) होती है, अत: ऐसी करुणादि बुद्धियों की स्थिति-(व्यव- 
स्थितोत्कषता) क्यों होगी ? ।। १२५८ ॥। 
न चेत्रं लंघनादेव लंघन बलयत्न्यो; । 
तड्गेत्वो) स्थितशक्तित्वाछुड्घनस्य स्थितात्मता ॥ १२९ ॥ 
.... वातिकालझारः 
उक्तमत्र --न स्वरसंवाही पुनर्येत्ननिरपेक्ष उदकतापादि: कृपादयस्तु काष्ठ इवाग्निकृता 
विशेषाः स्वरापंवाहिनः । तस्मात्स तेषामुत्पन्न: इति । 
व्यवस्थितोत्कषंता पूर्व॑ंसजातीयक्ृपा दिवुद्धिप्रभवा एवं क्ृपादयों न विषयादि- 
सन्निधानादिसापेक्षा: । तथा हि--- 
स्मरणश्रवणनापि कृपादीनां प्रवतनम्‌ । न च॒ प्रत्युपकारादिसव्यपेक्षा: कृपादयः ॥॥५८०६॥ 
तत्क्षेत्रीकृतसन्तानानां प्रत्यग्रतततापका रप्रवतेमानेष्वपि न कृपादय: शिथि- 
लता भजन्ते । ततस्तेषामभ्याससमागम महो त्सवस मये कुतो विकाशेतरता मन्दता | 
. अथापि स्याल्लडःघनस्थापि सोभ्यास: समस्त्येवाभिवृद्धेरनवधिकाया हेतु: |: 
अतस्तस्यापि स धमंप्राप्तो न चवमतो विपयेय इत्याह--न चव॑ लंघनादेवेति। 


वातिकालझ्धा र-व्या ख्या ४ 

उनमें एक (करुणादि) स्वरसवाही (स्वाभाविक) और दूसरा (रद्भनादि) वेसा नहीं-- 
क्‍यों ? ह 
का उत्तर--उक्त प्रश्न का उचित उत्तर पहले ही दिया जा चुका है कि उदक-तापादि 
(जलगत उष्णतादि) न तो स्वाभाविक है और न पुनयेत्न-निरपेक्ष किन्तु करुणादि गुण - 

बेसे ही स्व॒ससवाही होते हैं, जेसे अग्नि के योग से काष्ठ, पारद और सुवर्ण में उत्पस्त 
दाह, सुवर्णकिरण-सामथ्ये और पुनरुज्जीवनादि गुण स्वरसवाही हो जाते हैं। 
किसी गुण का समुत्कष अपने करणादि ज्ञानहप समनन्‍तर प्रत्यय से छत्पन्न होता है। | 
पै अपने दुःखी आदि रूप विषय कै सन्निधान की अपेक्षा नहीं होती, क्योंकि उसके 
स्मरणया श्रवणादि से भी करुणा प्रवत्त हो जाती है ओर करुणादि को प्रत्युपकाशदि 
की भी श्रपेक्षा नहीं होती ।। ५८६ ॥ क्षपापात्रों का सतत अपकार करने पर भी कृपादि : 


गणों में शिथिलता कभी नहीं आती, तब उसके अभ्यासझ्ाल में उत्तरोत्तर विकास को- 
छोड कर मन्दता बयों आयेगी 


लाँघने-कदने की अभ्यास-प्रक्रिया में ऐसा कभी नहीं होता कि पूव॑-पूर्व कुदान से 
ही उत्तरोत्तर कृदान*प्रकर्ष उत्पन्न होता जाय, प्रत्युत उत्तरोत्तर कुदानों में अधिकाधिक्‌ 
रे 
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जैसे क्पादि से कृपादि की उत्पत्ति होती है, वेसे लंच्चूनमात्र से लद्भन को 
उत्पत्ति नहीं होती, अपितु उनके हेतुभुत बल और यत्न से लंघन की उत्पत्ति होती है, 
अतः उन हेतुओं से नियन्त्रित होनें के कारण लंघन में स्थितात्मता (व्यवंस्थितोत्कषता) 
ही रहती है॥ १२९॥ _ 5 
तस्यादो देहवेगुण्यात्‌ पश्चाइद्विलंघनस । 
शनयत्नेन वेगुण्ये निरस्ते स्ववले स्थिति. ॥ १३० ॥ 
उस (लद्भूयिता) के अभ्यास से पूर्व देह-वंगुण्य ( इलैष्मादि-कृत गुरुता ) के 
कारण अविलद्भन होता है| पश्चात्‌ शने:-शने: व्यायामादि से वेगुण्य की निवृत्ति हो 
जाने पर शरीर की अपनी पूर्वावस्था में स्थिति हो जाती है ॥। १३० ।। 
गवाह ननल्‍ल तब त : बंतिकालदूरः 
न हि कृपादेरेव समानजातीयात्कृपा दिवल्लंधनादेव लंघनमपि तु बलयत्ताभ्यां 
स्वाभ्यस्तलंब्नो5पि बलव्यपगमे यत्नस्य च न लंघयथितुं समर्थ: ! बलस्यथ च व्यवस्थिता: 
त्मता स्वहेतुसामर्थ्यात्यवत्वस्थ च। ततो लंघनमपि स्थितात्मेव नान्‍्यथा । 
अथापि स्याद्‌ । अभ्यातप्तादेव लंघनविषयाल्लंघतम्‌ । अन्यथा बंलस्य प्रागषि 
भावाल्लघनप्रसज्भ: | अथ बलमेव प्रागू नासोदम्यासेनेव तस्थ चिवृ त्ते:। तथा स्ति 
समानजातीयलंघनजत्वेषपि लंघनमनवधिकं नेति कृपादीनामपि स एवं प्रसद्भः। अन्नो- 
च्यते-तस्यादो देहवगुण्या दिति । 
नाम्याप्ताइलमाप तु सदेव बलमुपहतं इलेष्मादिभिरसमर्थ लंघने। ततो लंधना- 
भ्यासादनयोवेंगुण्यस्य । तत आहारादेस्तदेव पूर्वक बल॑ स्वयमस्यास्ते । तेन पश्चाल्लंघन 
न प्राक। अथ रसायनोपयोगादबछमु । तदपि रसायनशक्तिनियम्ाद व्यवस्थितम्‌ । 
वातिकालड्ा र-व्या ख्या 
प्रयत्त की आवश्यक्रता होती है । वातिकक्रार ने यही कहा है-न चेत्रमित्यादि । श्षर्थात्‌ 
करुणादि में जेसे समानजातीय पूर्वंतन करुणादि से ज॑से उत्तरोत्तर उत्कषं आता जाता . 
है, वेसा लाँघनें की क्रिया में नहों, अपितु उत्तरोत्तर प्रयत्न और पौरुष की आवश्यकता 
होती है । बल और प्रग्नत्त में स्वक्नीय हेतु-प्रत्यय सामग्री से उत्कर्ष भाता है। फलत॑: 
लंधघनादि प्रक्रिया में अभ्यास के द्वारा व्यवस्थित (व्वीमित) उत्कर्ष ही आता है, करुणादि 
के समान अपार ओर अद्भुत सामथ्य नहीं। 
५ शुका--अमभ्यास लद्भूनविषयक से ही लद्भून की उत्पत्ति माननी होगी, अन्यथा 
शरोर में बल तो पहले था, उत्से लक्कन क्‍यों नहीं हो गया ? यदि कहा जाय बल 
पहले:था ही नहीं, अम्यास से उसकी उत्पत्ति हुई। तब तो समानजातीथ छ्ठान से जन्य 
होने के कारण अपनी सीमित कक्ष! को पार नहीं कर सकता, फलत: अभ्यास के द्वारा 
होता है। में कुछ ही विशेषता हो सकती है, अपार नहीं- ऐसा पूर्व प्रसज्भध ही उपस्थित 
सामधान--अभ्यास से बल उत्पन्न नहीं होता अपितु पहले भी बल था किन्तु वह 


इलेंष्मादि से ता होने के कारण लक्भुन-समर्थ नहीं था, अतएवं लंघनाभ्यास से 
सफलता नहीं मिली, समुचित अहारादि-लेने पर खोया हुआ पूर्व बल स्वयं प्राप्त - 
हो ग्रया । यही कारण है कि पश्चात्‌ लाँधनें में सफलता पहले नहीं। रसायनादि 
सेवन के द्वारा जो बल प्राप्त किया. जाता है, वह भी रसायन की व्यवस्थित . 
शक्ति क्षे अनुरूप व्यवस्थित ही रहता है। लघ्चुनाम्यथास के समान होते पर 
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कृपा स्ववीजप्रभवा स्वश्वीजप्रभवन चेत्‌ ! 
विपक्षेबध्यते चित्त प्रयात्यत्यन्तसात्मताम ॥ १३१ ॥ 


स्वसजातीय बीज ( समनन्‍्वर प्रत्यय ) से जनित कृपा यदि अपने समनन्‍तर 


प्रत्यप से जनित दंषादि विपक्षों से बाधित न हो, तब वह कृपा चित्त का स्वभाव ही 
बन जाती है ॥ १३१ ॥ 


७₹. #कस अर अआसाकायक मा. > अमीर, 





. वात्तिकालछ्ारः 
समाने$पि लंघना भ्थरासे पुसुषगरुडशावकयोन लंघनसमानता | तथा हि--- 
गरुत्मच्छाखाम गयोलडघनामभ्याससज्भमे । समानेर्णप समानत्वं लंघनस्य न॒विद्यते ॥५८७॥ 

तस्मादम्यासेडपि योनिजातिबलापेक्षमेव लंघनं न लंघनमात्रापेक्षम। क्ृपादीनां 
तु पुनरन्यानपेक्षत्वमेव । नन्‍्वस्यासादबर्ल बलाल्लंघनमसिति  तदेवाभ्पासपूर्वकत्वं कृपा- 
दिवतु । न । अत्यन्तामभ्यासाद्‌ बलस्य हानिरपोत्यदोष: । यद्दि तहि सजातीयबीजमात्रा- 
पेक्षाः कृपादयस्तदाना दित्वादत्यन्तं तत्स्वभावषतेव स्यात्‌ ।न चास्ति तत्स्वबीजप्रभवा 
नेति गम्यते । अत्रोच्यते --क्ृपा स्वबीजप्रभवेति । 

यद्यपि क्षपा स्वबीजप्रभवानादिरच क्ालस्तथापि न सात्मीभाव: । स्वबीजप्रभवीै- 
रेव देषादिभिर्बाघनात्‌ । यदि नरन्तर्य॑माप्यते तदा सात्मीमावः स्थिराश्रयत्वेडपि तत्र 
महता प्रयत्नेव विपक्षविद्वेपादिनिवारणे कृपात्मकत्वमु। अवध्यञ्चेदमम्यूपगन्तव्यम्‌-- 
तथा हि मलमम्यासः इति । 


वातिकालद्ा र-व्याख्या 
भी पुरुष और गरुड़ के बच्चों में लच्चन शक्ति सम्तान नहीं देखी जाती | गरुड़-शावक 
एक ही छड़ान में पहाड़ पार कर जाते हैं किन्तु मानव बालक एक-दो हाथ भो नहीं कद 
सकते-यद्यपि गरुड़-पोत और शाखामृग (वानर-शावक) उछलने-कदने का अध्थास 
समानरूप से कहते रहते हैं, तथापि उनके लाँबने के आयाम में समानता नहीं, प्रत्युत 
महान अन्तर रहता है ।। ५८७ ॥ अत: अभ्यास करने पर भी प्राणियों को जाति ओर 
बल की अपेक्षा विशेष लद्भु न उत्पन्न होता है, छद्धन मात्र से नहीं किन्तु करुणादि का 
समुत्कर्ष अन्य (जात्यादि) की अपेक्षा नहीं रखता, वह केवल अम्यास-साध्य सावेभोम 
चित्त का घर्म है। 
यदि कहा जाय कि अभ्याप्त से बल और बल से लक्चभून माना जाता है, तब 
लद्धन में वही बलपूर्वकत्व कृपादि के समान ही सिद्ध होता है। तो बसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि अत्यश्ताभ्यास से बल की हानि भी होती है । 
यदि करुणा दि गुण अपने सजातीय बोज (समनन्‍्तर प्रत्यय) मात्र से उत्पन्न हुए 

होते, तब अनादि काल से लेकर अब तक के अभ्यास से स्वाभाविक हो जाते, किन्‍्तु 
कपा आदि सजातोय बोज-सजञ्जनित नहीं हैं-इसका समाधान वातिकक्रार ने किया 
हैं--कुपा स्वबीजप्रभवा ।” यद्यपि कृपा स्वसजातीय बीज से प्रसृूत और अनादि है 
तथापि वह स्वभावसिद्ध नहीं हुई, क्योंकि स्वजातीय बोज से छत्पन्त दोषादि से बाधित 
हो जाने से उसके प्रधाह में निरन्तरता नहीं रहती । यदि खोईं हुई निरन्तरता प्राप्त हो 
जातो है, तब सात्मीमाव अवश्य हो जाता है। हाँ, आश्रय के स्थिर हो जाने पर भी 
दवषादि के झज्झाुवात को शान्त करने के लिए महान्‌ प्रयत्न अपेक्षित होता है। फलत 
यह.मानना नितानत. आवश्यक हैं कि .हथा (करुणा ) का. पूर्व-अभ्यास- छत्त रोत्तज 


२६५ संभाष्य॑ प्रंथो णवात्तिकर्म्‌ [ परिच्छव! ६ 


तथा हि मूलमभ्यास! पूवः पूवे। परस्य तु । 
कृपावेराग्यबोधादेश्चित्ततमेस्य पाठवे ॥ १३२ ॥ 
करुणा, वराग्य और ज्ञानादिरूप चित्त-धर्मों का अम्यासरूप मूब कारण का 
पृ्व-पृ्व॑ अभ्यास उत्तरोत्तर करुणादि की पाटवाभिवृद्धि ही करता है, उत्पत्ति नहीं, 
क्योंकि वह पहले ही हो जा चुकी होती है ॥ १३२ ॥ 
कृपात्मकत्वमम्यासादू घृणावराग्यरागवत्‌ । 
निष्पन्नकरुणोत्कपे। परदु!खक्षये रत!॥ १३३ ॥ 

: जैसे अभ्यास कै द्वारा घृणा-वरा ग्यादि चित्तदोष अम्प्रास से उत्कषे-परिधि को 
पार कर जाते हैं,[वसे ही अभ्यास-लब्ध करुणोत्क्ष । करुणोत्कर्ष-प्राप्त पुरुष परदुःख- 
प्रक्षय में निरत हो जाता है ॥ १३३ ॥ 

(२८) शास्तृत्वाद्‌ भगवान्‌ प्रमाणम्‌-- 
दयावान्‌ दु!खद्ानाथंसु पायेष्व भियुज्यते । 
परोक्षोपेयतद्भेतोस्तदाख्यानं हि ठ॒ष्क्रमू ॥ १३४॥ 
तय 5 5 बातिकालकूर:ः 

._ अम्यासो हि कृपादीनां पृ: पूर्व उत्तरोत्तरस्य चित्तधमंस्थ पाटवेन पुनरुत्पत्तो 
उत्पंन्तस्य हि स्वबीजात्पाटवमेव कैवल॑ विधातव्यमभ्यासेन विद्यमानत्वादुत्पत्ते। | 
तत:-- 





आन फीख ल-+ 


स्वार्थ निरुच्छकत्वेन परार्थ सस्पृहत्मन: । 
अम्यासो ह्यनन्यकर्मंणा क्रियमाणः क्षपात्मकत्व विदधाति । यथा घृणा वेराग्य॑ 
रागच | यथा हि विपक्षेरबाध्यमाना घृणा सात्मीभवति। यत्सद्भावादुपादेयमेव 
किख्िन्नावभासते | तथा वेराग्यं रागितापि द्रष्टव्या । 
(२०) शास्तृत्वादं भगवान्‌ प्रमाणम्‌-- ु 
एवं कारुणिक: परदुःखनिराचिकीषंया परदुःखहानाथमुपायाभियोगी भवती- 
व्याह--निष्पन्नक रुणोत्कषं इति। 
दयावतो हि स्वदुःखहानाय यत्न: सम्भवी | स्वदुःखक्षयमन्तरेण परंदु:खंनिरा< 
करणे$सामथ्यंम्‌ । ततः स्वदुः्खक्षयसाक्षात्करणे सर्वभावसाक्षात्करणे चाभियुज्यते। 
यत:--परोक्षोपेयतद्ध तो रिति । कि 
हक ह वातिकालडूू र-व्याख्या 
कृपादिरूप चित्त धर्मों के पाटव ( उत्कषं ) में ही कारण होता है, उसके उत्पादन में 
नहीं क्योंकि उत्पत्ति तो पहले ही हो चुकी होती है । अतः परकीय दुःखों की प्रह्मणेच्छा 
ग ५ परिवर्तित होकर अभ्यास के द्वारा उत्कषं-गति-क्रम से सात्मीभाव को प्राप्त 
कर लेती है।. : | स 
४ चित की किसी भी वृत्ति के प्रवाह में विजातोय वृत्ति को न आने देना श्रेभ्यास 
कहलाता है जैसे. विषयों में घृणा का अभ्यास रागादिरूप विरोधी वृत्तियों से बाधित 
न होकर वेराग्य कारण बनता है, वेसे ही करुणाभ्यास परकीय दुः:खों के नांश का 


कारंण । 
(२८) भगवानु प्रमाण हैं, शास्ता होने के कारण-- 

भगवानु में परदु:ख-प्रहाण को प्रबल कामना पल्‍लवित और पुष्पित-फलित होकर 
दुःखःप्रतीकार के उपाथान्वेषण में श्रवत्त कर देतो है। आश्षय- यह: है: कि दयावान 


श्लोक! १३४ ] बधाणसिद्धि। २६६ 


दयावान्‌ बोधिसत्त्व अपने दुश्खों की निवृत्ति के लिए उसके उपायानुष्ठान में 

तललीन हो जाता है । दुःख-हानरूप उपेय और उसके हेतुभूत अष्ठाज्िक मार्ग का 

केवल परोक्ष ज्ञान रखनेवाला व्यक्ति दुःखहान और उसके उपाय का यथावतु 

आख्यान ( उपदेश) नहीं कर सकता ॥ १३४ ॥। 
युकस्यागमाम्यां विमृशन्‌ दु:खहदेतुं परोक्षते । 

तस्यानित्यादिरूप॑ च दु।खस्येब विशेषण! ॥ १३५॥ -- -.. 

सवं-प्रथम मुमुक्षु युक्ति ( अनुमान ) आगम के द्वारा विचारपूर्वक जश्मरूप दुःख 

के हेतु की परीक्षा करता है कि दुःख का हेतु नित्य है, या अतित्य ! दुःख कादाचित्क 

हैं, या नित्य ? कादाचित्कत्वादि धर्म दुःख के विशेषण हैं ॥। १३५॥। े 

वारतिकालझ्ूार: | 

यस्य खलु स्वर्गापवर्गहेतुफलसाक्षात्क्रिया नास्ति तस्य परेम्यस्तदाखूयानं दुष्क- 

रम्‌। न हि तस्य तत्र सामथ्यंम्‌ | यद्यपि नाम चतुरायंसत्यदेशनासम्भवत्यनुमानपरि- 

निश्चितत्वे सत्यानाम्‌ | तथापि न संवंदा । स्वार्थसलमीहावेलायामसंभवात्‌ । नरक।दि- 

सम्भवे च प्रतिनियतकर्मफलमावीच्प्रादिलोकवातुवृत्तान्तकथनं न सम्भवत्येव । ततः 

सवंमेव साक्षात्कतंव्यम्‌ । तत्र साक्षात्कारणे हेतु: परीक्षणम्‌ । तदेवाह--युकत्याग मा- 
भ्यामिति । | ट द 

यूक्तिस्नुमानम्‌ । अनुमानागोचरे चागम!, अतीन्दिययाथप्रत्यायनहेतुः॥ अथवा ॥ 

आगमः प्रथमं प्रबोधको भवति | ततो युक्तिरथ॑प्रत्यायनफला प्रवतेते। न त्वागभादे- 

वार्थनिरचय: । विवक्षामात्रात्प्रवृत्ते:। अथंप्रतिबन्धाभावात्‌ । एतच्च सर्व विभर्शामभि+ 

मुखस्य नान्यथा । ततः प्रथमं विमर्श: पुनरागमे तस्याथेस्थ दर्शनम्‌। परार्थानुमानरूपे 





कम 
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वातिकालद्धार-व्याख्या 

पुरुष की ही समस्त दुःखों की निवृत्ति में प्रवृत्ति होती देखी जाती है। स्वकीय दु:ख- 
क्षय के बिना परदु:ख-नाश का सामथ्य नहीं आता, अतः दुःख-क्षय एवं सवंभावों के. 
साक्षात्काय में साधक जुठ जाता है । क्‍ 5 कह | 

जिस व्यक्ति को वर्ग और अपवग्ग के हेतु-फलमाव का साक्षात्कार नहीं, उसके 
लिए दूसरों को 6सका उपदेश करना दुष्कर है क्योंकि उसमें वेत्ता सामथ्यं ही नहीं 
होता । यद्यपि चाय आयेसत्यों क/ उपदेश सम्भव है, क्योंकि अनुमान के द्वारा चार 
आयंप्तत्यों का निश्चय हो जाता है। तथापि सवंदा नहीं, स्वार्थ-प्रनीहा के समय वह 
सम्भव क्योंकर होगा ? नर॒कादि की सम्भावता होने पर भी प्रतिनियत कर्म-फलभाव 
एवं अवीची आदि नरक लछोकों का वृत्तात्त-क़थन कदापि सम्भव नहीं, अत:ःसभी का 
साक्षात्कार करना होगा । साक्षात्कारण में हेतु की परीक्षा की जातो है--युक्त्याग मा- 
भ्यामित्यादि । यहाँ युक्ति का अर्थ है--अनुमान । अनुमानागोचर विषय में आगम है 
क्योंकि अतान्द्रियाथ के प्रत्यापन का हेतु आगम ही. है अथवा आगम प्रथमत: प्रबोधक 
होता है, उसके पदचात्‌ युक्ति प्रवृत्त होतो है भर्थावगति के लिए केवल आगम से श्षथे- 
निरचय नहीं. होता, क्योंकि आगम तो विविक्षामात्र से प्रवत्त होता है। अथे के साथ शब्द 
का कोई सम्बन्ध नहीं होता | यह सब-कुछ विमर्शा भिम्ुत्बो होने पर ही होता है, अन्यथा 
नहीं 4 फेलतः पहले बिस्ों (संशय ) हाता हैं, पश्चात्‌ भ्रांगम के ढ/रा वस्तु-बोष' होता: 


२३७० सभाष्य॑ प्रभाणवात्तिकम्‌ [ परि*्छेद! १ 


यतस्तथा स्थिते हेतो निश्वत्तिनेति पश्यति | 


फलस्य हेतोहोनाथ तद्विपक्ष॑ं परीक्षत ॥| १३६ ॥ 
यदि दुःखरूप फल का हेतु नित्य है, तब दुःख की निवृत्ति नहीं हो सकती--ऐसा 
साधक जान लेत। है। अतः दुःख के हेतु का परिहाण करने के लिए दुःख के विपक्ष 
( विरुद्ध हेतु ) की उद्धावना करता है कि उसके अभ्यास से दुःख-हेतु विनष्ट हो जाता 


है॥ १३६॥।। 
ह₹रछुूु ड़ ७: वांतिकालद्धारः 
युकत्या तथ्यार्थस्त्र स्थिरीक्षत्य भावयतः साक्षात्करण मित्यनुक्रम:। तत्र तावत्प्रथम् 
दुःखहेतुमेव परीक्षते, हेतुनिवतनह्वारेण दुःखनिव्तनार्थम्‌ । दुःखहेती च निरूपिते तस्य 
पुनरनित्यतादिरूपन्‍्तत्परीक्ष णेत निवर्तंतयोग्यतानिरूपणार्थम्‌ ! अनिरूपिते हि. निवर्तन- 
योग्यत्वे निवर्तनायोत्साह एव न स्यात्‌। न ह्हेतुकत्वे नित्यहेतुकत्वे वा निवर्तंनाय 
व्यापार: सफन: | यत:-- 
अहेतोनित्यतेवास्ति नित्यहेतो: क्षयः कुत: । हेतुवेकल्यमप्राप्य कर्थ भावों निवतंतें ॥५८५॥ 
यस्य हेतुकतों भावस्तदभावाज्न तडद्भूवेतु । तदभावे5पि भावश्चेदभावो5स्य कुत्तों भवेत्‌ ॥५५६। 
अनित्यहेतुको भावों हेत्वभावे निवतंते | नित्यहेतोरभावो5स्ति न हेतोनं निव्तते ॥५६०॥॥ 
तस्माद्विशेषणरनित्यतादिभिदुं:खस्य ॥ तस्य हेतोरनित्यतां परीक्षते--यतस्तथा- 
स्थित इति | 
यदीद्वरादिको नित्य एवं करिचद्‌ दुःखस्य हेतु स्थात्‌ । ततस्तस्यावेकल्यान्नि- 
बृत्तिनं भवति दुःखस्येति मतिमान्‌ भवेत्‌ । ततो निवर्तनाय न श्रवतंते फलस्थ।न 





वातिकालडूा र-व्या ख्या 
है, क्योंकि. आगम परार्थावुमानरूप प्रमाण है, आज्ञामात्र नहीं, क्योंकि प्रमासापेक्ष व्यव- 
हार में कोई बुद्धिमान्‌ या अमूढ व्यक्ति आज्ञामान्र सेन तो स्वयं प्रवृत्त होता है और 
न दूसरों को प्रवृत्त करता है। फलूत: प्रत्येक व्यक्ति किसी प्रमाण से वस्तुतत्त्व का ज्ञान 
करता है, युक्ति के द्वारा स्थरीकरण और भावनोत्कषं से साक्षात्कार करता है-ऐसी 
ही आनुपूर्वी लोक-प्रचलित है । जन्मादिरूप दु:खों के विषय में पहले दुःख के द्वेतु,को 
परीक्ष। की जाती है कि वह नित्य है या अनित्य ? क्‍योंकि हेतु-निव्तेन के द्वारा ही 
दुःखों की निवृत्ति को जाती हैं । बिना परीक्षा के निवतंन-ग्रोग्य पदार्थ में भी निवतंत 


का उत्साह हो नहीं होता | जो दुःख भहेतुक या नित्यहेतुक है, उसका निवतंन-व्यापार 


सफल नहीं होता, क्योंकि अहेतुक पदार्थ या तो नित्य सत्‌ होगा या असत्‌ । छसका 
प्रक्षय क्योंकर होगा ? जब तक कि किसी भाव-पदार्थ का हेतु निवृत्त न हो, तब तक 
वह निवृत्त नहीं होता ।। ५८८-॥ जिस पदार्थ का भाव और अमाव अपने हेतु के भाव 
और क्षभाव पर निर्भर है, उसका तो अभाव हेतु के अभाव से हो जाता है, किन्तु जो: 
पदार्थ वेसा नहीं, अपितु हेतु के न रहने पर भो रहता है, उसका अभाव क्योंकर 
होगा ? ।। ५८६ ॥ अतनित्य-हेतुक भाव-पदार्थ अपने हेतु के अभाव में निवृत्त होता है 


किन्तु नित्यहेतुक भाव का न तो हंतु निवृत्त होता है और न. वह भाव ॥ ५९० ॥ अत्तः. 


अनित्यत्वादि विशेषणों के द्वारा दुःख और उसके हेतू की परीक्षा अनिवायं है । 
यदि ईदवरादि रूप्र कोई नित्य पदार्थ ही दुःख का हेतु होगा, तब हेतु तत्त्व की 


निवृत्ति न: हो सकते के कारण दुःल्ल को निवत्ति नहीं होगो--सम्रझत्तेवाला व्यक्ति दुःख: 
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साध्यते दद्विपक्षोईपि हेतो रूपावधोधत।। 
आत्मात्मीयग्रहकृतः स्नेह! संस्कारगोचर) ॥ १३७ ॥ 
हेतु के स्वरूप का अवबोध हो जाने पर ही उसके विरोधी की छउद्धावना होती 
है । आत्मा (मैं हैँ) और आत्मीय (मेरा है) इस प्रकार का स्नेंह ही बन्धन का विशेष 
कारण है ॥ १३७॥ 
७ सआ  अ्या वातिकालद्ारः 
ह्यंशक्ये कर्चित्‌ प्रवर्तते । प्रवत्तंपानो व न विधातभाक्‌ । फलस्य च यो हेतुस्तद्विपक्षं 
परीक्षते । हेतोहानार्थम्‌ । न हि भवतो5पि विपक्षसद्भमन्तरेण निवृत्ति:।न च हेतोर- 
भावों विपक्षाभावे । हेत्वभावादेव निवत्तिरिति चेत्‌। कर्मक्षयादेव निवृत्तिरिति परम- 
तंम्‌। अविद्यात: कर्मापरापरप्तिति न कमक्षय: । अविद्या च हेतु: कर्मण इति प्रतिपाद- 
यिष्यते दुःखस्य चेति न दोष: । 
ननु दुःखस्य न हेतुनियतरूपः भ्रियविप्रयोगाद्यकने ूपत्वात्‌ । ततो निवर्तंनमश- 
वयम्‌ । अन्नोच्यते--आत्मात्मी यग्रहकृत इत्ति । 
आत्मात्मीययोर भिनिवेशकृतः8स्नेहो दुःखस्य हेतु:। स्नेहनिवृत्ती च नात्मीये 
विहन्यमाने दुःखम्‌ । ननु यद्यपि नात्मीये विहन्यमानेंडपि न मानसं दुःखं स्नेहनिवृत्तो 
काथिकन्त्वात्मनि कर्थं न दःखम । अत्रोच्यते -- 
परदुःखेन दुःखी यस्तस्य नात्मसुखोदय: । आत्मीयाभिनिवेशे हि स्वस्नेहस्य निवर्तनम्‌ ॥५६१॥ 
वारततिकालडूा रं-व्याख्या 
रूप फल की निवृत्ति के लिए कभी प्रवृत्त नहीं हो सकता, क्योंकि जो काय अपनी शक्ति 
कैबाहर है, उप्तमें कोई व्यक्ति प्रवृत्त ही. नहीं होता। यदि प्रलोभन-वश्ष प्रवृत्त भी हौ 
जाता है, तब सफल नहीं होता, ठोकरें ही खानी पड़ती हैं। दुःखरूप फल का जो हेतु 
( कारण ) है, उसकी परीक्षा की जाती है कि वह नित्य है ? या अनित्य ? अंनित्य 
कारण की भी निवृत्ति विपक्ष-लाभ के बिना नहीं होती, जेसा कि पातञ्जल योग के 
भाष्यका र ने कहा है-' प्रतिपक्ष भावनोपहता: क्लेशास्तनवों भवन्ति'' प्रतिपक्षभावनानों 
निवृत्ता:।” (यो० भा० १प० १४७ ) क्लेश के कारणों का अभाव प्रतिपक्ष भावना के _ 
विना नहीं होता। त्रिपक्ष-भावना की क्या आवश्यकता कारण का अभाव होने से 
ही दुःख-कारण की निवृत्ति हो जाती है--ऐसा कहना उचित नहीं, क्योंकि दुःखादि- 
जनक कर्मों का क्षय हो दुःखादि का निवर्तक माना जाता है। अविद्या के रहते -रहते 
कम-क्षय नहीं हो सकता. त्रपोंकि अविद्या ही कम और तज्जन्य कर्म का कारण है--यह : 
आगे कहा जायगा, अविद्या से उत्तरोत्त र कर्म को छत्पत्ति होती रहती है । 
शंका--दुःख का कोई एक कारण नियत नहीं, अनेंक ओर अनियत कारणों की 
निवृत्ति सम्भव नहीं, अतः दुःख की निवृत्ति क्योंकर होगी ? ह 
समाधान--आत्मा और आत्मीय ( यह मैं हँ और यह मेरा है--इस प्रकार ) का 
अभिनिवेश ( राग या स्नेह ) ही दुःख का कारण माना जाता है। आत्मीय पुत्रादि में 
स्‍्नेंह को निव॒ृत्ति हो जानें पर काथिक दुःख आंत्मा में क्योंकर होगा ? 
शंका--आ त्मीय पदार्थों में स्नेह के न रहनें पए उन पर आयी आपत्ति के द्वारा 
पुरुष को मानस दुःख भले ही न हो, कायिक दुःख क्‍यों न होगा ? ह द 
समाधान--प को य दुःख से जो दुःखी रहता है, उसको भात्मसुख कभी होगा ही 


समाष्यं प्रधाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। १ 


हेतुविरोधि नेरात्म्यद्शन॑ तस्य बाधकम्‌ । 

बहुओशो बहुधोपायं कालेन बहुनास्य च॥ १३८॥ 
गच्छन्त्यभ्पस्यतस्तत्र गुणदोषा) प्रकाशताम्‌ । 

चुद्धौघनंच पाट्वाद्वेतोर्वाधनात! प्रद्दीयते ॥ १३९ ॥ 
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वातिकालद्धारः 
. न खलु सुतस्तैहतिरस्क्रियमाणात्मस्नेहा: कायिकमपि शस्त्रादिसंपकंजनितमव- 
लम्बन्ते दुःखम्‌ । आत्मीयस्नेहर्च सत्कायदृष्टेरत: - सत्कायदृष्टिदुं:खस्य हेतुस्ततो नरा- 
त्म्यदर्शनम्बाघक विरोधित्वात्‌ | तदाकारविरोधी हि धर्मस्तस्य बाधक:। पवनस्येव 
स्निग्धतौष्ण्यादय: । ततो नेरात्म्यसात्मी भावे तह्विपयेयाकरस्य सत्कायदर्शनस्या नित्यस्य 
सतो निवृत्ति।। तत आत्मात्मीयग्रहनिवृत्ती सकलकायिकमानसदुःख निव्‌ त्ति: । ननु देह- 
च्छेददाहादौ च कथं मरणादिदुःखाभाव: | नतदस्ति । यतः-- 
मरणन्तेन देहेत वियोगादपरं न हि । देहान्तरस्योत्पत्तिश्व जननं दुःखितात्र का ॥५६२॥ 
.._. यदा देहेनैकेन वियुज्यते परेण च तस्य युक्ति: स्मरण पूर्वापरावस्थयोरम्यास- 
जनितस्मतिपाट्वस्थ तदा बालवृुद्धावस्थापरित्यागोपादानवत्‌ परिधानोपादानत्याग- 
वच्च तस्य का पीडा। न॒च पीडानुसन्धाना5ग्रहमन्तरेग यत्रैवाम्यासस्तदेवाभिरति- 


कारणम्‌ । औदासीन्‍्याभ्यासे च न सुखदु!खे स्त: । हिल 
अत्यन्तमौदासोन्यस्य सम्भवे देहभोग्ययों: । न पीडास्त्यपकारेषपि सत्त्वदृष्टिनिवत्ततें ॥५६३॥। 


तदाह--बहुशो बहुधोपायमिति । 


वातिकाल छू र-व्या ख्या 
नहीं क्योंकि परक्रोय अभिनिवेश्ञ के द्वारा आत्मत्नेंह समाप्त-सा हो जाता है ॥५६१॥ 
अर्थात्‌ पुत्रादि आत्मोय पदार्थों के स्‍्नेंह से जिनक्रा आत्मस्नेह नितान्‍्त क्षीण हो जाता 
है, उन्हें शस्त्र-प्रहारादि से जनित काथिक दुःख भी नहीं होता। आत्मीय-स्नेंह तो 
सत्काय दृष्टि ( शरीर में आत्मसता के निश्चय ) से होता हैं। सत्काय दृष्टि सब 
दु:खों की मूल है, अतः नरात्ध्य दशन ( शरीर में आत्मसत्त। के अभाव का निश्चय ) 
उसका विरोधी है, क्योंकि तदाकारता ( आत्मसत्ता ) का विरोधों धर्म ( नेरात्म्य 
दर्शन ) ही उसका वेसे ही बाधक होता हैं जैसे कि पवनगत शीतल जल को फुहार 


से पृथ्वी की उमस और ग्रीष्म-प्रकोप । नेरात्म्य-भावना के स्वरसवाही हो जाने पर - 


कद निवृत्त हो जाती है, उच्चप्ते आत्मात्मीयाभिनिवेश निव॒त्त होकर सकल 
का्यिक दु:खों का निवतक हो जाता है । 
, भ्रश्न--देह-मोह-निवृत्तिमात्र से मरणादि दुःखों का अभाव क्योंकर होगा ? 
उत्तर-देह-तृष्णा की निवृत्ति से देह के वियोग से भिन्‍न मरण ओऔर-कुछ भी 
नहीं । देहात्तर की उत्पत्ति ही जनन. या जन्म पदार्थ है। उप्तमें दुःखश्क्या ॥५६२॥ 


जब क्रि एक देह से वियुक्त.होकर सत्त्व देहान्तर से युक्त होता है, पूव॑जन्माजित वांस- क्‍ 


नाओं से इस जन्म में स्मरण होते रहते हैं, तब बाल्यावस्था के त्याग और वार्धक्यो- 
पादान या,जीर्ण वस्त्र को उतार कर नवीन वस्त्र धारण कर लेचे मात्र से क्या दुःख ? 


किसी प्रकार के आघात से जनित पीड़ा की. स्मृति के बिना देष प्रा दुःख. नहीं होता। 


पीड़ानुग्रह में श्ौदासीत्याक्यास से सुख-दु।ख नहीं होते । 
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शरीरों में सात्मता का निव्चय होने पर अपने शरीर में जो आत्मत्वग्रह ओर 
' पुश्रादि बाह्य स्कन्धों में आत्मीयत्व-ग्रह हो जाता है, वही समस्त दुःख-राशि का हुंतु 
है। आत्मस्नेह में आग्द्ध सत्त्व जन्म ग्रहण करता है, यही मौलिक दुःख है। आत्मा- 
त्मीय-ग्रह का नरात्म्यदर्शेन (शरीरों में आत्मा के अभाव की अवधारणा) दुःख का 
बाधक है, क्योंकि दुःख के हेतुभृत सात्मदर्शन का नरात्म्प-दर्शन विरोधी है। इस 
प्रकार दुःख के कारण और उस्चके विपक्ष (विरोधी) दर्शन को आग से सुन, अनुमान 
से निश्चित कर अनेकश: एवं विविध उपायों से दीघं काल तक अभ्यासरत बोधिसत्त्व 
की ब॒द्धि में दुःख -हेतुगत भूषण ओर विषयगत दोष प्रक्राशित होते हैं। अतः अभ्यास 
और बुद्धि की पटुता के द्वार व्लेश हेतुमूृत तृष्णा वासनांएँ प्रहीण हो जातो 
हैं ॥ ९२८-१३९ ।। 
वातिकालदू:र: 
नरात्म्यदशनेंन सकलपर्थयाकुलताहेतुरागादिव्यपगमे प्रवोधविकासे चानेकऊप्रकारा- 
परापरोपायाभ्यासगृणदोषाणां प्रहाशनम्‌ । शास्त्राम्यासे सत्यनेकप्रकारशास्त्रगुणदोष- 
प्रकाशनवत्‌ । गुणदोषप्रकाशनं ह ब॒द्धेः पाव्वम । बुद्धेश्व पाठवाद्वेतोरिति । 
यदा च पटुबोधोपनीतभृणदोषवित्रेकस्तदा घकलमनुभूतगुणमध्यर्वत्ति क्षणिकमपि 
दोषजातं जानाति | ततो वाग्वेग॒ण्पादिकपि मिवतंयितुं प्रयततेइतो वासना प्रहीयते । 
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१/4. ५) लय र्‌ उ्प्राख्यः है 
देह एवं बाह्य भोग्य पदार्थों में कौदात्यभाव ( अनासक्तता ) हो जानें प* उनके 
वेकल्य से दुःख नहीं होता, क्योंकि देह, पुत्रादि एवं धन-सम्पत्ति का अध्यास ही दुःख 


4३ | 


््‌ः 

का कारण है। उसकी निवृत्ति हो जानें पर दुःख क्यों होगा ? ॥५६३॥। ऐसा ही 
वातिककार ने कहा है--“बहुशो बहुधौपायम्‌”। अर्थात्‌ सकल पर्याकुलता का मूल 
कारण है--सत्काये दृष्टि (शरीर थें बात्तस्त्ता-ग्रह)। सत्फार्य हृष्टि का बाधक है-- 
नेरात्म्यदर्शन । सत्कायदृष्टि, भिथ्याहष्टि (मिच्छादिटिउ) है । इससे सम्यग्वोध बुझ-सा 
जाता है ओर नेरात्म्य-दशेन से प्रज्वलित हो उठता है। फलत: दुःख के रागादि 
कारणों में दोष और दुःख-निरोध के उपायों (अष्टाज्लिक्त मार्ग) में रुचि या श्रद्धा समु- 
दभूत हो जाती है, जंध्षा कि तत्त्वार्थपृत्र कहता है--“तत्त्वाथ्रेश्वद्धानं सम्यग्ददनम्‌” 
(तत्त्वाथं० १२) । श्रद्धालु बोधिपत्त्व दीघंकाल आदर-त रन्तयंपूवंक अपने मार्गाम्यास' 
में वसे ही लगा रहता है (यो? द० १।१४), जैसे कोई शास्त्रव्यसती झास्त्राम्यास सें |. 

समीहिताथ्थ॑ं-सिद्धि के उपायों में गुगावधारणा और अपायों में दोष।विष्करण हो: 
बुद्धि का पाठव और ग॒ण-दोषों का विश्लेषण उसका व्यापार, इसके द्वारा आपात- 
रमणीय गुण-राशि में छिवा हुआ नश्हा-सा दोष-कण भी प्रकट हो जाता है। अपने 
वाग्वंगुण्यादि दोष को निवत्ति में प्रथत्तशोज़ पुरुषपुद्भव की आत्मग्रहादि एवं तृष्णादि 
से समुदूगत समस्त वासनाएँ प्रहीण हो जाती हैं। प्रत्येक बुद्ध, आयेश्रावक्र ओर तीथ॑ 
पदवी के ज्ञानी जनों से स्वयं सम्बुद्ध भगवान सुगत की यह महनीय विशेषता: है । 
[ अहंत्पुरुषों के शक्ति-तारतम्य को ध्यान में रखकर छ: कोटियाँ की गई हैं, उनमें 
भगवान्‌ बुद्ध की कक्षा सर्वोपरि हैं--“इम्मं हि पुब्बेनिवासं छ जता अनुस्सरन्ति-- 
(१) तित्थिया, (२) पकतिसावका, (३) महासावक्रा, _ (४) अग्गसावका, (५) पच्चेक- 


ब॒द्धा, (६) बुद्धा ति। तत्थ तित्थिया चत्तासं येव्र कणे अन्ुस्सर्णत्त““बुद्धानं पत्त परि+ 
रु्छेदो है नत्थि” (विद्वुद्धि, १३१५) ]। ह 


॥ 


२७४ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः १ 





वातिकालद्ा रः 
श्रयमेव प्रत्येकबुद्धाय श्रावकतीर्थेम्यो विशेषो भगवतः सुगतस्य । अथवा यदि नाम दुःख- 
प्रहाणं तथापि न सर्वज्ञत्वं भवत्यन्यथा वीतराग: सकल एवं सवंवेदी भवेत्‌ | अन्नोच्यतै- 
बहुशो बहुधोपायमित्यादि । बहुप्रकारो हि खलूपायप्रपच्च: । तदम्यासे च सकलसांसा- 
रिकगणदोषप्रकाशन महता कालेन । 

स्मृतिपाटवसद्भावे पूव॑जातिस्मृतियंया । तदा तदलनुसारंण तत्सर्वाधिगति: पुनः ॥५६४।॥ 

यथा ग्र।मान्तरायातस्तत्संस्कारानुवृत्तिमान्‌ । ज्ञायते तद्विदा तद्गदागतों जन्मनोश्त्यतः ॥५९५॥ 

यथा खल्‌ ग्रामान्तरागतस्तत्संपर्कोपजनितविशेषदर्श ने तद्दिदा तत आगतत्वेन 

ज्ञायते | ततो ग्रामान्तरस्यपापि तद्विशेषणत्वेन गतिस्तद्वदेव जन्मान्तरस्यथापि तज्जनित* 
संस्कारकारणत्वेनानमानम्‌ । 


(२६) परोक्षोथरथों जन्मान्तरक्षम्भवी-- 
किमनेन प्रकारेण दानादिनानुमीयते । ततश्च॒ कर्मफल्यो नियमप्रतिवेदनम ॥५९६॥। 


अनेककमं णानेन देशेनास्थ समागम:। श्रागासीदेवमाकारस्वभावस्थ समागमात्‌ ॥५९७।। 





वातिक्ालद्टार व्याख्या 
“बहुशों बहुधापायम्‌”--इस वातिक का अवतरणान्तर प्रस्तुत किया जाता है-- 
“अथवा” | यद्यपि तरात्म्यदशन-प्रयुक्त रागादि की निवृत्ति से दुःखों की निवृत्ति तो हो 
जाती है किन्तु सर्वज्ञत्व नहीं होता, अन्यथा सभी व तराग पुरुष स्वज्ञ हो जायँगे । इस 
अनुपपत्ति का परिहार किया गया है--बहुशो बहुघोपायम्‌ । अर्थात्‌ रागादि का नाश 
दुःख-निवत्ति का ही कारण है, सर्वज्ञत्वादि की प्राप्ति का नहीं। उपायों (साधनों) की 
क्षमता पृथऋ-पूृथक होती है। [मोक्ष के साधनीमूत तत्त्वज्ञान से सिद्धिऋद्धि की भी 
प्राप्ति होती है--ऐसी अवधारणा का प्रतिवाद करते हुए विद्यारण्य स्वामी ने कहा है-- 
शामानुग्रहसामथ्य यस्प्रासौ तत्त्वविद यदि । 
तन्‍न शापादिसामर्थ्य फल स्यात्तपसो यतः ॥। 
व्यासादेरपि सामथ्य॑ दृद्यते तपसो बलात। 
शापादिकारणादन्यत्तपो ज्ञानस्य कारणम्‌ ॥ (पं० द० ९।६।८-६) 
उपाय-प्रपच्च का दीघं समय तक अभ्यास करने पर गृण-दोष प्रक्राश में आते हैं, साध्य- 
साधनभाव उजागर हो जाता है। जसे स्मृति-पाटव का अभ्यास करने पर पूर्व के अनेक 
जन्मों की स्मृति होने लगती है, स्मृति-पटल के सव्व॑ संस्कार प्रस्फुटित होकर सर्वाधि- 
गति में परिणत हो जाते हैं ॥५६४।। जैसे कोई ग्रामान्तर में घमकर अपने घर भाता 
है | बंठे-बेठे ग्रामान्तर के सभी गली-कूचों के संस्कारों से उनका स्मरण करता है, 
वेसे ही पुरुष अपने पुवंजन्माजित संस्कारों की पोटली इस जन्म में खोलकर सब कुछ 
जान लेता है ॥५६५॥ वह उसकी जानकारी में निश्चित रूप से संस्क्रार-जनितत्वेन 
परोक्षरूपता का अनुमान किया जाता है--“जम्मान्तरीय ज्ञानम्‌, परोक्षरूपम , 
संस्कारजनितत्वात्‌ , स्मरणवत्‌ ।” 
(२९) जत्म्रान्तर-सम्भवी पदार्थ की परीक्ष रूपता--- 
जन्मान्तरीय ज्ञान के समान दानादि एवं तत्सम्बन्धी देश-कालादि का क्या अनु, 
मान नहीं किया जा सकता ? यदि किया जा सकता है, तब दानादिरूप कर्म और 


उनके फल्नों का कार्य-कारणभाव भी विदित हो जाता है ॥५६६॥ अर्थात्‌ अमुक कर्म, 


अमुक देश में किया गया था, क्योंकि तद्देशं-सम्बन्धी फल का जनक है ।॥५९७॥ प्रति- 


|] 
दा 


जे] हइ 
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_ बातिकालद्धारः 

प्रतिनियतं देशादिसंसगंतत्कायंस्वभावयोरवान्तरस्वभावनिरूपणेे सकलकारण- 
स्वभावतत्कायंस्वभावभेदसम्बन्धवेदनमिति प्रतिनियतस्वभावसाकल्यवेदनमिति सर्वकर्म- 
फलादिसम्बन्धप रिज्ञानम्‌ । 

स्वर्गापवर्गमार्गस्यथ यथावद्ध दने सति । पुरुंषाथज्ञतामात्रात्सम्पूर्ण शासनं मतम्‌ ॥५६८॥ 

न च कार्यका रणमतिवृत्य परस्परं सकल॑ जगज्जायते । ततोष्नेकप्रका रकायेका- 
रणभावभावनानुबन्धेन सकलस्य जगतो भवति वेदतमनवद्यं ततः सर्वज्ञता । अथानमा- 
नेंन वेदनें कथमस्य साक्षाह॒शित्वं साक्षादद्रष्टा च भगवानिष्यते । तदंपि यत्किखिदेव । 

सर्वाकारानुमानं यदध्यक्षात्तन्न भिद्यते । नेन्द्रियिणापि संयोगस्ततोधिकविशेषक्ृत्‌ ॥५६९। 

यत्खलू सर्वाकारपदाथस्वरूपवेदनं तदेवाध्यक्ष म्‌। साक्षात्करणार्थो हि प्रत्यक्षाय: । 
नत्वक्षं प्रति वर्तेते इति प्रत्यक्षम्‌ । नाध्यक्षलक्षणमेतत्‌ । अधि तु साक्षात्सद्भूतपदाथवेद& 
नम्‌। अक्षन्तृपलक्षणमात्रम | किच्च । यद्यक्षयोगेडपि साक्षाहशेनाभावः किन्तदध्यक्षम्‌ । 
भक्षमेव तन्न भवत्युपहतत्वादिति चेत्‌ । उच्यते -- 

अताक्षात्क्ृतिहेतुत्वादनक्ष' यदि तन्‍्मतम्‌ । साक्षात्तरणहेत त्वादक्षमित्यवधायताम्‌ु ॥६००१॥। 

न हि संस्थानादिमात्रकादेवाक्षता युक्ता । उपहतस्यापि तत्त्व॑प्रसद्भात्‌। साक्षा- 

त्करणहेतुत्वे त्वक्षतायां मनसो5पि तथात्वाविरोध: । धन्यच्च -- 
मनस: पाटवादेव स्पथ्टमाकारदशनम्‌ । मनसि व्याकुल हाक्षप्रतीते: स्पष्टता कुतः ॥६०१॥। 


बातिकालड्ू र-व्याख्या 
नियत देश-काल में अनुष्ठित कर्म और उसके फल का स्वभाव जाँचनें पर सकल कायें- 
कारणस्वभाव एवं उसके सम्बन्ध का ज्ञान हो जाता है। फलत: सर्व कम और उनके 
फलों का सम्बन्ध सुविदित हो जाता है। स्वर्ग और अपवर्ग के मार्ग का ज्ञान हो जावे 
पर पुरुषाथज्ञतामात्र से सम्पूर्ण शासन (शास्त्र)--प्रतिपादित पदार्थों का ज्ञान हो 
जाता है ॥५६८।॥ यह सकल, जगत्‌ कार्य-कारणभाव की मर्यादा का अतिक्रमण करके 
कभी 5त्पन्त नहीं हो सकता, अतः अनेक प्रकार के कार्यक।रणभाव की भावना से 
वासित सत्त्व को समस्त अनवद्य वेदन या सर्वज्ञता का लाभ हो जाता है । 
प्रशत--अनुमान के द्वारा स्वे-ज्ञान करनेवाला व्यक्ति साक्षाहर्शी क्योंकर कह- 
छाएगा ? भगवान्‌ को सर्वंद्रष्टा कहा जाता है, वह भी अन॒पपन्न होगा । 
उत्तर-व तु का सर्वाक्रारतावगाही जो अनुमान है वह प्रत्यक्ष से भिन्‍त नहीं 

होता प्रत्यक्ष कहलानेंवाला इन्द्रिय-संयोग-जनित ज्ञान भी उक्त अनुमान से कुछ 
बढ़कर नहीं ॥५६६।॥ जो सर्वाकारावगाही वस्तु-स्वरूप का वेदन है, वही अध्यक्ष 
(प्रत्यक्ष) कहलाता है । 'प्रत्यक्ष' शब्द का अर्थ हैं--साक्षात्क्रण । यह जो कहा जाता 
है--अंक्षम्‌ अक्ष॑ प्रति वतंते, तत्‌ प्रत्यक्षम' । वह प्रत्यक्ष का लक्षण नहीं, अपितु 'साक्षा- 
दुृभूतपदार्थे का वेदन प्रत्यक्ष है। अक्ष तो केवल उपलक्षण है। उपहत चक्षु भी चज्नु 
कहलाता है, उसके संयोग से कोई ज्ञान ही उत्पन्न नहीं होता, तब प्रत्यक्ष ज्ञान किसे 
कहेंगे ? यदि कहा जाय कि छपहत चरन्ष चक्ष ही नहीं कहलाता, तब साक्षात्कार का 
हेतु न होते के कारण यदि वह 'अक्ष' नहीं कहा जाता, तब साक्षात्कार का हेतु होने के 
काशण कथित अनुमान को अक्ष मानना चाहिए ॥६००॥ संस्थान-विशेष (विशेष 
आकार) को धारणमात्र कर लेने से कोई अक्ष नहीं कहलाता, क्योंकि उपहत चक्ष को 
भी वहा आकार हैं, फिर भी वह अक्ष तहीं साना जाता। साक्षात्करण के हेतु को कक्ष 


२७६ सभाष्यं ए्रमाणवात्तिकम्‌ ( परिच्छेंद। १ 


वातिकालक्कारः 
मनस एवं समाधानप्रसद्भतादक्ष विज्ञालमपि साक्षात्कारि। अतोः5्ध्यक्ष जन्यत्वम- 
कारणमेव । तस्मादनूमानमपि सर्वाकारसाक्षात्करणप्रवृत्तं प्रत्वक्षमेव 
नन्‍्वतीतादो परीक्षेश्थें प्रवतंमानं कथ्॑ प्रत्यक्षम्‌ | नैतदपि युक्तम्‌ । 
साक्षात्करणसख्ावे कथमस्य परोक्षता । साक्षाट्क्ृतः परोक्षश्चेदपरोक्षो न विद्यते ॥६०२॥। 
अथाक्षव्यापारादपरोक्षता । स॒ एवाक्षव्यापार: साक्षात्करणमन्तरेण. कथमव- 
गम्यते । साक्षात्करणनावगतोा सवकिाराजुमसानेप्यक्षव्यापार: स्थात्‌ । अनुमानावतारस्य 
सत्र भावात्‌ । चक्षुरादिव्यापारोध्प्यनुमानादवगम्यते ! अपि च-- 
सर्वाकारानुमान हि प्रागू दृष्टस्य भवेद्यदा । तदात्मचक्षु रादीनां व्यापारो5पि प्रतीयते ॥६०३॥॥ 
क्वचिख्भावी क्वचिद्‌ भूत: सो5नुमानेन गग्यते । अक्षव्यापार इत्येषा तन्नाक्षव्यापृत्तिनं किम ॥६०४॥ 
यदा तदेवोत्पन्नो भावी वा पदार्थोइनुमीयते । तदा भावी तत्राक्षव्यापारः प्रती- 
यतेडनुमानेंन | यदा भूतस्तदा भूत एवं | स चासर्वाकारेगानुप्तावत: प्रतीयमाव: समस्त्येव 
कथममभावो5क्ष व्यापारस्य । ननु भावी भतों व। कथमस्ति । नेतदस्ति । 
साक्षात्करणमेवास्य भावध्यास्तित्वमु ज्यते ! सर्वत्र साक्षात्करणात्सत्त्वं भावस्य गम्पते ॥६०५॥ 
वतंमानाभिमतस्यापि पदार्थात्मनि स्तम्भादी साक्षात्करणादेव गम्पते तदस्तित्व॑ 
नानन्‍यतः । 
38. ... वातिकालद्धा र-व्याख्या 

मानने पर मन को भी अक्ष मानना होगा | दूधरी बात यह भी है छ्िि मन की पदुता के 

कारण वस्तु का आकार स्पष्ट दिखाई देता है । यदि मन किसो कारण व्याकुल हो, तो 

चक्षरादि से भी स्पष्ट प्रतीतियाँ नहीं होतीं ॥६० १॥॥ स्वस्थ मन की सहायता से ही 

एन्द्रियक विज्ञान साक्षात्कारी होता है, भत:ः ज्ञानगठ साक्षात्कारिता क्का प्रयोजक 

अक्षजन्य नहीं । फंलतः अनुमान ज्ञान भी सर्वाकारताग्रहण में सक्षम प्रत्यक्ष ही है। 
प्रश्न--अतीता दि परोक्षाथ के ग्रहण में प्रवृत्त अनुमान प्रत्यक्ष बयोंकर होगा ? 

..  उत्तर--अनुमान जब पदार्थों के साक्षात्करण में सक्षम है, तब वह परोक्ष क्‍यों 
होगा ? यदि साक्षात्कत पदार्थ भी परोक्ष है, तब अपरोक्ष क्या होगा ? ॥६०२॥ 
यदि अक्ष-व्यापार से अपरोक्षता मानी जाती है, तब साक्षात्करण के बिना क्षक्ष-व्यापार 
का ज्ञान क्योंकर होगा ? साक्षात्करणता के द्वारा अक्ष-व्यापार की अवगति मानी 
जाती है, तब सर्वाकारावगाही अनुमान में भी अक्ष-व्यापार प्ताचना होगा | अनुमान की 
गति अबाधित है। चलक्षुरादि-व्यापार भी अनुमात से अवगमसित हो जायगा। अपि च 
पूर्व दुष्ट पदार्थ का सर्वाकारानु मान जब होता है, तब अपने चक्षुरादि का व्यापार 
प्रतीत होगा ॥६०३॥ जो अक्ष-व्यापार कहीं भावी भौर कहीं अतीत होता है, वह 
अनुमान का विषय है, अत: अनुमान-स्थल पर अक्ष-व्यापाय क्‍यों नहीं होगा ? ॥६०४॥ 

जब कि उसी समय में उत्पन्न अथवा भावी पदार्थ का अनुमान किया जाता है। वहाँ 
भावी अक्ष-व्यापार अनुमान से प्रतीत होता है, तव अनुमान के परिसर में अक्ष-व्यापार 
का अभाव क्योंकर होगा ? / 

._ प्रधन--भावी (अनागत) या भूत (अतोत) पदाथे वतं मान काछ में कैसे रहेगा ? 
._ उत्तर--भावपदार्थ का साक्षात्करण ही अस्तित्व (वर्तमान) कहलाता है। भाव- 

पदार्थ की साक्षात्करणरूत्रता सर्वत्र प्रतीत होती है ॥६०५॥ स्तम्भादि भाव पदार्थों के 
साक्षात्करण से ही उसका अस्तित्व ज्ञात होता है, अन्य रीति से नहीं । 


् 
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वातिकालदूारः 

नश्वसाक्ष स्क्ृतेडपि वज्नचादावनमानगम्ण्मस्तित्वम्‌ । न तत्रापि तथाभूतस्येत्रा- 
नुमान॑ साक्षात्कृर्त क्रियमाणं करिष्यमाणच्चानुसीयतेउन्यथ।नुप्रानाप्रवत्ते: | दशनानुसार्य- 
नुमानं दृश्यतामेवानुमापयति । अन्यधा5इयोगात्‌ । यदि तु न कैनचिद्‌ दुष्ट दुश्यते द्रक्ष्यतते 
वा तदा च संविषाणायमानमसदेव । सर्वेसामथ्योपास्याविरह एवानुपाख्या । 

ननु वतंधामकालसम्बन्बो5स्तित्वं न साक्षात्करणम्‌ । तथा च योगिनामतीताना- 
गतपदार्थताक्षात्करणं भवच्धिूरिष्यते ! बतथानतामात्रदर्शन तु नाम्तावतीतादिदर्शी । 
तत: स्वेजन प_्मावता कथमस्य जास्त्त्वं योगित्वं वेति परे उक्तवन्त: : तत्रेदपुच्यत्तें-- 

न प्रमाणेन केनापि गति: कालख्य विद्यते । रूपादिमात्रस्य गति: प्रत्यक्षदनुमानतः )॥६०६।! 
प्रत्यक्षमतिवृत्त्यापि वृत्तिमभ्युपलूभ्यतें :। 

प्रत्यक्षेण रूपादीनां रवभाव एवं केवलमुपलम्यते न कालादियोंग:। तदाका रमा- 
त्रसमागतादव्यक्ष स्य । न हि पुरोदरत्याकारपस्िग्रहमन्तरेण प्रत्यक्षमीक्षते | अन्यथा सर्व: 
सवंदर्शी, भवेत्‌ । ८ च पुरोवरत्त्याकारतया काल: स्तस्मादिवदुपलम्यते । नाषि प्रत्यक्ष- 
मन्तरेणानुमानम्‌ । अथ क्षिप्रचिदादिप्रत्ययग्राद्योइ्नुभेणो वा। तदपि त सम्थक | 


हे वातिकालछूूा र-व्या ख्या 
शंका--साक्षात्क रण से ही अस्तित्व का ज्ञान क्‍यों ? अनुमानादि से भी वद्नादि 
पदार्थों का अस्तित्व सिद्ध होता है । 
समाधान--यह कहना ७चित नहीं कि अस्तित्व अनुमान-गम्य भी होता है, 
क्योंकि वहाँ भी तथाभूत (साक्षात्कियमाणाकार) वस्तु का ही अनुमान होता है अर्थात्‌ 
'साक्षर्क्ृतम्‌” या 'सघाक्षात्किभागम्‌! या साक्षात्करिष्यमाणम्‌ --ऐसा दी अनुप्तात 
होता हैं, अन्यथा अनुमान को प्रवृत्ति नहीं होती। दशंतानुख्लारी अनुमान वस्तु की 
हृश्यता का ही प्राधक होता है. अन्यथा नहीं । जो पदार्थ किसी के द्वारा हृष्ट, दृश्यपान- 
या द्रकष््माण नहीं, वह शश-श्वज्ध के समान असत्‌ है, स्वेसामथ्यं-रहित निरुपाख्य- 
मात्र है । द 
शंका--वेते मानकाल का सम्बन्ध ही वस्तु की सत्ता है, साक्षात्करण नहीं । अत- 
एवं आप (नेथायि कादि) अतीत और अनागत पदार्थों का भी योगियों के द्वारा साक्षा- 
त्करण मानते हैं | वतमानमात्र का साक्षात्करण मानने पर योगिपुरुषों को अतीतान्तगतत 
का साक्षात्कार न हो सक्रैगा । फलत: योगिजन भी जनसाधारण की श्रेणी में रह जाते 
हैं, उनमें शास्तृत्व और योगित्व नाम को विशेषताएँ क्योंकर उपपन्‍्न होंगी ? 
समाधान --किसी भी प्रमाण के द्वारा काल की सत्ता सिद्ध नहीं होती । रूपादि- 
स्कन्धों की केवल सत्ता प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध होती है। प्रत्यक्षीय क्षेत्र को सीमा पार 
करके अनुमान की प्रवृत्ति मानी जाती है ॥६०६॥ आशय यह है कि प्रत्यक्ष तो केवल 
रूपादि (घटादि) के स्वरूपमात्र का ग्राहक होता है, कालादि के सम्बन्धों का नहीं। 
विषयवस्तु के आकारमात्र को लेकर प्रत्यक्ष श्रमाण वस्तु का साधक होता है। पुरो- 
वर्ती आकाय का परिग्रह किये बिना प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति ही नहीं देखी जाती, अन्यथा 
सभी सर्व -परत्यक्षदर्शी हो जायेंगे । जेसे स्तम्भादि का आकार पुरःध्थित उपलब्ध होता 
है, वसा काल का कोई आकार-प्रकार नहीं | प्रत्यक्ष की सहायता के बिना अनुमान भी 
काल को प्रमाणित नहीं कर सकता । छः कै ह 
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वातिकालछ्टारः 
विरमित्यादिवद्धीनां न पुरोवत्तिकाहृता ; नवमाकारविरहे बुद्ध: प्रत्यक्षतेष्यते ॥॥६०७॥। 
चिरंक्तमित्यादो घटादिकमेवावभासते | न तु तत्रापरः काल: । अथापि स्याद्‌। 
यदि घटादय एवं का्यताभाजोध्वभा सनन्‍्ते । कस्तहि चिराद्यर्थे: | अन्नोच्यते -- 
घटाद्यवयवादीनां समाप्तिमंन्दताक्रमात्‌ । चिरार्थ: कालविरहे कारणानामसन्निधे: ६०८॥ 
मन्दक्रमेण या घटाद्यववयवानां परिनिष्पत्ति: समाप्तिश्चिरार्थं: स । ै 
ननु कालमस्तरेण सेव मन्दताक्रमदच न युक्त:। न। साधनासन्निधानमात्रेण 
तदुपपत्ते: । साधनासन्निधानञ् सन्निधानकारणाभावात्‌ | सन्तिधानकारणाभावो&॑पि 
सत्कारणाभावत इत्यानादिरेव हेतुप्रक्म: | ततो न कालो नाम कश्चित्‌ । 
अथ कालबलान्मान्य क्षिप्रता वा प्रवतंते । कार्याणां हेतुना तत्र कि कृत्यमिति चिन्त्यताम्‌ ॥२०६॥ 
काल: कार्याणां प्रवतंक: किमत्र कारणानां व्यापारस्य फलम्‌ । कारणमन्तरेण न 
काल: समर्थ इति चेत्‌ ॥ कारणभावाभावास्यामेव तह कार्याणाघुत्पादः कालस्तु न 
समर्थ: | यदि तु कालाभावे कारणाबामसामथ्यम्‌। युक्त: कालूस्य कारणभाव:। न 
चाभाव: कालस्य ग्यापिनित्यत्वात्‌ू । अथापरापरकालसमवधानपेक्षका रणादुत्पत्तिस्त- 
... वातिकालझ्ार-व्याख्या 
शंका--इदं क्षित्राद”, “इदं चिशात्‌ कृतम्‌”--इत्यादि व्यवहारों के द्वारा 
विलम्बाविलम्बसंज्ञक काल की सिद्धि क्‍यों न होगी ? 
समाधान--“चिरं क्ृतोड्यं घट:”--इत्यादि प्रतीतियों में 'पुरोवर्ती आकारतया' 
काल का भान नहीं होता । आकार-रहित पदार्थ का प्रत्यक्ष नहीं माना जाता ॥६०७॥ 


“चिरं कृृतम*-इत्यादि प्रतीतियों में केवल घटादिहूप कार्यों का ही भान होता है, न 
कि काल नाम के किसी अन्य पदाथे का । 


शंका--यदि उक्त प्रतीतियों में कार्यता के आश्रयीभूत घंटादि पदार्थों का ही भान 
होता है, तब चिरादि शब्दों का क्‍या अर्थ ? 
समाधान--घटा दि के अवयवभूत कपालादि पदार्थ युगपत्‌ जुट नहीं पाये, अपितु 
क्रमश: प्राप्त हुए, ऐसे अवयवों से निर्मित घट के लिए कह दिया--“चिरात्‌ कृतोध्यम' । 
उसका मूल कारण है--का रण-सामग्री का सन्निधानाभाव ॥६०८।॥ अर्थात्‌ घटादि की 
अवयवादि सामग्री का मन्दक्रम से जुट पाना ही “चिर' शब्द का अथे है। 
शंका-काल के बिना मन्दता-क्रम नहीं बन सकता । 
समाधान--घक्त क्रम तो साधनों के असन्निधानमात्र से उपपन्‍न्न हो जाता है। 
साधनों का असन्निधान अपने कारण के अभाव पर निर्भर है। सन्निधान के कारणों 
का अभाव भी अपने कारणों के अभाव से--इस प्रकार अनादि कारणाभाव-परम्परा में 
पर्यवसान हो जाता है । फलतः कालनाम का कोई पदार्थ सिद्ध नहीं होता । 
यदि काल के बल पर मन्दता या क्षिप्रता की उपपत्ति की जाती है, तब घटादि 
कार्यो के कारणों से क्या-किया जाता है ? ॥६०९६।॥| काल हो यदि घटादि कार्यों का 
प्रवतेंक है, तब कारण-व्यापार का क्‍या फल ? कारण-कलाप के बिना यदि काल क्म- 
प्रवतंन में समर्थ नहीं, तब कारण के भावाभाव पर ही कार्यो का भावाभाव सिद्ध होता 
है । यदि काल का अभाव होने पर कारणकलाप कार्योत्पादन में समर्थ न हो, तब 
अवश्य ही काल में कारणमाव (कारणता) मानता होगा, किन्तु काल का न तो देशिक 
अभाव हो सकता हैं और न कालिक, क्योंकि काल व्यापक एवं नित्य माना जाता है। 
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वातिकालझ्का रः 
देवापरापरकालस मवधानं कुत:। कारणान्तरादिति चेत्‌ | तत एवं तहि कार्यक्रम: कि 
कालेन । क्रम एव काल इति चेत । न | सहितासहितभावस्य क्रमत्वात्‌ । स च पदार्थरूप 
एवेति नापर: काल: | अथादित्यादिगतिरेव काल: । न। आदित्यादिस्वरूपव्यतिरेकेण 
गत्यभावात्‌ । तच्च स्वरूप॑ प्रत्यक्षगम्यसेव । 
दृष्टतातीतकालत्व॑ दृश्यता वर्तमानता । भाविता द्रक्ष्यमानत्वमिति कालव्यवस्थितति: ॥६१०॥॥ 
कथन्तहिं व्यतिरेकप्रत्ययो5यं कालोउस्प भावस्येति । 
काय: शिलासुतस्यायं व्यतिरेकगत्तियंथा । कालस्य व्यतिरेकित्वं तथा प्रमितिसद्भधतम्‌ ॥६११॥ 
तथा चाह लोक:--- 
क्‌ः कालो भवतों जात: सुस्यितत्वादि किन्तव | तत्स्वरूपविशेषस्य प्रइने युक्तमिदं वचः ॥॥२१२॥ 
तत इदानी मदृश्पमानमतीतमनागतमित्यर्थ॑तत््वम्‌ । एवमतीतादिदर्शनं योगिना- 
मिति अदृश्यमानदर्शनमिति प्राप्तम्‌ । तत्र यदि स्वयमद्श्यमानं परश्यतोत्युच्यते । तदा 
माता च वन्ब्वा चेति प्राप्तम्‌ । तस्मादतीतादि पद्यतीति कोड४र्थ: | अच्येनाद्श्यमान 
. वातिकाबचद्धार-ब्याख्या 
यदि अपरापर कालर-समवधान-सापेक्ष काल से कार्यो की उत्पत्ति मानी जाती है, तब 
प्रश्न उठता है कि अपरापर काल का समववान किससे होगा ? यदि कहा जाय कि 
कारणान्तर से, तब उसी से कार्यक्रम बन जाता है, काल की क्‍या आवश्यक्रता ? यदि 
कहा जाय कि क्रम ही काल है--तो ऐप्ा नहों कह सकते, क्योंकि कारणकनत्नाप का 
सहित (युगपत्‌) प्राप्त होना अक्रम और अप्नहित (युगपत्‌ प्राप्त न होना) क्रम कहलाता 
है, वह तो कारण पदार्थों का स्वरूप हो है, उससे भिन्‍न नहीं । 
आदित्यादि की गति को भी काल नहीं कहा जा सकता, क्योंकि आदित्यादि के 
स्वरूप से व्यतिरिक्त गति नाम की कोई वस्तु नहीं | आदित्य का स्वरूप तो प्रत्यक्ष 
है । 
ही है पदार्थों की दृष्ठता हँ--अतीतकालता, दृश्यता है--वत्तमानकालता और द्रक्षय- 
मानता है--भविष्यत्कालता--इस प्रकाद तीनों कालों की व्यवस्था की गई है ॥६१०॥। 
इसके अनुसार पदार्थों की विशेष अवस्था से काल कुछ भी नहीं । पदार्थों को अवस्था 
पदार्थों से भिन्‍न नहीं । 
शंका--जब क्वाछ पदार्थों से नहीं तब व्यतिरेक-प्रत्यय (भेद-व्यवहार) क्‍यों होता 
है--अस्थ पदार्थ स्थायं काल: ? 
समाधान - यह व्यवहार मुख्य नहीं, अपितु वसा ही गौण व्यवहार है, जंसा कि 
“शिलापुत्रकस्यायं काय:” | यद्यपि शिला को हो मूर्ति का रूप दिया गया, मूर्ति से 
शिला भिन्‍न नहीं, तथापि लोक-वग्यवहार में शिल्ता को मूत्ति से भिन्‍्त मानकर कहा 
जाता -यह शिला मूर्ति का शरोर है । ठीक उसो प्रकार काल का भेद-व्यवहार होता 
है--'अस्य कार्यस्थायं काल: ॥६११॥ लोक-व्यवहार वसा ही देखा जाता है--यज्ञदत्त 
की प्रतीक्ष। में देवदत्त खड़। रहा। यज्ञदत्त आया, देवदत्त से पूछता है कि आपको छड़े खड़े 
कितना समय हुआ ? क्‍या काम है? यज्ञदत्त की स्थिति-अवस्था को वह जानता है, 
उससे भिन्न यद्यपि काल नहीं, फिर भी उप्तका प्र<न भिन्‍नकाल-विषयक है ।:६१२॥। 
इस समय अहृर्यमान अनागत और अतीतकाल है वह तो पदार्थ का स्वरूप- 
विशेष है। इस प्रकार योगियों के अतीतादकाल-दशन का अथे--अहृब्यमान वस्तु का 
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| वातिकालछ्टार: 
पश्यति तद दृश्यमानतया वर्तमानमेव तावता तदिति न दोष: । अन्यापेक्ष या तस्यातीता- 
दित्वम्‌ | तस्प्रायत्साक्षात्कृतं तदेवास्तीति नातीतादक्षव्यापारस्तस्थ साक्षात्क्नतत्वेना- 


स्थित्वात्‌ ! ४ 
किजुच तत्कालयोगेन तस्य साक्षात्क्रिया यदा । तदेदानीमप्तत्वेईपि तस्यास्तित्वमदुघंटम्‌ ॥६१३॥ 


यद्यपीदानीम्तनकाल प्रम्बन्धो नास्ति ! तदातनकालवतंमानतासम्बन्धस्तु साक्षा- 
त्कृतोडस्त्येव | ततो वरतंमानार्थ प्रहणादतीतादिज्ञानस्थ[स्त्येव सर्वाकारपरिच्छेदवतो:5ध्य- 
क्षता | कथन्तहि तस्यातीतता ! द्रष्ट्वंतेमानकाससम्बन्धितया ग्रहणात्‌ । अन्य स्तत्काल- 
सम्बन्धितया वा ग्रहणात्‌ । योगिना च समाधानादुत्यितेनातीतया व्यवहारात्‌ । अद्य॑व 
योगिना हृष्टं कथमतीतमित्ति चेत्‌ | नतदस्ति यतः-- 
इदानीन्तनकालत्व॑ द्रष्ट्रवेति गम्यते । अन्यकाल: कथ॑ युक्तों नामान्यस्य विशेषक: ॥६१४॥ 
यो हि कर्तत: काल: स कथमन्थस्य प्रमेवस्य भवेत्‌ । न खलु कक्ताइवस्य 
गोर्यक्ता । अथ तदा प्रतीयमान कथमन्यकाल: | अन्यकालत्वेद प्रतीते: | तथा हि-- 
यस्य यद्र पसप्त॑वित्तिस्तदा तस्यान्यदापि वा । तद्र,पमेव तद्वस्तु कत्तु काछों न तस्य तु ॥६१५॥ 





वातिकाल च्छा र-व्य। ख्या 
दर्शनमात्र है। वहाँ अश्न उठता है कि वह क्या अपने अहहब का दर्शन हैं? अथवा 
परकीय अहृरय का दर्शन है ? प्रथप्त पक्ष परस्पर-व्याहत है कि अदृश्य का दर्शन कहना 
वैसा ही विरुद्ध है. जते 'मेरी माता वन्ध्या! कहना । इसी प्रक/य योगी अतीत और 
अनागत को देखते है--इसका क्या अर्थ ? यदि अन्य द्रष्टा के द्वारा अदृ्यमान अथे को 
देखता है, तब तो वह अपने द्वारा दृश्यमान या वतंमान का ही दर्शेन करता है, कोई 
दोष नहीं । अन्य पुरुष की अपेक्षा अतीतत्व और अनागतत्व है, फलत: जो पदार्थ 
साक्षात्क्ृत है, उप्ती का अस्तित्व है । अतीत से अक्ष-व्यापार नहीं होता, क्योंकि वह 
साक्षात्कृतस्वरूप में स्थित नहीं । | 
दूसरी बात यह भो है छि अतीतादि पदार्थों का जब तत्कार (अत्ीतादिकाल) 
के सम्बन्ध से साक्षात्करग है, तब इदानींतन अस्तित्व न होने पण भो उन पदार्थों का 
अस्तित्व दुर्गंट नहीं ॥|६१३॥ अर्थात्‌ यद्यपि इदानींतन काल का सम्बन्ध अतीतादि 
पदार्थों के साथ नहों, तथापि तदावींतन काल की वततेंमानता के सम्बन्ध से साक्षात्कृतता 
है ही । तब उनमें अतोतता नहीं रह सकेगो, क्योंकि द्रष्टा पुरुष ने वर्तंमानकाल- 
सम्बन्धित्वेन उसका ग्रहण क्रिया है--ऐसा नहीं कह सकते, क्यों कि अन्य पुरुषों के द्वारा 
तत्काल-सम्बन्धितया (अतीतक्ाल-सम्बन्धितया) गहीत होने के कारण अतीतता बन 
जायगी । एवं समाधि से उठे योगी पुरुष के द्वारा अतीतता का व्यवहार होता है । 
योगी ने जिस वस्तु को आज ही देव़।, उसमें आज ही अतीतता कयोंकर होगी ? इस 
प्रदन॒ का उत्तर यह है कि इदानींततकाल-प्रम्बन्धित्व तो केवल द्रष्टा पुरुष की अपेक्षया 
है । अन्य वस्तु का काल अन्य वस्तु का विशेषण वंसे हो नहीं बन सकता, . जैसे कक 
(इंवेत अश्व) का श्वेतत्व गो की विशेषता नहीं बन सकता। उस्मी समय प्रतीयमान 
कांल अन्य काल कसे ? इसका उत्तर है--“अन्यकालत्वेन प्रतीते:” | भर्थात्‌ जो वस्तु 
जिस पुरुष को यद्रपेण प्रतीत होती है, वह वस्तु अन्य काल में भी तद्गूप ही रहती है । 
काल तो कर्त्ता से सम्बन्ध रखता है वस्तु से नहीं ।।६१५।. जब काल कर्त्ता का विशेषक 
हैं, तब अन्यकालविशेषणत्वेन प्रतीयम्रान कर्त्ता का अन्युकाल विशेषण क्योंकर होगा ?” 


कक. ० 
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वातिकालच्टा रः 

फालो हि कर्त्तुर्नाथस्य कालान्तरविशेषणत्वेन प्रतीयमानं क्थ कर्त्तुरन्यकालत्व- 
मनुरुध्यते । कर्त्ता हि परचादन्यकालतां प्रतिपद्यते आत्मन: प्रतीयमानन्तु कालाध्तर- 
सम्बन्धितया प्रत्येति कर्थ तस्यान्यथा व्यवस्थापनम्‌। किच्च करत्तरंपि तदा तत्कालतंव 
प्रतीयते | पश्चादश्यकालतान्येव तस्य करत्तुस्तत्कालतेत्युक्तम्‌ । तस्मात्तत्कालतया प्रंतीयते 
तदिति तथास्तित्वम्‌ । मया तु पुनरद्य प्रतिपन्‍्न॑ तदिति स्मरणव्यवहारमात्रकमेव न 
परमार्थे! | प्रत्यक्षस्यावत्ते: | तस्मात्सवाकारेण प्रतीयमान  प्रत्यक्षमेव | 

अथापि स्थाद्‌ यदि तत्प्रत्यक्षं कथमन्येनागति:। यस्य हि भावी सुतस्तदनुभूय- 


मानंतंया दृष्टस्तेनाप्रतीयमानतायां कथमश्रान्तता:। इदानीं योगिन: प्रतिपत्तिन सुत- 
बत! । तदप्यसत्‌ । द 


यथा स दुष्टः शरीरादिकालयुक्तस्तथा तस्य न बाधितत्वम्‌ । 
तत्कालयोगस्तु न तेन दुष्टस्तया प्रतीतावषि नास्ति दोष: ॥|६१६॥ 
भाविशरीरादिकालसम्बन्धी हि तेनासौ तस्य पुत्रो दृष्ट:। स तथा प्रतीतावषि 
न बाध्यते | तदापि यद्यप्रतीतिस्ततों बाधनप्‌ । 


अथ यथा तेनाच तद्‌ दृश्यते तथान्येनापि योगीतरेण, कस्माददृष्टिस्तस्येति तद- 
प्रतीत्या बाधनम्‌ । तदप्यसारम्‌ । 
कककलजा . . «- छवातिकालक्कारज्थ्गा कमा 
कर्ता पुरुष क्रिया करने के पश्चात्‌ अपने को अस्यकाछ-सम्बन्धी अनुभव करता है-। 
पश्रादनुभुयभाव अन्यकालिक्रता उस तत्कालता से भिन्न हो है, जो उम्त काल में अनु- 
भूयमान तत्कालता है । फलत:ः द्रष्टा पुरुष को जो यह अतीता का भान होता है कि 
“मया तु अद्येत्र प्रतिपन्मम्‌ !! वह औपचारिक व्यवहार मात्र है, परमार्थ नहीं, क्योंकि 
प्रत्यक्षज्ञान क्षणान्तर में नहीं रहता । बतः सर्वाकारेण प्रतीयमान वस्तु को प्रत्यक्ष ही 
मानना होगा । न्‍' मु 
शंका--यदि वह वस्तु प्रत्यक्ष है, तब अन्य पुरुषों को भी उसकी प्रतीति होनी 
चाहिए, अग॒ति ( अप्रतोति ) क्यों ? जिस पुरुष को अपने भावी पुत्र को अनुभूयमान- 
त्वेन देखा है । उसका वह देख्षना अ्रम्म्रात्र हो कहा जायगा, क्योंकि अन्य पुरुषों को 
वह पुश्र नहीं दिखाई देता । योगी को वह भावी सुत दिखाई देता है, स्वयं सुत वाले 
पुरुष को नहीं । यह कसा दरशंन ? रा । 
समाधान--योगी ने भावी कालिक शरीर-सम्बन्धित्वेन पुत्र का दशंन किया है । 
उस रूप में उसका बाध नहीं होता । योगी ने यत्काल-सम्बन्धित्वेत पुत्र को नहीं देखा, 
उप्त रूप में छसका बाघ होनें पर भी कोई दोष सयुक्त नहीं होता ॥ ६१६ ॥ योगी नें 
तो भावी या अतीतकाल से सम्बन्ध रखनेवाले शरीर से युक्त पुत्र देखा है। वह अध्य 
व्यक्ति के द्वारा प्रतीत न होने पर भी बाधित नहीं होता, क्योंकि अयोगी व्यक्ति में वह 
सामथ्य ही नहीं । हाँ, योगी को भावीकाल में यदि उसकी अप्रतीति हो, तब बाघ 
होगा । योगी को अप्रतीति होतो नहीं । द 
शंका--योगी को ज॑ंसे आज भावी शरीर-सम्बन्धितया पुत्र प्रतीत होता है, वेसे 


का व्यक्ति को भी प्रतीत होना चाहिए, किन्तु नहीं होता, अत: छसका बाध क्‍यों न 
ह गा । 


समाधान--एक व्यक्ति को बहुत दूर की वस्तु दिखाई देती है, तब क्‍या घन्य 
डे कै बढ है ५ 


२८५२ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ .[ परिच्छेद। 


के रे सब... ले अर 3-4... तक+ ०-8. 33. नं» .ल्‍फमक मल. 





... धातिकालक्कारः 
भस्येन दृश्यते दूरे यथान्येनापि कि तथा। अश्वादिकस्य सत्तायामपि सर्वेनं दर्शंनम्‌ ॥॥|६१७॥ 
वक्तिरेकस्थ यत्रास्ति न परस्यापि तत्र सा । अयोगिनामद्श्यत्वादनागतमित्ति स्थिति: ॥६१८।। 
अथापि स्थाद्‌ | यद्यनेन दृश्यते | तथापि तत्स्वरूपेण प्रतीयमानं तदा कथमना- 
गतम । ञ ँ ४ ह 
उपलब्धियंत: सत्तानुपछतब्धे रभावता । उपलब्धेप्यसत्तायां सत्ता नास्त्येव कस्यचित्‌ ॥६१६॥ 
नोपलम्यमानमेवासदित्यतिप्रस॒ज्भातु । अथ यत्काल यदुपलभ्यते तदेब तत्स- 
दिति | तदपष्ययुक्तम्‌ । 
पदार्थव्यतिरेकेण न काल: कश्चिदीक्षित: । ग्रीष्मादय: पदार्थास्तु विषया एवं केचन ॥६२०॥ 

न खलु काल: कश्चित्‌ विषयविशेषव्यतिरेकेण उपलभ्यते | शीतादीनामादित्य- 
गतिविशेषाणाध्च ग्रीष्मादिकालत्वात्‌। तेषाध्व उपलब्यत्वे वर्तमानतंव कथमतीत- 
भाविता। .. : " 

ग्रीष्मादीनामतीतादिविवेकों गम्यते कथम्‌ । अन्याथ्नुपक्तव्धा चेद्‌ हयोर्नास्ति विवेकिता ॥६२१॥ 
यद्यपि तदानीमनुपलब्धिस्तथाप्यवतंमानता तदद्यावतंमानं क्रिमतीतमथानागत- 


मिति कुतो विवेकः । अत्रोच्यतै--- 
अनुमान यथाबृत्त तथा तदिति ग्रृह्मताम । प्रत्यक्षेमाप तद्वश्तु तथवेत्यवगच्छति ॥६२२॥ 





वातिकालद्ूया र-व्याख्या 
व्यक्तियों को भी वैसा ही होगा ? दूर देश में अशव की सत्ता है किन्तु सब को वह 
दिखाई नहीं देता ॥ ६१७ ॥ एक व्यक्ति की ज॑सी शक्ति होती है, वेसी सबको नहीं 
होती | अतः अयोगी जनों को अनागत पदार्थ का दर्शन नहीं होता, इससे वस्तु का 
* बाघ क्‍यों होगा ? ॥६१८॥ 
शंका--यदि योगी पुरुष को जो वस्तु प्रतीत होती है, वह उस समय अनागत 
कैसे ? अर्थात्‌ वस्तु की उपलब्धि से उप्तकी सत्ता निश्चित होती है और अनपलब्धि से 
असत्ता । वस्तु के उपलब्ध होनें पर भी यदि उस काल में सत्ता निश्चित नहीं होती, तब 
" किसी वस्तु की संत्ता सिद्ध ही नहीं होगी ॥ ६१६ ॥ उपलम्यशान वस्तु अभी नहीं, 
भविष्य में होगी | तब वर्ततान किसको कहेंगे ? सामास्य नियम तो यही है कि जो 
* वस्तु जिस काल में उपलब्ध होती है, वह उस समय सत्‌ होती है । 

... समाधान--पदार्थों से भिन्न काल का दशंन किसी को नहीं होता ग्रीष्मादि शब्दों 
के द्वारा कतप्तिपय पदार्थों का ही अभिघान होता है ।। ६२० ॥ वतंमानता और अतीत- 
तादि घटादि पदार्थों की विशेषताएँ हैं, उनसे अतिरिक्त कोई काल-पदा् उपलब्ध नहीं 
होता | शीवादि पदार्थ तो आदित्यादि की गति-विशेष हैं। उनकी वर्तमानता ही छप- 
लब्ध होती हैं, अतीतता या भाविता नहीं । 

“प्रश्शन--ग्रीष्मादि कालों का अतीतादि से विवेक क्थोंकर होगा ? वतंमान काल 


से जो उपलब्ध न हो, वह अतीतता और अनागतता है--ऐसा कहने पर भी अंतोता 


ओर अनागतता--इन दोनों का परस्पर विवेक नहीं होता । क्योंकि वर्तमान में अनप- 
लब्ध दोनों हैं ॥| ६२१ ॥। झ् 
उत्तर-अनुमान जिस पदार्थ का जिस रूप में ग्रहण करता है, वह पदार्थ बसा 
ही मानना होगा | प्रत्यक्ष भी उस पदार्थ को वसा ही प्रकाशित करता- है।॥॥ ६२२ ॥ 
अर्थात्‌ जैसे अनुमान पदार्थों को अतीतत्वेन या अनागतत्वेन ग्रहण करता है, ब्रेसे ही 


रा 


श्लौक/ १३८५-१२९ ] प्रधाणसिरद्धि। २८३ 
.. वातिकालद्धारः 

यथा तदनुमानसतीतानागतादित्वेन प्रत्येति तथा प्रत्यक्षमाप तेनानुमानेंन समु- 
त्यापितम्‌ । न हि तदनुमानोत्थापितं प्रत्यक्षमन्यथा प्रत्येति। तस्माद्यथा यत्प्रतीयते 
तथा तदस्तीत्यवंगम्यताम्‌ । 

ननन्‍्वनुमानोत्यापितय प्रत्यक्षस्य ऋ्रेण प्रतिपत्त्या भाव्यं तथा चानायनन्तवस्तु- 
प्रबन्धप्रतिपत्तेरपरिसमाप्तिशिति कथं सर्वेज्ञता | नेतदस्ति । ै ह 

अत्यन्ताभ्यासतस्तस्थ झटित्येव तदर्थावत्‌ ॥ अकस्माद्धुमतों वक्तिप्रतीतिरिव देहिनाम्‌ ॥।६२३॥ 


3] 


न ह्यम्याप्रसद्भतसन्तानानां धूमादग्निप्रतीति: क्रमव्यपेक्षायोगिनी। ततो न 
क्रम: प्रतीतिरिति न दोषः । 


का नन्‍वनादिवस्तुन: कथं प्रतोतिपरिसमाप्ति: परिसमाप्तौ वा $ कथमनादिता | 
नतदस्ति। 


वेदो&पि यद्यनादि: स्थातु कथमस्मात्यतीतयः । अनादो प्रतिपत्तीनां समाप्तिविद्यतेडुन हि ॥६२७॥ 
यदि वेदो5नायनन्त: कथमत:ः प्रतीति:। अनायनन्ततया चेनन्‍न उसमाप्तिरितिन ' 
किच्चित्‌ कत्तंव्यम्‌ यदि हि वेदादन्यदा न प्रतीतिरासीख्भूविष्यति वा न वेदः प्रमाणम्‌ । 
नन्‍्वद्य तावत्‌ प्रतीतिरस्ति । नियोक्ता ममायं वेद इति प्रत्ीतेः। अन्यदा भवतु 





वातिकालद्ा र-व्या ख्या 

अनुमान-सपुत्थापित प्रत्यक्ष भी पदार्थों को वेसा ही ग्रहण कराता है, अन्यथा नहीं। - 
फलत: जो वस्तु जेसी प्रतीत होतो है, वह है--ऐसा समझना चाहिए ॥ 

शंका-जेसे इन्द्रियार्थ-सन्निकर्ष-जन्य प्रत्यक्ष युगपत्‌ पदार्थ-ग्राहक होता है, वेसा _ 
अनुमान नहीं, क्योंकि वह पक्षधर्मता और व्याप्त्यादि-ज्ञानों के क्रम साध्य वस्तु का 
ग्राहक होता है। वेसे हो अनुमान से समुत्यापित प्रत्यक्ष भी ऋमश: प्रतीतियाँ उत्पन्न - 
करेगा । फलत: अनादि ओर अनन्त विद्व का प्रत्यक्ष के द्वारा क्रिक ज्ञान कल्प-- 
कल्पान्तर से नहीं हो सकता और अनुमान-जन्य प्रत्यक्ष से युगपत्‌ सब पदार्थों का 
ज्ञान होता नहीं, तब कोई योगी सव्वज्ञ कैसे होगा ? 

समाधान--अनुमा न-व्यु त्थित प्रत्यक्ष क्रमशः पदार्थों का ग्रहण ऋरता है-ऐसा 
कोई नियम नहीं, अम्यास-पाटव के आधार पर प्रत्यक्ष के द्वारा सर्ब॑ पदार्थों का युगपतु 
झदिति वेसे ही बार-बार धूम दर्शन-जन्य वह्ति-ज्ञान सहसा होने लग जाता है ॥६२३॥ 
अर्थात्‌ अभ्यास दृढभूमि में पहुंच कर सद्य: ओर पूर्य भास्वर हो जाता है, उसे क्रम की 
अपेक्षा नहीं रहती । 

: - बेंद आमाण्य-परीक्षा--[ लोक में वर्णरूप शब्द सादि और सान्‍्त माने जाते हैं । 
अतः किसी पद के घटकरोभूत वर्णों को उत्पन्न करना पड़ता है। क्रम-विशेष से उच्च . 
रित वर्णां से पद बनता है । पद को वाच्यार्थ-शक्ति का ज्ञान उच्चारणाभ्यास से होता 
है, किन्तु ] अनादि ओर अनन्त वंदिक शब्दों से अर्थ-प्रतीत क्योंकर होगी ? दाब्द . 
न तो उत्पन्न किये जा सकते हैं और न नष्ट, अन्यथा अनादिता और अनन्तता सुर- 
क्षित नहीं रह सकती ॥| ६२४ ॥ अर्थात्‌ वेद यदि अनादि काल से अपने घप्तरूप अर्थ 
का बोध कराता आ रहा है, तब उसमें हम लोगों का कतंव्य कुछ भी नहीं रह जाता। 
यदि वेद से अतीत में कभी भी अथं-श्रतीति नहीं हुई, और भविष्य में सम्मानित भो नहीं, 
तब वह प्रमाण नहीं माना जा सकता । & अर. है, के 


शंंका-- वर्तमान काल में तो वेद से प्रती ति. होः रही है, क्योंकि “नियोक्ता' भांसय॑ 


श्हं४ड धेमाष्य॑ प्रसाणवात्तिकम : | परिच्छेदा ६- 


कराता इन धारा सा 
वातिकालस्ा रः 


मा वा भरूत्‌ | त्थाप्यसी प्रवतकत्वात्प्रमाणमेव प्रवतेकाभिधानात्‌ । नेतदस्ति । यद्ययम- 
थॉज्न्यदास्य न स्थात्‌ इदानीं कुतः | यदि वेदोडन्यदा नेतदर्थ इत्याशंका | इदानीमपि 
प्रमाणमिति न स्यात्‌ पूवेवत्‌ । अथ पृव॑मप्येवमेव । ततश परमपि। ततो5पि परम्रिति 
न परिसमाप्ति: । तत एकदा सन्देहे परत्राप्यनाइवास इति न प्रमाणता। अथ पूर्व 
सामान्यमेकद॑व प्रतीयते | तथा सत्यनूमानमेतत्‌ । ततः सर्वाकारानुमाने प्रत्यक्षताप्यव्य- 
वहुतेर्वेति । ततो नादनसन्तस्य प्रत्यक्षेणापि वेदनम्‌ | तस्मात्‌ च-- 


स्वसन्तानपरिच्छेदे तत्संसर्गि प्रतीयते ॥ तत्संसगिप्रतीतो च॑ परस्यापि प्रतीतित: | 
अनन्तवस्तुविज्ञानमेवं सत्ति न दुघटम्‌ ॥॥६२५॥।। 


तस्मादपरिमितकार्यका रण भावभेदा भ्थासे सकलकार्यभेदभासनं तत्‌-प्रभावाच्च 
कारणभेदस्यापीति । अयमुपायाभ्यास छपाय: सर्वेपरिच्छेदस्य । अतो दयावान्‌ अवध्य- 
मुपायाभियोगी । वेदस्तु परिज्ञानतो5पि स्वर्गापवर्गमात्रवेदनें नोपाय इति प्रागेव प्रति- 


पादितम्‌ । +ह्ता हा 
ननु यदि नामोपायाम्यासात्‌ समीहित॑ सवेवेदतम्‌ । रागप्रहणश्च॒ सम्भवति। 


तथापि वासनावेगुण्यादन्यथापि अपदिशेद्समाहितावस्थायाम्‌ | क्षुदादियोगस्तु व्याघा« 
तकारी पराथेस्येति न वेदादस्य विशेष: | नतदस्ति । 

र वातिकालद्ा र-व्या ख्या के ; 
वैद:”--ऐसी प्रतीति सर्व-सम्मत है। हाँ, अन्यदा ( भविष्य में ) प्रतीति हो या नहीं 
कोई अन्तर नहीं पड़ता, नियोग रूप प्रवतेक पदार्थ का अभिधान्र करता, क्षतः वेद 


प्रमाण अवश्य है।. _ का हे 
क्षमाधांन--यदि वेद से भ्रन्‍्य काल में भ्रतीति नहीं हुई, तब इस समय भी कैप 


होगी ? यदि वेद अन्यदा एतदर्थक है ? या नहीं? ऐसी शंका है, तव इस (वर्तमान) समय 
में भी पूव॑वत्‌ प्रमाण न हो सकैगा । यदि पूर्व काल में भी शंका ही थी, तब ७त्तरोत्तर 
शका ही व्याप्त होती जायगी, उसकी कभी समाप्ति न होगी । एकत्र सन्देह होनें से पर- 
काल में विश्वास न रहने के कारण प्रमाणता कभी निश्चित नहीं हो सकेगी । यदि पहले 
सामान्यार्थ की प्रतीति एक-काल में ही मान ली जाती है, तब वेद अनुमान प्रमाण ही 
हों जाता है, फलत: सर्वाकारानुमान हो जाने पर सर्वेज्ञता निष्पन्त हो जाती हैं एवं 
अभनादि और अनन्त पदार्थ की प्रत्यक्षत: प्रतीति सिद्ध हो जाती है। कार्य-कारण- 
सनन्‍्तति में एक काय्य के ज्ञान से उसके कारण का ज्ञान, उससे उसके कारण का ज्ञान-- 
इस प्रकार भनादि क्षोर अनन्त वस्तुतत्त्व का ज्ञान: सम्पन्न हो जाता है॥ ६३५॥ 
अपरिमित ( अनन्त ) काये कारणभाव का अभ्यास हो जाने पर सकल कार्यों धौर 
उनकी कारण-सनन्‍्तति का अवभास यगपत्‌ हो जाता है । यह उपायाभ्यास स्वेज्ञता का 
एकमात्र उपाय ( साधन ) है। अत: दयावान्‌ पुरुष अवश्य ही उपायान्वेषी ओर परो- 
द्वार का उपायभूत होता है किन्तु वेद स्वर्गापवर्ग का बोधक होने पर भी किसी के 
दुःख-प्रहाण का उपाय नहीं होता--यह पहले ही कहा जा चुका है । 
शंका - यद्यपि उपायाम्यास के द्वारा अभीष्ठ समस्त पदार्थों का ज्ञान और राग 
का प्रहाण हो जाता है, तथापि योगी अपनी वासनाओं की विगुणता क्ष आधार पर 
भसमाहित अवस्था में अन्यथा का व्यवहार भी कर सकता है। क्षधादि को पराथ्थ का 
घातक.ही माना जाता है, फलत: जैसे वेद अनिश्चायक होने से श्रमाण नहीं, बसे ही 








+ 
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वातिकालद्धारः 
वेदस्प मुलाभावान्न प्रामाण्यं परमाथ्थत: । नार्थन सजद्भतिस्तस्य व्यवहारो5प्यमुलक: ॥६२६॥ 

न खल्वनादित्वे वेदस्य प्रथममर्थंसम्बन्धपरिग्रहः | - व्यवहारस्तु .याज्ञिकानाम- 
मलक एवं ततो5न्धपरम्परव परम्‌। विकल्पाथंप्रतिभासनर्माप संक्रेतबलात्‌-तन च ताव- 
ताथंप्राप्तिसन्यत्रापि दशंनादिति प्रतिपादितम | अथ त्वनमानमलता । ततो वासनाया-< 
मपि न दोष: | किझच-- 

बुद्धेश्च पाटवाद्ध तोर्वासनात: प्रहीयते । पराथवृत्ते: खडगादेविशेषो5्यं महामुने: ॥६२ण॥। 
पट॒प्रबोधस्य सकलमेव सक्ष्ममपि गुणदोषजातमाभाति। सत्त्वाथंरक्तस्य यदि 
इष्टत्वं पीडाकरं ततस्तदम्यासेन ' तिरस्करोति। क्षुदादयोइपि विपदीतभावनावतामेव 
भवन्ति नान्यथा | तथ; हि-- 
यदा जातिस्मरत्वेन पूर्वावष्टम्भसज्भति: । तदा देवादिभावेन क्ष ददन्यादेरसम्भवः ॥॥६२८)॥ 
किज्च--- 
त्रिर्भोक्तामभ्यासत:ः साथं' द्विभ क्तेःप्यधिगच्छत्ति । द्विभोक्तासकृदेवेति तत: क्ष्‌तुसवंथाध्सती ६२६ 
श्ाक्बत्ा वातिकाल दा र-व्या ख्या 
बौद्ध-सम्मत योगी पुरुष भी। दोनों में कोई अन्तर नहीं । 

समाधान--वेद निर्मूल है, प्रमाण ही नहीं हो .सकता । वैदिक शब्दों की संगत्ति 
किसी भी अर्थ के साथ नहीं, तब वेद किस अर्थ का बोधक होकर प्रमाण होगा ? परि- 
शेषतः वेद निर्मूल सिद्ध होता है ॥। ६२६ ॥ वायु-तत्त्व को गतिशील देख कर गत्यर्थक 
वा' धातु से वायु-वाचक 'वायु” शब्द की रचना सम्भव है किन्तु बेदिक शब्द अनादि 
हैं, आज तक किसी अर्थ के साथ सम्बन्ध हुआ हो नहीं, तब छब्दाथंता का निर्णय 
क्योंकर होगा ? [ “ तच्चोदकेषु मन्त्राख्या'” (जे. स्‌ू. २।१।३२) इस सूत्र में जो अभियक्त 
या याज्ञिक लोगों को शब्दार्थता का निर्णायक माना है--“'अभियक्ता उपदिशन्ति।” 
याज्ञिकानां समाख्यानं लक्षणं दोषवर्जितम्‌ ।”” वह भी उचित नहीं, क्योंकि ] याज्ञिक 
लोगों का व्यवहार भी निर्मूल ही है, परिशेषतः वेद और वेदिक व्यवहार एक अन्ध- 
परम्परामात्र है। किसी संकेत के आधार पर विकल्पित अर्थों का प्रतिभासन भी उचित 

नहीं ठहराया जा सकता। यदि वंदिक छाब्दों के द्वारा किसी अर्थ का अनुमान किया 
जाता है, तब बौद्ध-मत में किसो योगी पुरुष का स्वकीय वासना के अनुरूप घर्माधर्म- 
व्यवस्थापन भी असंगत नहीं ठहराया जा सकता। उपायाभ्यास के द्वारा भगवानु की 
समस्त वासनाएं समाप्त हो जाती हैं। वासना-नाश हो बुद्ध की वह खड्ग (असि) है, 
जिसको पाकर श्रावक और प्रत्येक बुद्ध की अपेक्षा भगवान्‌ का महानु वेशिष्टप सिद्ध 
होता है- यह पहले कहा जा चुका है ॥ ६२७॥ पटु-प्रबोध-प्रकाश में सुक्ष्मातिसक्षम 
गुण-दोष भी विभात हो जाता है । सत्त्त (जीव) की आसक्ति का जनकोभूत रागादि 
उपायाभ्यास के द्वारा प्रहीण हो जाता है। क्षुबादि भाव भो विपरीत भावना वाले 
अज्ञानी जनों को ही पीडित करते हैं। अर्थात्‌ जब बोधि-सम्पन्न महापुरुष जाति- 
स्मरता ( पूर्वजन्मों का स्मरण ) प्राप्त कर लेता है। पुव॑जन्म में देवता था--ऐसा 
ज्ञान होने पर क्षुधा और दीनता-हीनता आदि की स सम्भावना नहीं रहती ॥ ६२०४ ॥ 
दूसरी बात यह भी है कि दिन में तीन बार खाचे का अभ्यास करलेतते पर भोक्ता को 
दो बार खाने पर क्षुधा-सी लगी रहती है। इसी प्रकार दो बार खात्ते का अभ्यास हो 
जाने पर एक बार खाते से क्ुधा ही लगी रहती है। इसी प्रकार श्रम्यास के आधार 


२५६ सभाष्य॑ प्रसाणवात्तिकम्‌  [ परिच्छेद। ६ : 


पराथबत्ते! खड॒गादेविशेषोष्य॑ महामुने। । 


उपायास्यास एवाय तादथ्योच्छासन झतस ॥ १४० ॥ 
भगवाध्‌ ब॒द्ध में समस्त रागादि वासनाओं का जो क्षय है, वह एक ऐसी खड्ग 
(तलवार) है, जिससे पराथ्थ-साधन (परकीय दुःखों का नाथ) किया जाता है । यह एक 
ऐसा उपायाम्यास है, जो प्रत्येक बुद्धादि की कक्षा से महाबुद्ध की ऊपर उठाकर अभूत- 
पृवं शासन (छपदेशक्षमत्व) प्रदान करता है। शासन की क्षमता प्रदान कराने के कारण 
इसे भी शासन ही माना जाता है। आरम्भ (पृ. ३) में ही उपदेश या शासन को 
परार्थंसम्पत्‌ कहा जा चुका है| १४० ॥ 
जि कक हउ का मा +$ 757 « वबातिकालदूारः 
यदि तु वस्तुवृत्तमेवेतत्‌ । अभ्यासस्ाधित न भवेत्‌ | तस्पादू-- 
अभ्यासमुलका: सर्वे गुणदोषाश्च देहिनाम्‌ । आत्मायत्त: स चाभ्यासों गुणेष्वेव वर कृत: ॥६३०॥॥ 
अत एवं चाभ्यासपाटवसज्भमादेव प्रत्येकबुद्धश्नावक्ैम्यों भगवान्‌ विशिष्यते 
सुगत: । ननन्‍्वाचार्येण शासनमुपायत्वेन दुःखप्रशमस्थ निर्दिष्टम्‌ । तथा चोक्तं--प्रयोगों 
जगच्छासनाच्छास्तृत्वम्‌ । तत: कथमुपायाभ्यास: स्यात्‌ । सत्यमेतत्‌ । किन्तूपायाभ्यास 
एव शासन नापरमित्याह--उपायाम्यास इति। 

न खलु मुख्यं शासनमभिमतं किन्तृपायाभ्यास एवं। कथ्थ तादर्थ्यात्‌ । भवति हि 
तदर्थे तच्छब्द: | तथथेन्द्रार्था स्थृुणेन्द्रशब्दवाच्याः । तदर्थत्व॑ं कुतस्ततो&भावात्‌ । छपाया- 
भ्यासबुद्धिपाटवाम्यां शासनं निवतेते। कुत एतज्ज्ञापते । तदाह--'हेतुरुक्तमिदं . 
द्यम्‌” । तत्र हेतुगाशयप्रयोगसम्पत्‌ । आशयो जगरद्धितेषिताप्रथोगो जगच्छाशनाच्छा- 
स्तृत्वम्‌ । हेतुरुक्तमेतदित्यपि कुतः । प्रथममुक्तेरेव न हि मुख्यस्य सुगतत्त्रे हेतुत्वम । 
तस्मादुपायाम्यास एवं शासन नान्‍्यदित्यवगन्तव्यम्‌। एवमुपायाम्यासात्सुभतो भवति 
भगवान्‌ । 





वातिकालदडू र-व्या रूपा 

पर क्षुधा घटती-बढ़ती रहती है । यदि क्षुध। की वस्तु सत्ता हो, तो आम्यास से अन्तर 
नहीं पड़ना चाहिए । इससे यह सिद्ध होता है कि क्षुधा नाप्र की वस्तु कोई है ही नहीं 
॥॥ ६२६ ॥ फलत्त: प्राणियों के सभी गुण और दोष अभ्यासमृलूक होते हैं । अभ्यास 
मनुष्य के अपने अधीन है, तब गुणों के बढ़ाने का ही अभ्यास करना चाहिए ॥। ६३० ॥ 
अतः अभ्यास-पाटव के आधार पर, भगवानु सुगत अन्य सभो बुद्धों से श्रेष्ठ हैं ।॥] 

प्रश्श-यहा आचार ने प्रशास्कृत्व को दुःख-निरोध का उपाय बताया है+-- 
“ध्रयोगो जगच्छा स्तृत्वमु” (विगत पृ० २) तब उपायाभ्यायास कैसे होगा ? 

उत्तर--शा सन भी एक उपायाभ्यास ही है । यही कहा गया है “उपायाम्प्रास 
एवायम्‌” इत्यादि | यहाँ मुख्य शासन अभिप्रेत नहों, अधितु छपायामभ्यास मात्र-। अर्थात्‌ 
दधासनाथंक होने के कारण उपायाम्यास को शासन कह दिया गया है। कारण में 
कार्थोपचार बहुधा देखा जाता है ? जेसे इन्द्राथंक स्थूणा को इन्द्र या आश्वर्थेक्र घृत 
को आयुर्वे घृतर! कह दिया जाता है।यह कैसे जाना जाय कि उपायाभ्यास ही 
शासनाथंक है ? क्योंकि छपायाभ्यास के अभाव में शासन नहीं होता | उपाथाभ्यास 
ओर बुद्धिपाटव के द्वारा ही शासन सम्पन्न होता है। यही कहा है--'हेतुरुक्तमिदं 
हयम्‌ ” | यह आरम्भ में ही (पृ. ३ पर) कहा जा चुका. है--“हेतुशक्षयप्रयोगसम्पत्‌ ।” 


श्लोक! १४०-१४२ ] प्रसाणसिद्धि। २८७ 


निष्पत्ते! प्रथम॑ भावादू देतुरुक्तशिदं दयम्र्‌ | 
हेतो। प्रह््ण त्रिशुणं सुगतत्वमनिशभ्षयात्‌ ॥ १४१ ॥ 
सुगतत्वरूप फल की निष्पत्ति के पूर्व रहने के कारण हितषिता ओर शा स्तृत्व-- 
ये दोनों सुगतत्व के कारण मानें जाते हैं। सुगतत्व क्‍या है? इस प्रदन का 
उत्तर है--“हेतोः प्रह्मणं त्रिगुणं सुगतत्वम्‌ ।” अर्थात्‌ दुःख के अविद्यादि कारणों का 
निरोध (नाश) सुगतत्व है। वह निरोध त्रिगुण है--(१) सुरूप के समान प्रशस्त, 
(२) सुनष्ट ज्वर के समान अपुनरातवृत्तप्रतियोगिक्ष या अत्यन्त नाश तथा (३) सुपूर्ण घट 
के समान नि:शेष । पुनः दुःख की अनाश्रयता का कारण है--“नेरात्म्यहष्टि” ॥१४१॥ 
* ४3 किक. 
टु'खस्य शस्त नशत्म्यच्प्रेश्व युक्तितोडपि वा | 
धुनरावृत्तिरित्युक्तो जन्मदोषस्म्ुद्धनों ॥ १४२ ॥ 


वातिकालद्धा र: 
(३०) सुगतत्वात्‌ भगवान्‌ प्रमाणम्‌-- 


किन्तत्सुगतत्वमित्याह -- हेतो: प्रहयणमिति । 

“आत्मात्मीयग्रहकृतः स्नेह: संस्कारगोचरो” हेतु:। तस्य हेतोः प्रह्माणं त्रिणुणं 
प्रशस्तत्वात्‌ अपुनरावृत्त: निःशेषप्रहाणञज्चेति। भप्रह्यणमभाव आत्मात्मोयग्रहादेः । 
तस्यामावस्यथ दुःखति:श्रयाभावात प्रशस्तत्वम्‌। आत्मात्मीयग्रहे तु तीर्थ्यातां दुःखस्य 
प्रहाणम्‌ | हेतोढु:खसज्भतम्‌ । आत्प्ात्मीयग्रहे हि .निःसन्दि्धं दुःखमास्ते । तदेव प्रह्मय- 
णम्‌ । कुतो नरात्म्यदशेनादेव । दर्शनहेयक्लेशपरहाणं दर्शनादेव । युक्तितो वा। युक्तिर- 
भ्यासों भावना भावनाहेयस्य क्लेशराशे: । अथवा युक्तियोंग:। परस्परसद्धताद्वतम । 
अद्वेतदृष्टितो5पि वा | एकदा पुदुगलनेरात्म्पादथवा धर्मनरात्म्यात्‌ । सर्वथानरात्म्यदशे- 
नान्‍न दुःखाश्रयणमिति । एवं तावत्प्रशस्तता गुण एक:। अपुनरणतृत्तिगुणस्तु द्वितीय: । 
कासावपुनरावृत्तिरित्याह-पुनणवत्तिरित्युक्ताविति । 








वातिकालद्टा र-व्या ख्या 
आशय का अर्थ जगद्धितेषिता और प्रयोग का क्षर्थ है--जगच्छास्तृत्व । उपायाभ्यास 
ही शासन है, अन्य नद्ढीं। फलतः उपायाभ्यास से सुगतत्व का लाभ होता है। 
(३०) सुगत होने के कारण भगवानु प्रमाण हैं-- 
सुगतत्व क्या है ? इस प्रश्न का उत्तर है--“हेतो: प्रहाणमित्यादि ।” अर्थात्‌ 
आत्मा और आःत्मीय ( मैं और मेरा) ऐसा व्यवहार रागादि संस्कारों से जनित होता 
है। आंत्मात्मीय- राग (सत्कारदृष्टि) रूप आसक्ति के कारण का नाश अनात्मदशंत 
से होता है । वह नरात्म्यदशेत् त्रिगुण है--(१) प्रशस्त, (२) अपुनरावृत्त और (३) 
निःशेष है, प्रहाण ३ अर्थ है--अभाव | किसका ? आत्मात्मीय-ग्रह” (सत्काय दृष्टि) 
का । यह मैं ह” औ र “यह मेरा” है--इस प्रकार की भिथ्या दृष्टि ही दुःखों का मूल 
कारण है। नेयायिका) दे तेथिकगण आत्मात्मीय-प्रह (आत्मवाइ) ही दुःख का एकमात्र 
हेतु है। इसी हेतु से ज-न्म-मरण्णादि दुःख प्राप्त होते हैं। इप्त सत्काय दृष्टि से ही 
नि:सन्देह दुःख उत्पन्न होथगा हैं। उसके हेतुमृत आत्मात्मीय-ग्रह का प्रहाण किपसे 
होता ? नेरात्म्यदशंन से । ६शंन-हेय क्लेशों का प्रहाण दशेन ( नेरात्म्य-दशन ) से ही 
होता है। अथवा युक्ति से हो७ है| युक्ति नाम है--अभ्यास या भावना का। ब्लेश- 
राशि भावना-हेय है । अथवा: “युक्ति! शब्द का अर्थ योग या परस्पर-संगत अह्ेत 
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नरात्म्य-दरशन दुःख-निवृत्ति का भ्रशस्त उपाय है। युक्ति से भी यही सुदृढ़ होता 
है [ श्री शान्तिदेव ने युक्तिप्रदशन करते हुए कहा है-- 
“यः पश्यत्यात्मानं तस्यात्राहमिति शश्वतः स्नेंह: । 
सस्‍्नेहात्‌ सुखेष॒ तृष्णातितृष्णा दोषांस्तिरस्कुरुते ॥। 
गुणदर्शी परितृष्यन्‌ ममेति तत्साधनान्युपादत्ते । 
तेनात्माभिनिवेशो यावत्तावत्त संसार: ॥ 
अर्थात्‌ सत्कायदृष्टि [ शरीद में आत्म-सत्ता का अभिवेश सकल दुःखों का 
मूल है, फलत: नैरात्म्यदष्टि सभी दुःखों का नाशक है। ] जन्म एवं अविद्यादि दोषों 
की पुनरावृत्ति (पुनः समुदय) को पुनरावृत्ति कहते हैं | १४२॥ 
वातिकालद्धार: 
जन्मन: सम्भवो दोषाणां च पुनरावृत्ति:। निर्दोषावस्था रागाद्यभावात्‌ । पुनर- 
नुरत्पत्तिरव जन्माभाव:। मोक्षतगरगमनम्‌ । दोषभावे जन्मनश्च पुनरावृत्त इत्युच्यते। 
ते च दोषा आत्मदर्शनाभावान्न पुनरुत्यचन्ते। आत्मदशंनबीजोद्धरणात्‌ । जन्म तर 
बलेशाभावात्‌ न प्रम्भवति । ततो पुनतरागमः ! “क्लेशकर्मोद्भवं जन्मेति”” पश्चात्प्रति* 
पादयिष्यते । आत्मद्शनाभावाच्च कुतः क्लेश इत्याह-- 
आत्मोपकारस्म रणादुपकारिणिरागिता । अपकारस्मृती द्षो मोह आत्मादिदर्शनम्‌ ॥॥६३१॥ 
आत्मनि उपकारिण्प्रपकारिणि च रागह्वषो तावात्माभावान्न स्त:। आत्मदल्ल- 
नन्‍्तु मोह: | स नरात्म्यभावात्साक्षादेव निवर्तते । अद्वेतदशेने तु सुतरामेत शागनिवृत्ति- 
विषयाभावात्‌ । 
ह वातिकालछ्छा र-व्या ख्या 
(विज्ञप्तिमात्रता) है। पुदूगल-नरात्म्य और धममम॑नरात्म्य के दर्शन से दुःख की निवृत्ति 
होती है | [आचाय॑ वसुबन्धु ने विज्ञप्तिमात्रता में आत्मा और समस्त पदार्थों को एक 
ही विज्ञान में अध्यस्त माना है-- 
आत्मधर्मोपचारों हि विविधो य: प्रवतंते। 
विज्ञानपरिमाणोइगौ परिणामः स घख॒ त्रिधा॥।” ( त्रिशिका० १) 
अर्थात्‌ आत्मा (जीव, और धर्म ( समस्त पदार्थों का अध्यास एकप्ात्र विज्ञान में किया 
जाता है। वस्तुतः एकमात्र विज्ञान की ही विश्व में सत्ता है ]। सर्वंथा नरात्म्य-दर्शन 
दुःखों का निवतंक है। सुगतत्व में तीन गुण होते हैं--एक सर्व-प्रशस्तता, दूसरा अपुन- 
रावृत्तिता ओण तीसरा निःशेषता है। अपुनराधृत्ति क्या है? इस प्रदन का उत्तर है-- 
'पुनरावृत्तिरित्यादि' | पुनरजन्म एवं जन्म देनेवाले अतव्रिद्यादि दोषों का पुनरुद्धव पुन- 
रावृत्ति है। रागादि दोषों का अभाव निर्दोषावस्था है ओर पुनरनुत्पत्ति है -- जन्माभाव | 
इसे ही मोक्षगगर-गमन भी कहते हैं । अविद्यादि दोषों से युक्त सत्त्व पुनरावृत्त 
कहलाता है। आत्म-दशंनाभाव [ नरात्म्यदर्शन ) हो जाने पर अंविद्यादि दोष पुनः 
उत्पन्न नहीं होते, क्योंकि नेरात्म्य-दशंन से आत्मदशेनरूप ( सत्काय दृष्टि ) बीज 
समाप्त हो जाता है । क्लेशों का अभाव हो जाने पर जन्म सम्भव नहीं होता । जश्म- 
ग्रहण ही पुनरागमन है | यही पश्चात्‌ भी कहा जायगा--“क्लेशकर्मोद्धवं जन्म” । 
आत्मदशंनाभाव (सत्कायदुष्टि ) का अभाव होने पर क्लेश क्योंकर होंगे ? यह कहा 
जाता है--आत्मा में ठप्कारकत्व के स्मरण से राग और अ्रपकारकत्व. के स्मरण से 
देष होता है । आत्मदर्शन (सत्काय दृष्टि) ही मोह है ॥६३ १॥ उपकारी आत्मा में राग 
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आत्मदशनबीजस्य हानादपुनरागमः | 
तद॒भूतमिन्‍्नात्मतया शेपभबक्लेशनिवरतंतम्‌ ॥ १४३ ॥ 
जन्म-सरण-प्रवाह के क्वारण -कारणीमूत आत्मदशन (प्त्काय-दृष्टि) का हान 
(नाश) हो जानें से संसार में पुनर्जन्म नहीं होता। छश् आत्मदशंन (सत्कायहष्टिखूप) 
बीज का नाश भूत (सत्यभृत) नरात्म्यद्शन से होता है ॥ १४२३ ॥ 
कायब[ग्बुद्धिव शुग्य मार्योक्त्वःटुतापि वा । 
अशेषपहानमम्पायाइबत्यादेदोपसेक्षय! ॥ १४४ ॥ 


वातिकालद्टा रः 
ननु नरात्म्यदर्शनं फल निदर्तकपात्मदर्शनस्थ विपरीतत्वादिति चेत्‌। परस्पर 
समान विपरीतत्वम्‌ । ठतो निर्वत्तितं नरात्म्यदर्शनेनात्मदर्शनं निवर्तंकमपीति नापुनरा- 
वत्तिस्ततोइशेषनिवत्तिरषि नास्त्येव । व चान्‍्य: शेष: पुनरावत्ते: । 
अन्रेदपुच्यते--तद्भ्ृत भिन्नात्मतयेति । 
तस्य नरात्म्यदशनध्य लद्भूतत्वात्‌। विपरीत्त्वाच्च । तहिपरीतत्वादात्मदशे- 
नस्य | भूतसभूतस्य लिछतेक केपरोत्येतव बंपरीत्यमात्रम | भिन्‍्तात्मकझ्च | न चात्म< 
दर्शनं भिन्‍तात्मकम्‌ | आत्माभाव!त्‌ परमार्थतः अभृतत्वादात्मन: । शेष: तहि कः पुन: । 
पुनरावृतत्यभांवात्‌ अपर: | अन्ोज्यते--कायवा ग्वुद्धिवेगुण्यम्‌ । 
नन्नु बलेशकृतस्य वलेशाभावे कुतः सम्भव: । नाक्लेशनिजरमपि वासनामात्रसज्भ- 
मात्‌ वृषलीवादबत्‌ | भागेस्थातेकप्रकारनिरकत्यपाटवर्स तस्य तहि शेषस्प हान॑ कुतः। 
वातिकालद्ूा र-व्याब्या 
और अपकारी में हंप होते हैं । बौद्ध-दशेन के अतुप्तार जब आत्मा की सत्ता ही स्वीकृत 
नहीं, तब राग-देष क्यों होंगे ? आत्मा की सत्ता मानना ही मोह है। नेरात्म्प्रदशन 
उसका साक्षात्‌ निवर्तेक है । शागादि का विषय एकम।त्र आत्मा है, जब आत्मा नाम 
की कोई वस्तु ही नहीं, तब राग किसमें होगा ? 
शंका--न रात्म्य-दर्शन और आत्मददंन (सत्कायदृष्टि) दोनों परस्पर-विरोधी 
हैं, अत: छनमें परस्पर निवत्यं-निवततंक भाव है। कोई एक निवतेंक ही है, निवर्तित 
नहीं--ऐसा नहीं कह सकते । यदि नंरात्म्य-दशंतत आत्मदर्शन का निवरतंक है, तब 
उससे निवर्तित भी होगा । यदि नरात्म्यदर्शन निर्$वातत हो जाता है, तब आत्मा का 
निराकरण कंसे ? और आत्मा के सद्भाव में रागादि की निवृत्ति क्योंकर होगी ? 
समाधान--उक्त शच्धा का समाधान करने के लिए ही कहा गया है--“तद्भूते- 
व्यादि'” । अर्थात्‌ नरात्म्य-दशंक सदभूत (पारमाथिक ) है। वह अपने से विपरीत 
आत्मदशंन का निवतंक ही होता है, छससे निवर्तित नहीं। न रात्म्य-दर्शन भिन्‍नात्मक 
( विवेकात्मक ) है किन्तु आत्मदर्शन भिन्‍नात्मक नहीं, इसलिए भी नरात्म्य-दर्शन 
आत्मदर्शन का निवतेंक ही है उससे वह निवर्तित नहीं हो सकता, क्योंकि पारमाथिक 
पदार्थ कभी भी सांवृतिक से बाधित नहीं होता। फलतः नेरात्म्य-दर्शन से अशेष 
बलेश-निवृत्ति और अपुनरातृत्ति या मोक्ष का लाभ होता है । 
प्रश्श--आत्म दर्शन का मौलिक हेतु है अविद्यादिक्लेश, क्लेशों का नाश हो जाचे 
पर यदि भविद्यादि के संस्कारों को जआत्मदर्शत्‌ क्रा जनक्‌ प्ताना जाता है तब उन 
शै७ ४772 8003 
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'सु' शब्द को निःशेषार्थक मानकर कहा गया है--“नि:शेष वा गमनात सुग- 
तत्वम” । वहाँ प्रश्न उठता है कि वह शेष पदार्थ क्या है, जिसके रह जाने से प्रत्येक 
ब॒द्धादि सुगत नहीं कहे जा सके ? इस प्रइन का उत्तर है--(१) काय-बेगुण्प (शरीर की 
चपलता), (२) वाख्गुण्य (असंयत्त वाणी) और (३) बुद्धि-वंधृण्य (असमाहितचित्तता) 
को शेष कहते हैं| ये तीनों ऐसी न्यूनताएँ हैं, जितके रह जाने से प्रत्येक बुद्धादिको 
सुगत नहीं कहा जा सकता । अथवा नरात्म्य भाग का अपाटव शेष पदार्थ है जिसके 
कारण आत्मदर्शन (सत्कायदृष्टि) का पूर्णतया उच्छेद नहीं हो पाता। इसका अशेष 
हान अभ्यास के द्वारा होता हे । अथवा “स्थितप्रज्ञस्य का भाषा! [ गी० २।५४ ) 
इत्यादि वाक्यों में प्रतिपदित असंयत दूरी या पथ शेष एवं उसका परिहान पुर्णता है, 
सुगत भगवान्‌ में इसकी पराकाष्ठा पायी जाती है !। १४४ ॥| 
5फर- >> डिक] 0< 
नरात्म्यादपरिहीणस्य नापर: परिहाणिहेतु:। न च यावदब॒द्धिश्तावह्ोषहानप्‌ । 
उक्तेवितक विचा रपुर:सरत्वात्‌ भ्रान्‍्त एवं सर्ववित्‌ प्राप्त:। अतन्नाहु--अशेषहानमम्या- 
सादिति। 
अभ्यासो हि बद्धिपाटवक्षतस्ततो वासना परिहीयत इत्युक्तम। न चोक्तिमात्रे- 

णेष्टः रागादिसाधनोकक्‍तेव्यंतिरेकस्य विपक्षाभावलक्षणस्थ । सन्देहादतोउस्य सन्दिग्ध- 
व्यतिरेकित्वादगमकत्वम्‌ । विक॒ल्पे वा साध्ये वचलम्‌ | व्यभिचायत्यन्ताम्यासाद्वितके- 
मश्तरेणापि वचनवृत्ते: । आवेधसामथ्यात्‌ वचन प्रवतंत एवं। उच्तें च--- 
: सर्वासवविकल्पस्य नास्त्यध्यक्षाद विवेकिता | न चास्पष्टावशासित्वादेव शब्द: प्रवतंते ॥६३२॥ 
प्रत्यक्षद्ष्टल्तम्भादावपि दाब्दप्रवतंनात्‌ । अय॑ स्तम्भ इति प्राप्तमध्यथास्याप्रवततेतम ॥६३२। 
- न चास्पष्टावभापित्वमत्र ज्ञानस्य लक्ष्यते | तथान्यत्रापि शब्दानां प्रवृत्तिनं निवार्यते ॥६३४॥ 
वातिकालक्ला र-व्या ख्या 
संस्कारों का नाश कसे होगा ? दोष की निवृत्ति व होते पर सर्वज्न पुरुष शभ्रान्त क्‍यों 
न होगा? 
उत्तर--अशेष संसारादिका स्थान अभ्यात्त के आधार पर होत! है, अर्थात्‌ नरात्म्य 
दर्शनाभ्यासजनित संस्कार आत्मदशबजनित संस्कारों के निव्तक-माने जाते हैं । 
मीमांसकों का कहना है कि सुगत-गत समस्त दोषों का संशय उनके धर्मोपदे- 
शित्व के द्वारा अध्वित होता है--“बुद्ध: समस्तरागांदिदोषरहित: उपदेष्टित्वातृ” वह 
हेतु धंदिग्ध-व्यभिचारी है, जसे कुशारिल भट्ट ने कहा है-- 

'लिज्भ स्य व्यभिचारो वा बालवाक्येषपि दह्यंनात्‌” | अर्थात्‌ एक बालक या प्रढ 
व्यक्ति भी किसी धर्म का उपदेष्टा हो सकता है, उसमें रागादि दोषों का विनाश 
न होने पर भी उपदेष्टित्व स्पष्ट व्यभिचारी हैं। क्योंकि पूर्वाभ्यास या आधवेश के 
आधार पर वचन-प्रवृत्ति देखी जाती है वचन-प्रदृत्ति के लिए विवेकिता आवष्यक 
नहीं-सप और जलादि का विविक्तावभाष न होने पर भी “अयं सपं: “'इदं जलूम! 
इत्यादि विभिन्‍न व्यवहाण देखा जाता है। किन्तु ऐसा व्यवहार बाधित हो जाता है' 
जब तक कि स्तम्भादि का विविक्तावबोधन हो--'अयं स्तम्भ:' ऐसा शब्द व्यवहार नहीं 
देखा जाता है । शब्दों का स्वभाव है कि वे ज्ञान के समान अस्पष्ठ अवभाषी नहीं 
होते । परिशेषतः बुद्ध का उपदेश उनमें रागादि दोषों. का संशय सिद्ध करता: 


है ॥६३२-६३४ ॥। 
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नेत्येके व्यतिरेकोड्श्य सन्दिग्घो व्यभिचायत!) । 
अक्षयित्व॑ थे दोषाणां निस्यत्वादुपायत) ॥| १४५ ॥ 
दायस्यापरिज्ञानाद॒प था परिकल्पयेत्‌ । 
इेतुभन्वादू शिरुद्वरय हेतोरम्यास्तत! क्षयात्‌ ॥ १४६ ॥ 
[ शगावि दोषों से स्वंधा रहित सर्वेज्ञ पुरुष का खण्डन करते हुए जेमिनि 
री कहते हैं-- 
पाल गा। दरद्िते चास्मिन निर्ष्यापारे व्यवस्थिते | 
देशनाइन्यप्रणीतव स्याहते प्रत्यवेक्षणात्‌ ॥ 
दातुमानमेवेदमुपदेशित्वमुच्यते । 
लिड्भधस्य व्यभिचारों वा बालवाक्ये5पि दर्शदात्‌ ।। (इलो०वा०पु० ८३) 
अर्थात “बद्धों भगवान धर्वथा रागादिरहितः, उपदेष्टत्वात्‌” यह हेतु रथापुरुष मूढादि 
में व्यभिचरित है, क्‍योंकि उनमें भी वचच्र-कत त्व है किन्तु रागादि-रहितत्व या 
सवज्ञत्व नहीं ।) यहाँ यह प्रश्न उठता है कि शगादि दोषों का सवेथा नाश न हो सकते 
में तीन कारण हो सकते हैं--(१) राग।दि की नित्यता। (२) नाश के उपायों का 
अभाव | (३) अथवा घाशक उपायों का अपरिज्ञान । प्रथम कल्प सम्भव नहीं, क्योंकि 
“रागादिदोषा नश्वरा हेतुमत्वाद्‌ पटादिवत्‌”--इस अनुमान के द्वारा रागादि में 
नश्वरत्व सिद्ध है। फलतः रागादि के हेतु-भूत आत्मदशन का जो नेरात्म्यद्शनरूप 
विरुद्ध धर्म है, उसके अभ्यात्ष से रागादि का नाश निर्चित है। रागादि के निवरतंक 
नरात्म्य दर्शंनछूय उपाय का एवं उच्चका परिज्ञान भी निश्चित है १४५-१४६९॥ 
ग7िमलाक बातिकालडूर 
तस्माहचने5पि न दोषवानिति सिद्धम्‌ । नन्‍्वन्यतः क्षयाभावों दोषाणामिति क॒र्थ॑ 
दोषाभाव: | न हि दोषक्षयाभावहेतुनं दुष्ट इति । च॒ हि दोषक्षयाभावहेतुर्नास्ति वा। 
अन्नोच्यते-अदृष्ट कथमिव परिकल्प्यते । तथा हि--अक्षयित्वज्चेति | 
न नाम परत्रिकल्पता यथा कथज्चिदवतरुन्ति । अपि तु निबन्धनालोचनसोपान- 
पद्धतिसम्भवात्‌ । ययेते दोषा नित्याः स्युः स्यादक्षय: प्रयत्नेडषपि । न॒हि प्रयत्नक्षतेनापि 
नित्य क्षयमुपनेतुं पार्यते । अथोपाय: क्षये नास्चि नोपलभ्यते । तथाप्पक्षयः । न चेतत्‌ 
त्रयमपि । तदेवम-हेतुभत्त्वाद्विरुद्धस्येति । 
हेतुमतों हि प्रागभावात्‌ न नित्य॑त्वम्‌ | हेतोविपक्षस्थ यदाभ्यासस्तदा क्षय इत्ति 
आज प्यार. काम .. वातिकालझ्दार-व्याख्या 
शंका -- रागादिदोषों का संशय किप्ती अन्य साधन से नहीं देखा जाता, इस समय 
संसार में कोई भी ऐसा ञआ्राणी उपलब्ध नहीं होता जिसमें अज्ञानादि दोषों का सम्द्राव 
न हो | कुमारिलभद्द ने कहा है-- 
सर्वज्ञों दृश्यत्ते तावस्नेंदानीमस्मदादिभिः। 
निराकरणवच्छक्या न चासीदिति कल्पना ॥ ह 
समाधान--अज्ञान और रागादिदोषों का नाशन क्षय क्‍यों नहीं हो सकता । 
(१) क्‍या वे नित्य हैं ? अथवा दोषों के नाश का उपाय ही नहीं है ? अथवा उस उपाय 
का परिज्ञान नहीं है । हेतुमंत्वधर्म के कारण चवित्यता. क्वा- निराश और - जन्यत्व की 
सिद्धि की जाती है--“रागादय: जन्या: उत्पत्तिमत्वात” |. शागादि के नाश का हेतु भी 
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हेतुस्वभावज्ञानेन तज्ज्ञानमपि साध्यते | 
ताय। स्वच्शमार्मोक्ति! वकल्यादक्ति नानृतम्‌ ॥ १४७॥ 
दयालुत्वात्‌ परार्थ च॑ स्वोशध्माभियोगत। । 
तत! ग्रमाणं तायो वा चतुसत्यप्रकाशनस ॥ १४८ ॥ 
आत्मदर्शन या सत्कायहृष्टि का स्वभाव है कि वह आत्मा और आत्मीय पदार्थों 


के साथ रागादि बन्धनों को सुदृढ़ करता है । 
(३०) भगवान्‌ तायी होने के कारण प्रमाण हैं-- 

भगवान्‌ ने जिन दुःख-निवर्तेक धर्मों का साक्षात्कार किया है, उनके प्रकाशन 
की क्षमता का नाम है--त्ाय: । उसका आश्रय होने से भगवान्‌ 'तायी” कहे जाते हूँ। 
दुःख-निगम हेतुओं का मिथ्या उपदेश भगवान्‌ नहीं कर सकते, क्योंकि वह विफल है। 

वातिकालद्टारः 

तानुपायता । हेतुविपक्षस्य दोषक्षयोपायत्वात्‌ | चापि तस्थापरिज्ञानम्‌ | हेतुस्वभावस्य 
आत्मात्मीयाका रत्वस्य ज्ञानात्तद्विपरीतवियक्षज्ञानभिति । थो डिि यद्विपरीतः स तद्ठिपक्ष- 
स्तद्यथा वायोस्तलम्‌ । स्निग्बोष्णत्वात्‌ शीतरुक्षर्त । ध्रधावादितिशेषादवाह्मम्‌ । बाह्य- 
स्पाविपक्षेषपि ! नेरात्मयदर्शनन्तु आत्मदर्शनविरुद्धमित्यविप्रत्तिषत्तिरेव । 
(३१) तायित्वाद भगवान्‌ प्रभ णम्‌ +« 

यद्यपि सुगतत्वं भगवतस्तथापि स्वाथंसम्पलिमात्रकादसोी कर्थं परेषां प्रमाणम्‌ । 
ब्विपरीताथंप्रकाशनेन हि प्रमाणम्‌ । न विपरीतस्य । बाध्यप्रकाशनेन । नेतदस्ति। 
करुणावशादुपायाभ्यासाच्च ताथिता भगवतः | कच्ताव इत्याहु--ताय: स्वरृष्टमार्गो- 
क्तिरिति । कक, 

वातिकाल छू र-व्या ख्या 

है-न रात्म्यद्शन, क्योंकि आत्मदर्शन ही समस्त रागादि का मूल कारण है और 
उसके नाश का उपाय है नरात्म्यदर्शन । नेरात्म्यदर्शन का उपदेश बुद्ध ने 'सर्ब॑ अनत्ता- 
मत्ता' कहकर ध्वनित किया है। उत्तके उस उपदेश्ष से रागादि के नाशक हेतु का ज्ञान 
सुलभ है | हेतुमान पदार्थ कभी चित्य नहीं होत। उसके बिपरीत हेतु का अभ्यास 
उसका नाहशक है, उसका अज्ञान है यह भी नहीं कह सकते, बयोंकि उसके स्वरूप की पर्या- 
लोचना समस्त रागादि दोषों की उद्भावना में पयंवसित है। जो जिम्नके विपरीत 
स्वभाव का होता है वह उच्चका विपक्षी माना जाता है, ज॑ंसे--अन्धकार और प्रकाश । 
नरात्म्यदरशंन आत्मदर्शन का विरोधी है, यह एक सर्वाम्युपगम सिद्धान्त माना 
जाता है | 


(३१) तायी होनें के कारण सुगत अमाण -- 
प्रश-यद्यपि बुद्ध को बोधिरूप स्वार्थंसम्पत्‌ू के आधाश पर सुगतत्त्व माना जाता 


है, किन्तु केवल उसके आधार पर परोपकार रूप प्रमाणतः क्‍्योंकर सिद्ध होगा। यदि 
किसी प्रकार उपदेष्ट्त्व को सत्ता मानी जाती है तब भी उसके मूल में मिथ्याभिसन्धि 
या अनुतत्व का सन्देह बना रहता है। फलत: बुद्ध की प्रमाणता सभी की दृष्टि में 
सिद्ध कंसे होगी ? 

उत्तर--जिस सुगत ने परकोय दुःखों से करुणाद्र होकर गृहृ-त्याग किया, घोर 
&प॒ का अनुष्ठान किया, मार्गदर्शन की खोज की वह महाकारुणिक है उसके करुणा- 


वा 
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जिस महापुरुष नें घोर तप आदि के आधार पर दुःख-नाह के साधनों का साक्षात्कार 
किया हैं। महान्‌ दयालू है, वह किसी वस्तु का अन्यथा उपदेश क्योंकर कर सकता है ? 
अथवा चार आपयंसत्यों का छपदेश ही वह ताय पदार्थ है, जिसका यथावत्‌ 
प्रकाश करने के कारण भगवान्‌ को तायी कहा जाता है । 
स्वयं अपने मुख से भगवानु ने कहा है--'इदं खो पन भिक्‍खवे दुक्‍्ख आय्ये- 
सच्च॑ सद्धित्तेन पञ्चु पादानक्खन्धा पि दुक्‍्ला । इदं खो पन्त भिक्‍खवे दुक्खसमुदय 
अरियसच्चं--या य॑ तण्हा पोनोभविक्रा नन्दिशगसहगत। तत्रतत्राभिनन्दिनों, सेय्यथोदं, 
कामतण्हा, भवतण्हा, विभवतण्हा, “इदं खो पन भिक्‍खवे, दुःखनिरोधं अश्यिसच्च॑“ 
'“इदं खो पन भिक्‍खवे दुबखनिदोेघगामिनी -पटिपदा अरियसच्चं--अयमेव अरियो 
अटठल्िको मग्गो” ।। १४७-१४८ || 
फा््लहसा  « वातिकालज्टा र: 
वेदे हि न केनचिद्‌ हष्टं येन तायसम्भव:। प्रतिभासम्रात्रकमूलकम्‌। यस्य च 
सुगतत्वं तस्थय नाभिलषणीयमस्ति किव््चित्‌ । ततो वफल्यान्नानतं वक्ति। दयावत्त्वा- 
दुपायाभ्यास: पराथंमेव कृत: । ततो न वितथामिधाने हेतु रस्ति | ततः कारणाभावात्‌ 
,योजनाभावाच्च न वितथा भिधानम्‌ । कद्णायोगादाक्षेतराद्‌ अभ्यासेनोत्कर्ष स्प नान: 
भिधानमिति । ततस्तायी सुगत इति प्रम्माणम्‌। स्वदृष्टल्य मोक्षमार्गेस्याप्रकाशतासम्भ- 
वबात्‌। नन्‌ स्वदृष्टमार्गोक्तिरिति न तावता ताय:। अन्यथा सर्वे तोर्थंकरा: प्रमाणम्‌ 
स्वदृष्टमार्गोक्‍्तेरथ तेषां मार्मक्थनमेव, तन्न भवति। तस्यामागंत्वात्‌। अब्रापि ताह 
कथं समाइवास:। उक्तमत्र नरात्म्यदुष्टेस्तयूक्तितोषषि वा। युक्तिपरिदृष्टोइ्यं मांगें 
इति | तेषान्तु न नेरात्म्यदृष्टि्नापि युक्तिरिति ! न ते प्रमाणम्‌ न च तेषां स्वदृष्टता 
परस्परविरोधा दुपदेशस्य । 
भगवांस्तु--तत: प्रमाणमिति। 
अथवा चतुःसत्यप्रकाशनं तायो नापरम्‌ | यद्यि वेदान्ते शन्यताप्रकाशनमस्ति 
ततो&्प्पात्मनचः सदुभावात्‌ अमार्ग एवासाविति चतुराथ॑सत्यद्शनमेव ताय इत्यसाधार- 


न नअअनरनगनगनग>..32अअनग3 न3ओ गाना उन अर ज। 





| ओके जे अत 


वातिकालछ्का र-व्या ख्या 
भ्यास की कहानी जातकों के रूप में विश्वप्रसिद्ध है। वह अपने द्वारा दृष्टमार्ग का 
भिथ्या उपदेश क्‍यों करेगा । दयालु-हृदय परकीय दुःख का उद्धार करने के लिए 


कलह हो उठता है और परदु:ख को ध्यान में रखता हुआ सत्यमार्ग का उपदेश 
करता है । 


बेद में किसी ऐसे सत्यद्रष्टा तत्त्व की चर्चा नहीं है, अतः बुद्ध के वितथाविधात्न 
का कोई हेतु सिद्ध नहीं होता | फलत: सत्यदर्शंन, करुणाम्यास उनमें तायित्व सिद्ध 
करते हैं । फलत: बुद्ध तायी हैं और समस्त संसार के लिए प्रमाण हैं। यह सम्भव नहीं 
स्वदृषमोक्ष मागें का उपदेश, ओरों को नहीं करते या मिथ्या करते, तब एन्‍्हें सुगत या 
प्रमाण कभी नहीं कहा जा सकता । यद्यपि अन्‍्यान्य तीथ्थ॑डूरों के द्वारा स्वरृष्ठमार्गों 
का छपदेश किया गया किन्तु वह निर्वाण का सन्मार्ग नहीं हैं, तब बुद्ध के द्वारा 
उपदिष्ट मार्ग पर ही समाव्वासन क्यों होगा--इस प्रश्न का उत्तर ऊपर दियाजा 
चुका है कि नरात्म्यदर्शन एवं उसकी युक्तता निर्वाणमार्ग की सत्यता प्रमाणित करती 
हैं। विभिन्‍न तीथंड्धूरों द्वारा उपदिष्ट मार्ग परस्पर विशेधी होनें के कारण प्रमाण 
नहीं माने जा सकते । । 
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दु।खं संसारिण+ स्कन्धा राभादेः पाटवेक्षणादू । 
अभ्पाध्ान्त यहच्छातोडहे तोजन्गविरोधत। ॥ १४९ ॥ 

(१) रूपस्कन्ध, (२) वेदनास्कन्ध, (३) संज्कारस्कन्थ, (४) विज्ञानस्कन्ध, 
तथा (५) सज्ञास्कन्ध ये पाँच स्कन्‍ध संसरणशील सत्व के दुःख हैं । सत्कायदुृष्टि के 
कारण रागादि का अध्यास रागादि को जन्म देता रहता है। अविद्यादि हेतुभों के बिना 
जन्म नहीं होता ॥। १४६ ॥। 

० कक कक वातिकालद्धारः 
णाथंवचनता भगवत एवं । तत: सत्यताभावादग्रमेव तायी । युक्तिरहितो5पि एप मार्गों 
मातृपंस्कारवदुपश महेतु रिति नापरानिदिष्टो मार्ग: । कतपानि तान्‍्यायेसत्यानि। दुःख॑ 
समृदयों निरोधों मार्ग इति। एतज्ताम्तापि भवत्युद्रेगः। यथा मूत्रमा्गं इति चतु 
वराज्भमिति। तनन्‍्न । 


(३२) दुःख सत्यम्‌-- 
(३३) संस्कारिण: स्कन्धा दुःखस -- 

नन्‌ रागोउभिमतवराज़नालिजजुनाजुतया सुखहेतुत्वात्सुखप्रेव | द्वेपोषपि बेरि- 
निराकरणकारणं सुखस्य । मोहस्तु सत्कायदृष्टिलक्षणो5हंकारमानसमददपंहेतुः सुखत्य 
कारणमिति सुखमेव । रागद्वेषाद्मधारभूता: शरीरादयोउपि तथवेति न दुःखं नामास्ति। 
यदपि क्षुधादि दुःख तदपि तृप्तिसुखस्य महतो हेतु: । ततो न दुःखसत्यं नामास्ति इति 
व्यथिकव भगवतो देशनेति न तायिता । न सम्यगेतत्‌ । बतस्ते--- 

संसारवत्मंतंसगंपरिश्रान्त्या सुखक्षता:। स्कन्धा एवं महादुःखमविद्यात्वन्यथक्षते ।६३५॥ 


तन आन 








वातिकालद्ूा र-व्याख्या 
(२३२) चार आयेसत्य--- 

“ताय” पदाथे की व्याख्या करते हुए आचायों ने चार आ/यंसत्य के प्रकाशन को 
भी 'ताय पदार्थ माना है कौर उसके द्वारा बुद्ध को 'तायी' कहा है। यद्यपि वेदान्त में 
. शन्यता का प्रकाश किया गया है--तथापि आत्मा का सद्भाव प्विद्ध होने के कारण 
नरात्म्यदर्शव प्रमाणित नहीं होता । दुःख-समुदय, दुःखनिरोध और उसका मार्ग-- 
इसका उपदेश भी कतिपय आचार्यों के उदवेग का कारण माना जाता हैं। किन्तु वह 
उचित नहीं । ः 

(३३) दुःखरूप आर्येसत्य--- 

समस्त रूपादिस्कन्ध दुःखरूप हैं ।इस पर कोई लोकासक्त प्राणी आपत्ति कर 
सकता हैं कि राग भी दुःख की कक्षा में च आकर सुख का हेतु माना जा सकता है। 
क्योंकि उसके आधार पर “बराज़्नालिज्धन' जेसा सुख अनुभूत होता है । द्वेष भी शात्र 
बंध का कारण होने के कारण सुखरूप है । लोभ विविध धन, पुत्रपौत्रादि का संग्राह 
होने के कारण सुखस्वरूप है । शरीर-इन्द्रिय आदि में सुख-साधनता लोकप्रसिद्ध है। 
क्षुधादि भी तृप्तिरूप सुख के हेतु माने जाते हैं। फलतः दुःख नाम की वस्तु लोक में 
कोई भी सिद्ध ही नहीं होती | । :] | जल 

समाधान-जन्म-स रण प्रवाह जिस राग की देन है उसे सुखलरूप मानना बहुत 
बड़ी भूल है | रूपादि पश्चस्कन्धों में अन्यथा दशंन समस्त दुःखों का कारंण सोना 


करन 
७-+++ 
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वातिकालद्धार: 
यदुवतं रागादय: सुखहेतव इति । तत्नोच्यते-- 
अभ्यासहेतुको राग: सुख्धझ्च तदनन्तरम्‌ । न तु स्वभावततोअ्म्यासभावाभावानुवृत्तित: ॥६३६।। 
यदि खलु रागादथों यदृच्छयोत्पद्येरन्‌ू । नित्या वा भवेयु: सुख वा तदायुक्तम्‌ । 
यदात्वध्यासादेव ते तत एवं पाटवादिदर्शन!त्‌ ततो5भूतपरिक्रल्पन्मात्रम । ततो5भ्यास 
परित्याग एव ज्यायान्‌ । बालक्रीडाध्यासवत्त्‌ | ततो न परमार्थतः सुखम्‌। चित्ताभिर- 
तिलक्षणच्च सुखम्‌ अभ्यासात्संसारधमंनिवृत्त्या वा वरं तत्त्वाम्यास एवं कुत: | सुखम- 
प्यभ्यासादेवेष्टम्‌ | वरमोद्ासोत्यसेव । एवज्च सत्ति सक्नलमेवेदं दुःखपीडितध्य सुख- 
माभाति | तद्वरं शागादिपीडानुदयो न पुना रागादिश्नद्धावो5ड्भनालिज्भ नम्‌ । 
विधाय न क्र्णं कश्चित्‌ तत्पीडोपशभात्‌ सुखम्‌ । पुनर्वाअ्छति सद्वुद्धिरबुद्धिस्तु तथा सति ॥६३७॥ 
तत्त्वेषभिरमते बुद्धियंदि सा न विकारिणी। तत: सुखमसंबिकृष्ट नित्यमेव प्रवतंते ॥६३८॥ 
अतत्त्वे3भिरतो चेत्‌ स्पात्‌ निवृत्तों तत्सुखं कुतः । तत्त्वस्याव्यतिदृत्ती तु सुखमप्यनिवर्तकम्‌ ॥६३६९।॥। 
तस्माद्त्किड्चचित्संसारसुखं तत्सव॑ परमार्थंतो दुःखमेव | तथा हि-- 
यथा रागादिदुःखस्य सुखट्वेतुत्वमीक्षयते | सुखस्यापि तथा दुःखहेतुत्वमित्ति गम्यताम्‌ ॥९६४०॥॥ 
यथा खलु क्षुदादिदु:खं तृष्तिसुखस्य हेतुस्तथा सुखमपि व्यपगमेउत्यन्तदुःखस्य 
हेतु! । तेन सुख दुःखहेतुत्वात्सुखमेव तन्न भवत्ति। एवजच सत्ति सिद्धमेतत्‌ । “दुःख 
संसारिण: स्कन्धा” रागादिपाटवं त्वभ्यासादिति यतश्राभ्यासादत:ः । पूर्वपृव॑ंसजातीय- 
तथाभूतकारणहेतुकमिति संसारित्वमति सिद्धम्‌ । । 
ननु नाम्यासाद्रागोदबो5पि तु यथाकथंचिदेवान्यतो वा हेतोस्तत: पारमाथिका 
एवामी सुखादयब: । ततो न दुःखं संसारिणः स्कन्धा: । यथा वा सुखादयो5भ्यासात तथा 
कि  / + _/ | वातिकाल स्का रजव्याध्या 
जाता है ॥६३४।॥! रागादि अध्यास से उत्पन्त होते हैं स्वतः नहीं, अभ्यास के साथ - 
उनका भावामाव क्षवधारित है ॥|६३६।। यदि रागादिहेतु -यहच्छा से उत्पन्त होते हैं, 
तब उन्हें नित्य था सुखादिझूप साना जा सकता था, किन्तु अभ्यास-पाटव के आधार 
पर उनकी उत्पत्ति मानी जाती है । अत: अभूत परिकल्पत्ना मात्र पर आधृत राग्रादि 
सुख के हेतु केसे हो सकते हैं। चित्त-अभिरतिज॒नित जो सुख रागादिरूप मिथ्या 
पदार्थों पर टिका हुआ है वास्तविक सुख नहीं कहा जा सकता । इससे रागादि का उदय 
होना ही अनन्त जन्मों से जिस रागादि के आधार पर यह दुःख-सधुदय आया है. उससे 
आहत प्राणी के त्रण उसे सुख को नींद नहीं जाने देता। तब - रागादि सुखबूद्धि 
कैसे कर सकता है | वह बुद्धि तत्वाभिरत्त मानी जा सकती है जो विकारी न हो, 
अतत्त्वनिष्ठ न हो, क्रिन्‍्त औपचारिक आध्यासित या आरोपित बुद्धि सदेव दुःख का 
निदान मानी जाती है ॥ ६३६ ॥। के 
तिप्कषं--यही निकलता है कि संसार में जो कुछ भी सुख प्रतीत होत। है वह 
वस्तुतः दुःख ही है-जंसे शगादि दुःखों में सुख की हेतुता अवभासित होतो है उस 
सुख-हेतुता को शास्त्रों में दुःख-हेतुता सिद्ध की गई है ।|६४०॥ जेसे क्षुधादि दुःख 
तृप्तिर्प सुख का हेतु माना जाता है, वसे ही सुख भी अपनी व्यपगम अवस्था में. 
अत्यन्त दुःख हो जाते हैं । इस प्रकार यह सिद्ध हो जाता है कि संसारी स्कन्ध अपसे 
पूर्व॒पृर्व ससस्‍्कारों पर आधृत दुःख मय माने जाते हैं। _ ४. | 
शंका--रागादि की उत्पत्ति अभ्यास से नहीं होती, अपितु यथाकथड्चित्‌ या: 


२९६ सभाष्य प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। १ 


सममाममः़>+म सभा सपा सामना तमाम न का सा ना नकल तन जन तल... 


वार्तिकालद्ूूा र: 
दुःखादयो5पि न परमार्थत इति सुखमेव संसारिण: स्कन्धा इति। नेतदपि साधीयो 
नयदृष्टयाउतोहहेतोन जन्म युक्तमाकाशादेरिव । न चान्यहेतुका: सुखादयो&भ्यासात्पाट- 
वयोगात्‌ । न चापि दुःख॑ं करिचिइभ्यस्यति येन दुःखमाभ्यासिक भवेत्‌ । अपि तु-- 
सुखादयो यदाभ्यासात्‌ प्रवृत्तोपचयात्मका: । तदभावे भवेद्‌ दुःख॑ दुःखाभ्यासस्तु न क्वचित्‌ ॥६४१॥ 
न खलु दु:खं ममास्त्विति कश्चिदम्यस्यति । सुखाथितया सकलस्य सकछ एव 
प्रवृत्ते: । तत: सुख प्रयत्नसाध्यम्‌ | दु:ख तु तदभावात्‌ प्रकृत्येव नतु विपयेय। ततो 
दुःखमपि सुखाम्यासेनैव कृत ततः सुखमेव निव्तयितव्यम्‌। परमार्थतस्तु | दुःखमपि 
नास्त्येव | तद॒फपि तत्रोत्तासभावनात एवं । ततस्तत्रोत्त्रासमावनातो दुःखम्‌। ततस्तद- 
भावात्‌ तत्रेव दुःखेउदु:खा छू खे वा सुखबुद्धि,, न तु परमाथतः । तस्मात्सुखं भावनानीतं 
दुःखहेतुरेव । यदि तश्न स्यात्‌ दुःखमपि न भवेदेव । सुताभिष्वज्िण: पुत्रमरणे दुःख- 
सम्भव: | सुतजन्मनि तस्येव सुखम्‌ । न परमार्थतः । 
प्राथंनीययो: वियोगस्तु कस्यचित्‌ नास्ति शाश्वत: | 
सुखं संसारिभि: सर्व दुःखायेव विवद्धबंते ॥५४२।। 
दु:खं सम्बद्यं सम्बद्धयं सुशप्राप्तितं युक्तिभाक्‌ । प्रक्षालनाद्धि पंकस्य दुरादस्पशनं वरम्‌ ॥६४३॥ 





वातिकालडूग र-व्याख्या 
किसी अन्य हेतु से मानी जाती है। रागादि धर्मो से पारमाथिक सुखादि उत्पन्न होते 
हैं, अत: सांप्रारिक रूपादि स्कन्धों को दुःखरूप नहीं माना जा सकता। अथवा जैसे 
सुखादि अम्प्रास से उत्पन्न होते हैं; वेसे ही दुःखादि भी, किन्तु वे पारमार्थिक नहीं 
होते हैं । इस प्रकार सांसारिक स्कन्ध सुखस्वरूप ही सिद्ध होते हैं । 
समाधान--उ क्त शंका न्याय-सम्मत नहीं, क्योंकि अहतुकऊ पदार्थ की उत्पत्ति वैसे 

ही नहीं हो सकती, जेसे आकाश की | अन्य हेतु (रागादि) से उत्पन्न होनेवाले सुखादि 
अम्यास-पाटव के क्योंकर होंगे ? दुःख का अभ्यात्ष कोई नहीं करता, तब- दःख 
आभ्यासिक (अध्यात्त-जन्य) क्योंकर होगा ? अभ्यास के आधार पर सुख उप चित 
होता है, अभ्यास के अभाव में दुःख होता है। दुःख का अभ्यास कहीं नहीं होता 
॥६३१॥ “मुझे दुःख हो'--ऐसा कोई अभ्याप्त नहीं करता, प्रत्युत सकल प्राणी पुख की 
कामना से सवत्र धवत्त होते हैं। फलक्ष:सुब्र प्रयत्न-साध्य होता है और दुःख स्वभा- 
वत: भयत्न-साध्य है, यत्न साध्य नहीं । यदि सुखाभ्यास् से दुःख की उत्पत्ति मानी 
जाती है, तब उसप्ते सुख की निवृत्ति भी माननी होगी। परमार्थतः दःख भी है ही 
नहीं । केवल उल्लास-भावना से उसकी प्रतीति होती है । उल्लास-भावना के अभाव 
में अदुःख या सुख बुद्धि होती है परमाथंत: सुख और दुःख कुछ भी नहीं। भावना- 
कल्पित सुख दुःख का हेतु ही है । भावना के न होने पर दुख भी नहीं होता। जिस 
व्यक्ति का अपने पुत्र पर स्नेह है, उसको पुत्र के मरने पर दुःख होता है। एवं पुत्र के 
उत्पन्न होने पर सुख होता है । सुख जो उत्पन्त होता है, बह भी अपने वियोग में 
दुःख ही देता है | इस प्रकार सुखस्वरूप मानें जाने वाले सांसारिक स्कन्ध वस्तुतः 
दुःख रूप ही होते हैं ।६४२।। पहले दुःख की वृद्धि करके उसका नाश करने से अच्छा 
हैं कि उसकी वृद्धि ही न की जाय, जेसे कि कहावत है--“अ्रक्षालनाद्धि पंकस्य दुराद- 
स्परनं वरम्‌” ॥२४३॥ य्रदि दुःख से अतिरिक्त सुख नहीं, तब नरकादि का. परिहार 


क़ु 
ब 
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व्यकिच/शल्त यातादिधस। प्रकृतिसंकरात्‌ । 
अदोपश् तदल्योडपि घ्में। कि तस्य नेक्ष्यते ॥ १५० ॥ 

यह जो कहा! गया है कि वातप्रक्ृोतिवाला व्यक्ति मोहवान्‌ , पित्तप्रकृतिवाला. 
देषवान्‌ और कफप्रकृत्तिवला रागवान्‌ होता है। वह उचित नहीं, क्योंक्रि कभी-कभी 
व्यभिचार देखा जाता है--वातप्रकृतिवाला व्यक्ति मोहबहुल “नहीं पाया जाता । इसी 
प्रकार चित्तप्रकृतिवाले में द्वेष का प्र!धान्य और कफप्रकृति के पुरुष में राग का प्राचुये 
नहीं होता । फलतः वाता दि मोहांदि के कारण नहीं । यदि कहा जाय कि प्रायः पुरुष 
संकीर्णंप्रकृति होते हैं अर्थात्‌ वए्त, पिच्त और कफ--ये तोनों ही सब में होते हैं. अतः 
व्यभिचार क्यों होगा ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि रागादि के हेतुभूत कफादि: 
सवंत्र हैं, तब कफादि के दागाहि से भिन्‍न खरादि धर्म क्यों नहीं पाये जाते ? ॥१५०॥। 
कक छा. 5 वातिकालब्ूारः 

अथवमेव सकल सुखभन्यज्न विद्यते! नरकादिदशादुःखपरिहार: कथ मतः ॥६४४॥ 
नारकादपि कि दुःखादिययते न सुखोदय: । महतो5पि यतो दुःखादन्‍्यदु:ख्े्प सत्सुखम्‌ ॥६४५॥ 

अथवा दुःखःम्रह संस्क्रारदुःखतालक्षणं सुखमधि तद्विपयेयादात्मादिलक्षणम्‌ । 
तन्‍न | परमार्थतोडपि त्वभ्यालात्‌ तथा तथात्मादिव्यवस्थापनात्‌ | तन्मूलकाइच रागा- 
दय: | तत एवासष्यादान्तान्यथा । प्रमारथथस्य हेतोरभावादम्यास्ोडषपि यदि न हेतुरहेतुता 
नचांहेतोज॑न्यतेति युक्तम्‌ ॥ । 
(३४) रागादोीनां वःज्ञादिदोषजत्दनिरास;--- क्‍ 

अथापि स्यात्‌ | घाभ्यासजा शागादय: किन्तु वातादिजा।। तथा हि वातप्रक्ृते- 
मोह: | पित्तश्रक्षतेदंष: । कफप्रकृते राग इति। मूलदोषबदारो5पि दोषो वातादिज 
एवे््यादिक:। वातादबरच परप्रा्थंत: एवं सन्ति ततः करणादुत्पत्ते: पारमाथिका 
रागादयः | तदष्पत्तत्‌ -व्यभिचारास्नेति। 
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वातिकालद्ूा र-व्याख्या 

क्यों किया जाता है ? !!६४४।॥ नारकीय दुःख से भी सूख का उदय क्‍यों नहीं होता? 
क्योंकि महान्‌ दुःख से सुख भिन्‍न नहीं ॥ ६४५ ॥ 

अथवा दुःख” शब्द से यहाँ संस्कार-दुःखता विवक्षित हैं। [दुःखों का वर्गीकरण 
करते हुए महषि पतञ्जलि ने कहा हैं--“परिणामतापसंस्करारदु:खेर्गू णवृत्तिविरोधाचच 
दुःखमेव सर्वे विवेक्ित:” (यो सु० २।१५ ) | संस्कार दो प्रकार के होते हैं-- 
(१) स्मृति-जनक संस्कार और (२) क्ंजन्य धर्माधर्मझय संस्कार । दोतों प्रकार के 
संस्कार जीव को जन्म-जरा-मृत्युछूप दुःखप्रवाह में प्रवाहित करते हैं, यह संस्कार- 


दुःखता है ]। इससे विपरीत प्रतीत होनेंत्राला आत्मादिरूप सुत्च भी अभ्यास-जनित - 
होता है। वह परमाथ नहीं सुख-दुःखमूछक रागादि भी अभ्थास से जनित होते हैं। 


उनका कोई हेतु नहीं, अहेतुक पद्दार्थ का जन्म वहीं होता --यह कहा जा चूका है । 
(३ ) शरागादि दोष वात्तादि से जनित नहीं-- 

शंका--रागादि दोष अभ्यास से उत्पन्न नहीं होते, अपितु वात-वित्तादि से जनित 
होते हैं । अर्थात्‌ वात-प्रकृति से मोह, पित्त प्रकृति से ह्ेष और कफ-प्रकृति से राग 
उत्पन्त होता है । रागादि के समान ही रागादि-जनित ईष्यांदि दोष भी पारमप्ताथिक 
होते हैं, अत: इन दोषों से जनित रागादि भी पारमार्थिक् हो हैं । 

शै८ 


फ्री ० 
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द वातिकालकझ्ारः 
यो हि यस्य हेतु: स _तनन्‍न व्यभिचरत्ति। घूम इवाग्निम्‌। यदि महामोहादयो 
वातादिधर्मा: ततस्तह्यभिचारिणो न स्यु: । न चेवम्‌ । अतो विपयेयः | अथ वात्तप्रकृते- 
रनन्‍्यापि रागजतनिका प्रकृतिरस्ति | द्ेघतनिका च । ततो रागद्वेषो । तेन प्रकृतिसंकरात्न 
ठय भिचार: | तदण्यसत्‌ । 
धर्मस्तस्य तदन्यो5पि नास्ति कि हेतुसम्भवे । कार्य तस्प न चेदल्ति हेतोर्भावगति: कुतः ।!६४६॥ 
तदेव यदि तत्कार्यमन्यत्‌ कार्य कुतों भवेत्‌ । तत एवेति चेदन्‍्यत्‌ कस्मात्‌ तज्जावतो न तत्‌। 
अन्यतो यदि तत्कार्य सेबेयं व्यभिचारिता ।॥६४७॥ 
तस्माद्‌ यदि वातादिधर्माव्यभिचारो न स्थात्‌ । अन्यशअ्रकृततेरपि तत्प्रकृतिकल्प- 
नायां कार्यमपि कल्पनीयम्‌ । कार्यप्रदुष्ट न कल्प्यत इति प्रक्ृत्यन्तरमपि न कल्पतीयम्‌। 
यथा कार्य त: कारणपणिकल्पना तथा5ग्रतिबद्धसामर्थ्यात्‌ कारणतः कार्यस्थापि। अथा- 
इप्रतिबद्धसामान्यकारणं नास्ति। दुृष्टमपि कारणाभावेन कार्य स्थात्‌। तस्य तत्‌ 
कारणमेव वा सा भूत्‌ । किच-- 
कारण दृ ब्टमुत्युज्य यद्यदुष्दध्य कल्पता । कफश्य रागहेतुत्व॑ न स्पादन्य: भरकत्प्यताम ॥६४५)॥ 
अथापि स्थात्‌ । यो य॒ एवं दृश्यते स से एव रागादेहँतु: | ननु सबंतों दृश्यते 
रागादिस्तत्‌ कि सर्वो हेतु:। एवमेतदेवमेव दृष्टत्वादिति चेत्‌॥। असदेतद्‌ यतः--न 





वातिकालद्ूार-व्याज्या 
समाधान--उक्त कार्य-क्रारणभाव न्याय-पंगत नहीं, क्योंकि हेतु पदार्थ कभी अपने 
कार्य का व्यभिचारी नहीं होता, जे प्े--अ ग्विछ्प कारण अपने धूमरूप कार्यहेका व्यभि- 
चारी नहीं । यदि महामोहादि वातादि के कार्य हैं, तत्र वातादि मोहादि से व्यभिचरित 
नहीं होंगे किन्तु ऐसा नहीं, छसके विपरीत व्यभिचारी है। यदि वात-प्रकृति से 
भिन्‍न कोई अन्य प्रकृति भी राग-जनक्त और द्वेष-जतक्र है तब प्रकृति-संकर होने के 
कारण व्यभिचार क्‍यों होगा ? यह प्रश्न भी उचित नहीं, क्योंकि यदि कोई काये यदि 
कारणान्तय से भी होता है, तब क्या वह प्रयम कारण का कार्य नहीं रहा? यदि वह 
प्रथम कारण का कारय नहीं, तब उससे उसकी उत्पत्ति क्‍यों मानती गई ? ॥६४६॥ यदि 
वही कार्य प्रथम कारण का है, तब वह अन्य किस कायं का कारण होग। ? यदि वही 
कार्य अन्य कारण से होता है, तब प्रथम कारण व्यभिचारो क्यों नहीं ? ॥६४७॥ अतः 
यदि वातादि के धर्मों से व्यभिचरित न होता, तब अन्य-प्रकृति को भी उसका कारण 
मानने पर प्रथम कारण के कार्य की भी कल्पना करनी होगी। अहृष्ट कार्य की 
कल्पना नहीं की जा सकती, ऐसे ही कारणास्तर या अ्रक्ृत्वन्तर की कल्पना भी नहीं 
हो सकती / ज॑से कार्य से कारण की कल्पना होती है, वेसे ही अप्रतिबद्ध सामथ्य॑क 
कारण से भी कार्य की कल्पना की जाती है। यदि कारण अप्रतिबद्धसामथ्यंक 
नहीं, तब दृष्ट कार्य भी कारण के अभाव में न होता अथवा वह कारण ही उस कार्य 
का नहीं होगा । दूसरी बात यह भो है कि दृष्ट कारण को छोड़कर अदृष्ट काश्ण की 
कल्पना की जाती है, तब कफ धातु में राग की हेतुता न हो सकेगी, फलत: अन्य हेतु 
की कल्पना करनी होगी ॥| ६४८ ।॥। 
शंका -जों-जो दिखाई देता है, वहु सब रागादि का हेतु है, तब्र क्या समस्त 
पदार्थ रागादि के हेतु हैं ? 





समाधान--सभी वातादि पदार्थ रागादि के कारण हैं-ऐसा नहीं कह सकते, 
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ने सवंधम। सर्वेषाँ समरागप्रसब्भत। । 

रूपादिवददोषस्चेत्‌ तुल्यं तत्रापषि चोदनम्‌ ॥ १५१ ॥ 

यदि प्रत्येक वातादि में रागादि सभी धर्म मानें जाते हैं, तब शगादि के कारणों 

की समानता होने से समान रागादि की उपलब्धि होनी चाहिए, वेषम्य क्‍यों ? इस 
प्रश्न के उत्तर में यदि कहा जाय कि रूपादि पदार्थ भूृतमात्र के होने पर भी समान 
नहीं, भपितु छक्ृष्डापक्ृष्ट होते हैं, वसे ही रागादि भी हैं। तब रूपादि में भी सम- 
त्वापत्ति का आक्षेप किया जा सकता है ॥ १५१॥। 

आधिपत्य विशिष्टानां याद तत्र नक्मंणाम्‌ । 


वातिकालद्धा र: 





सवंधर्म: सर्वेषामिति । 
स्वंधर्मत्वे हि रागादीनां सर्व॑स्य प्राणिच: केनचिद भवितव्यम । ततो य एवं 
कश्चित्‌ कफादिषु सम्भवों स एवं राभाद्याश्रय इति पमरागादिप्रसद्भ: | इत्याह-- 
स्वप्रक्वतिधमंत्रे रागादीनां समीहिते। थशक्ताप्रकृतिर्नास्ति कृत: कार्यासमानता ॥६४९॥ 
यदा हि रागादग्रः सक्लप्रक्रतिभाविन इष्यते । तदा कफ़ादिप्रकृतिस्तदुत्कर्षापक- 
षेंषपि रागाविहेतुरिति समरागादिता निवारयितुमशक्या । 
अथ सर्वप्रकृतित्वेषपि विशेषान्तरस्य भावात्‌ न समरागता । ठद्ा तहि सविशेषः 
सर्वहेतुनं भवतीति न स्वधर्म: ! अथावि सक्लकफादिप्रकृतिहेतुत्वात्‌ । सवंधर्मा रागा- 
दयः | तेषासेबावान्तरपदिणतिविशेषात्‌ न समरागादिता । तदपि यत्किजित्‌। यत१-- 
यवा यः परिणामस्य विशेष उपलब्पते । तस्पापि व्यकिचारित्वमिति सम्यर्विदर्शितम ॥६५०७ 


वातिकालदू र-व्या ख्या 
क्योंकि यदि रागादि सभी वतादि पदार्थों के धर्म ( काये ) हैं, तब सभी प्राणियों में 
रागादि मानने होंगे । फलत:ः कफा दि में जो भो कहीं सम्भव होगा, वही सम्रानरूप से 
णांगादि का हेतु होगा-यदि मो वातादि का णखांगादि को प्रकृति माना जाता है, तब 
कोई भी न तो रागादि के उत्पादन में अक्षक्त होग। और न अप्रकृति । फिर शगादि 
कार्यों में असमानता या तरतमभाव देखा जाता है, वह क्योंकर बनेगा ? ॥|६४६।॥ जब 
कि रागादि दोष समो अ्रकृतियों से सम्भावित हैं, तब कफादि प्रकृृति को अपनी 
उत्कर्षापकर्ष अवस्था में सम/न रूप से रागादि का हेतु धानना होगा, तब सभी 
प्राणियों में समान रागादि मानने होंगे । 
शंका “यद्यपि शगादि सववंप्रकृतिक हैं, तथापि शागादि की तर्तमता का निया- 
मक विशेषास्तर माचा जाता है, अतः: समणागता प्रसक्त नहीं होती । तब प्रदत्त उठता 
है कि वह तरतमभाव का नियामक विशेषान्तर सभो का हेतु नहीं, अतः सबका धर्म 
नहीं । यदि सकल कफादिरूप प्रकृति से जनित होने के कारण रागादि सभी के धमम 
मानें जाते हैं। कफादि के अवान्तर परिणामों की विशेषता के कारण समरगादिमता 
नहीं होती | 
समाधान--घक्त आशंका भी उचित नहीं, क्योंकि जो कफादि के अवान्तर परि- 
णामों में विशेषता पाई जाती है, वह भो व्यभिचारी है, अतः रागादि की तरतमता की 
हेतुता क्‍यों होगी ? ॥६५०॥ अर्थात्‌ जो परिषासविशेष माना जाता है, जिससे रागादि 





नह है 
* ७ 3... 
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विशेषेषि च दोषाणामविशेषादप्षिद्धता ॥ १७१२ ॥ 
न विक्वारादू धिकारेण सर्वेषां न व सर्वे) | 
कारणे घधेमाने च कायहानिन युज्यते॥ १५३ ॥ 
वातिकालद्धा रः 
यो हि परिणतिविशेषों यतो हेतो रागादिहेतुरुपलब्ध:। स एव यदा द्वेषा दिहेतु- 
रपीतिव्यभिचारस्तदा सर्वंधमंप्रतिपादने सकलविशेषहेतुताप प्रतिपादिता। सकल: 
रागादिविशेषाणामिति समरागादिता परिस्फुटेब। ततः परिणतिविशेषा दित्ययुक्तो 
हेतु: । तस्यापि सकलरागादिविशेषहेतुत्वातू । 
अथ कार्य विशेष उन्‍्तोयमान: परिणतिविशेषो दृष्ट एवं रागाचयसंकरहेतु:। तद- 
प्यवक्तम्‌। यतत:-- 
अदृष्टवह्िर्धूमो यः स न स्थादरिनिहेतुकः । प्रदेशस्येव कश्चित्‌ु स विशेषों घधृभकारणम्‌ ॥६५१॥ 
वह्निप्रदेशे धूमश्चेत्‌ न विशेषोष्परस्प च | ततो विद्येषरहितास्त धूमौश््यत्र च सम्शवी ॥६५२॥ 
यद्यदष्टेरपि सवंदा विशेष: कार्यदर्शनमात्रकात्‌ पश्किल्प्यते । सर्वेत्र तहिं प्रति- 
नियतकार्यका रणभावो विशीयंते । अथ तन्न विशेषपरिकल्पना थे ** 





ने क्रियते । दृष्टस्य वह्न: 
परिकल्पनेन बाधनात्‌ । अनत्राषि तहि दुृष्टोडम्यासः परिकल्प्यताम । थे प्रिणति विशेष- 
परिकल्पना युक्ता । 
ननु भूतहेतुका रूपादय: इष्यन्ते ! अय भूतविशेषे विशिष्यन्ते एतदपि भवत एव 
चोयं नास्माकम्‌ । कर्माधिद्त्यत्य विशेषहेतुत्वात्‌ । अन्यथा तेषामपि पक्षीोकरणात्‌ । 
न तैरनेकान्त:। तथा हिं--विशेषे5पि चेति । 
बातिकालकछ्ूा र-व्या ख्या 
के कारण की उपलज्धि मानी जाती है । वही यदि द्वेषाद का भी हेतु है, अतः व्यभि- 
चार स्पष्ट है | यदि व्यभिचार की निव्ृत्ति के लिए सकल विशेषहेतुता भी अभीष्ट है, 
तब समरागता परिस्फुट ही है । फलत: “परिणतिबिशेषान्त समरागता?--यह युक्ति- 
युक्त नहीं, क्योंकि वह भी तो सकल. हेदु-साधारण ही है । 
शंका--वातादि का पशिणामविशेष झागादि के असांकर्थ का हेतु देखा ही 
गया है। 
समाधान-यह भी उचित नहीं, क्योंकि जो धूम वजह्नि का धर्म नहीं देखा गया, 
वह अग्निहेतुक नहीं हो सकता, अतः व्यक्तिगत कोई विशेषाश्तर हो धूम का हंतु माना 
जायगा | वह्नि के आधार में यदि धूम देखा गया है. तब विशेषान्तर की क्या आवद्य- 
कता ? अतः विशेषान्त*-रहित प्रदेश में घूम उम्भवी नहीं हो सकता ॥६५१-६५२॥ 
यदि अह्ृष्ट विशेष धर्म काय-दशनमात्र से वरशिक्नल्पित होता है, तब सवंत्र प्रतिनियत 
कार्यकारणभाव विशीर्ण हो जायगा । यदि वहाँ विशेषान्तर की कल्पना नहीं की जाती, 
तब दृष्ट वह्ति की कल्पना ही उचित है, परिगतिविशेष की कल्पना उचित नहीं । 
शंका--रूपादि पदार्थ भुतहेतुक मानें जाते हैं। वे भी भूतगत विशेषताओं के 
कारण विशिष्ट-विशिष्ट होते हैं-यह भी आप (नेयायिको ) का ही कहना है। वस्तुतः 
प्रारब्ध कर्म का वेचित्र्य हो भोग-बेविध्य का नियामक होता है। केवल भौतिक 
विशेषताओं को रागादि का नियामक नहीं माना जा सकता, अन्यथा उनको भो पक्ष 
घनाकर रागादि की अहेतुता का अनुमान किया जा सकता है। 


श्लोक। १५४-१५५ ] प्रमाणसिद्धः ३० २ 


तापादिष्विव रागादेविकारोडपि सुखादिन!। 
वेषम्यजेन दु/खेन राणस्वानुद्धनों यदि ॥ १५४ ॥ 
वाच्य केनोड्भव! साम्यान्ध्दर्वुद्धा! स्मरस्तत। । 
रागी विषमदोपोडदि दृष्टः साम्येडपि नापर।॥ देष५ ॥ 
यदि रूपादि की विशेषता में कर्मों ( घर्मावर्मादि ) का वेशिष्टय नियामक नहीं 
माना जाता, तब समत्वापत्ति का ध्रसद्ध बना रहता है । द 
यदि कहा जाय कि केवल वातादि दोषों से शागादि उत्पन्त नहीं होते, अपितु 
वातादि के परिणाम्-विशेष से वेसे ही समुद्भूत होते हैं, जेसे ज्वरादि व्याधियाँ॥ इस 
पर कहा गया है--“विशेषेषपि” । अर्थात्‌ वातादि के परिणाम-विशेष से रागादि की 
उत्पत्ति नहीं मानी जा सकती, क्योंकि दोषों को विशेषता के रहने पर भी रागादि में 
कोई विशेषता नहीं देखी जाती ॥ १५३ ॥। 
कफादि का उत्कर्ष होने पर भी राग्रादि में किप्तो प्रकार का? उत्कर्ष नहीं 
होता--ऐसा कहना उचित नहीं, क्‍योंकि -- सभी कफादि के उत्कषं से ढ्वं५ होता है, 
रागादि नहीं । कफादि सभी से रागादि को उत्पज्ञषि मानने पर समरगतापत्ति होती 
है-ऐसा कहा जा चुका है । 
दूसरी बात यह भी है कि सच्तिपातावस्थ! में कफादिहृप कारण को वृद्धि हो 
पर रागादि कार्य को हानि वेप्ते हो युक्ति-य्ुक्त नहीं, ज॑से पित्तादि की वृद्धि होने पर 
तापादि की । 
शंका--कफा दि दोषों की समानता होनें पर रागादि होते हैं ओर विषमता 
(न्यूबाधिकभाव) के होने पर द्वेघादि । अत: पित्तादि की विशेषता होने पर भी शागादि 
में विशेषता नहीं आती--ऐसा मानना नितान्‍्त असंगत है । 
समाधान -कथित आशदू। समुचित नहीं, क्योंकि दोषों को साम्यावस्था में 
रागादि का जो वुद्धिहप विकार होता है, वह सुखादि से जनित है अर्थात्‌ आन्तरिक 
धातु साम्थ के स्पर्श से जनित सुश्लादि के द्वारा रागादि विवर्धित होते हैं। इसो प्रकार 
वेषम्य-जनित दुःख के द्वारा ढोघ का उत्पाद होता है | द्वेष-विरुद्ध राग का यदि अनुद्धव 
होता है, तब रागादि का उज्भूव किप्त हेतु से होता है ? दोषों की समानता से मद॑ को 
वृद्धि होती है और समय (काम) की भी । इस पर इष्ठापत्ति नहीं कह सकते, क्योंकि 
रागादि की विषम्रावस्थ। में भो रागादि देल्ले जाते हैं, साम्यावस्था में भी रागादि को 
मन्दता नहीं देखी जाती ।। १५३-१५५ ॥। 





वातिकालद्धा र: ह क्‍ 

यदुक्‍तं अन्यहेतु ध्तद्भविषषि यदन्पक्ञायंदर्शंन तस्प विशेषसख्धावात्‌ अदुृष्टविशेष- 
कल्पनापि । अन्नोच्यते --भवतु नाम कार्याव्तरं विशेषोश्न्यस्तत्रेति । यदा तु पुनः फलो- 
त्कषस्तदा हेतृत्कर्षात्‌ कार्य स्योत्क्ष: कथथं निवाये:। तत्रापि तदन्यस्य विशेषस्य भावा- 


्न्जा+++ ता आज 





वातिकालद्धा र-व्या ख्या क्‍ 
यह जो कहा गया हैं कि अन्य हेतुओं के सम्भाव में भी जो अन्य कार्य देखा 
जाता है, उससे अन्य कारण की भ्रहृष्ट-कल्पना की जाती है । वहाँ पर हमारा कहना 
है कि कार्यान्‍्तर को देखकर सामग्री विशेष की कल्पना आवश्यक है किन्तु विशेष में 


३०२ समाष्यं प्रभाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेंद। ६ 


वातिकालझ्धार: 
दिति चेत्‌। एवं तहि स विशेष: कारणं न भवतीति कार्यकारणग्रहणं कुतः। नच 
दृश्यस्यादृष्टविशेषता युक्ता | तस्मात्‌-- 
तद्विशेषात्‌ विशेषत्त्य ग्रहण कार्यताग्रहः। ततश्चेन्त विशेषो5स्ति कृत: कार्यादिताग्रह: ॥६५३॥ 
ननु विशेषादित्यसिद्धों हेतु: । पित्तोत्कर्ष तद॒दुःखपीडितस्य द्वेषोत्कर्षात्‌ नास्त्य- 
सिद्धता । सर्वषामेव कफादीनामुत्कषंपीडया द्वेषसम्भवात्‌ । न भवत्यपि प्रक्षत्यामन्द- 
देषस्येति चेत्‌ । पित्तोद्रेकेईपि समानमेतदित्यवाच्यम्‌ | अथ सर्वजत्वं तदपि न युक्तम्‌ । न 
च्‌ सवंजा इत्युक्तत्वात्‌ । 
... किच्च यदि नामापरो विशेषो नास्ति | तथापि सब स्यैवाहेतु तद्विशेषक्ृतविशेषो 
भाभूत्कायेत्य॒ तु हानि: कुतः | यतः, कारणवृद्धी कार्य स्प॒ बुद्धिरेव युक्ता न हानि:। 
अन्यथा तस्यथ न कारणत्वमित्युक्तं यथा तापादय: पित्तादिवुद्धी वृद्धिमन्तः । 
ननुरागस्य वृद्धिव द्धचद्रव्योपयोगे कफस:द्भावादुपलम्यत एवं । नंतदस्ति। 
द्ेषस्येव व्याधिपीडया भावात्‌ | सुखादिजों हि रागादिन कफादिभावी | सुखजञ्च' कस्य- 
चित्‌ कथच्चिदुपलव्ध॒मान्तरवासनाप्रतोध।त्‌ । ततो न रागादयों दोषेभ्य इति युक्तम्‌ । 
ननु यद्यपि इलेष्मोत्कर्षे न राग: | तथापि न तावता हतुरसो वेषम्यजदु:ख॒प्नति- 
बद्धशक्तिकत्वात्‌ । न च॒ योबन्यप्रतिबन्धेच न जनयत्ति। स न हेतु।। स्वेस्यवाहेतुत्व- 
्ाडड़डओ तर ञवबातिकालडू र-व्याख्या 
विशेषान्तर मानें बिना प्रथम विशेष में अन्य कार्य-जतकत्वछप विशेष धर्म की कल्पना 
क्योंकर हो सकेगी ? दृश्य कार्य को अहृष्ट-कल्पना युक्त नहीं, अतः जिस विशेष के 
द्वारा विशेष कार्य माना जाता है, उस विशेष में अन्य विशेष धर्म के बिता विशेष कार्य 
जनकता क्य्रोंकर बनेंगी ? ।! ६५४३ ॥। 
घुंका-- कार्य विशेष: करणविशेष।त्‌“-प्रह हेतु ' असिद्ध है, कयोंक्नि पित्त द्रव्य का 
उत्कष होने पर तज्जनित दुःख से पीड़ित व्यक्ति में द्वंघ के उत्कर्प से द्वेष नहीं होता-- 
ऐपा तहीं कह सकते, क्योंकि सभी कफादि के उत्क्षं-जनित पोड़! से द्वेष की उत्पत्ति 
हो जाती है | स्वाभाविक्र मन्द द्वेष से द्वेघ की छत्पत्ति नहीं होती-ऐसा भी नहीं 
कहना चाहिए, क्‍योंकि पित्त को वृद्धि होमे पर भो वहो प्रस॒ज्भः उपस्थित होता है। 
वातादि सभी धातुओं से ;सभी राग्रादि,की उत्पत्ति का निराक़्रण किया जा चुका है। 
कार्यविशेषाथ कल्पित विशेष में यदि विशयेषान्तर नहीं, तब यह कहा जा 
सकता है कि विशेषार्थ में अन्य विशेष भले हो न हो किन्तु कार्य को हानि क्‍यों होतो 
है ? कारण को वृद्धि से कार्य को वृद्धि ही प्राप्त होती है, हानि नहीं, अन्यथ। कारण में 
कारणत्व ही न रहेगा किन्तु पित्तादि की वृद्धि में तापादि की वृद्धि ही देखी जाती है । 
कफ के सम्द्भाव में राग की वृद्धि देखी जाती है- ऐसा चहीं कह सकते, क्योंकि 
कफजनित ग्याधि की पीड़ा से द्ेष ही होता है। सुश्लादि से ही जनित राशगादि हैं, 
कफादि से नहीं | सुद्च तो किसतो की आन्तरिक वासनाओं के उद्बोच से होता है, अतः 
वातादि दोषों से रागादि नहीं होते--ऐसा मानना ही युक्तियुक्त है । 
शंका--यद्य पि कफ के उत्कषं से राग नहीं होता, तथापि कफ को राग का अहेतु 
नहीं कह सकते, हाँ, कहीं पर वेषम्य-जनित दुःख से शक्ति का प्रतिबन्ध हो जाने से 
राग नहीं हो सका, यह अन्य वात है, जो किसी प्रतिबन्धक के कारण अपने कार्य को 
उत्पन्न नहीं कर सका, तो क्या वह उस कार्य का कारण ही नहीं रहा--ऐसा नहीं कह 
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क्षयादसकूखुतोध्प्यन्ये नंकस्त्रीनियतो मद!। 
ते नकश्यां ने तीत्र। स्थादड्डरूपाध्पीति चेत्‌ ॥ १५६ ॥ 
वे सर्वेपासनेकान्तान्न चाप्यनियतो भवेत््‌ 
अशुणग्राहिणोडपि स्यादड्ज सोडषि गुणग्रह!॥ १५७ ॥ 
यदि उर्वो शुणग्राही श्थाद्धेतीरविशेषत।) | 
अद्बृर्थध गतो राशी ने हपी स्थाच्च तादछ) ॥ १५८ ॥ 
तवयोरसमरूपश्वातू. नियमश्चात्र  नेक्ष्यते । 
शुक्रधातु का अत्यन्त क्षय हो जाने पर कुछ लोग असृक्‌ (रुधिर) का (स्र्तः ) 
क्षण करनेवाले रागी देते जाते हैं, अत: शुक्र धातु भी राग-जनक नहीं । 
दूसरी बात यह भी है कि शुक्र धातु किसी एक स्त्री के उद्देश्य से बना नहीं, 
अपितु समस्त छत्री-जाति के साथ,शुक्र का सम्बन्ध है, अत: क्षुक्र्जनित राग तो सभी 
स्त्रियों में समान होना चाहिए न कि किसी में तीत्र और किसी में मध्द | मुश्नादि अज्ों 
एवं रूप योवनादि सम्पत्ति को भी रागोत्पत्ति में कारण नहीं मावा जा सकता, क्योंकि 
अत्यन्त कुरूप अज्भ-विह्ल स्त्रियों में किसी-किसी का राग देखा जाता है। बड्ों में 
गुण-ग्राह (गुण-बुद्धि) को भी राग का हेतु नहीं कह छकते, अन्यथा रूपादि में अशुभ- 
भावना करनेवाले साधकों को रागादि नहीं होना चाहिए। जिसमें जिसका राग है, 
उसमें द्वेघ कभी नहीं होना चाहिए । राग और हंष--इन दोनों के लिए भी कोई नियम 
नहीं देखा जाता कि कफादस्था में राग ही रहेगा, ढेष नहीं ॥| ५५५॥॥। 
किक लत 75: 77 वा तिका नर 
प्रसद्भात्‌ । अत्राप्युच्यते-- वेष म्यजे न दुःखेनेति । 
यदि कफादिसास्याद्विरुद्धव्याध्यसस्भवे मदस्य शुक्रापरनाम्नो5भिवृद्धिस्ततः 
स्मरोरागःपरव्यपदेशभागी | एवं सति विषमदोष: सुरतक्षतजोध्त्यश्तस्त्रीसेवा प रो रागी 
न स्थात्‌ शुक्रक्षयतः । शुक्रस्प स्वेस्त्रीपु साधारणत्वात्‌ नैकस्त्रीनियता रागिता भवेत्‌ । 
तेन समानमदभावात्‌ एकस्यां तीन्नता शगस्य न स्यथात्‌। 
अथ विषयस्यापि कारणत्वं स्त्रियः। तदरूपादिविशेषाविशेषो यतो रूपाद्यपि 
कारणमेव । तथा हि-- 
र्पातिशयपाशेन विवशोक्षतमानसा: । स्वां योषितं तिरस्कृरय कामिनों योषिदन्तरे ॥६५४।॥ 


वातिकालडू, र-व्याख्या 
सकते, अन्यथा कोई किसी का कारण ही नहीं रहेगा । 
सगाधान*«यदि कफादि की साम्यावस्था में विरुद्ध व्याधि आदि उत्पन्न न हो 
ओर मद, शुक्रादि शब्दों से प्रसिद्ध वोयंधातु की अभिवृद्धि हो जाय, तब स्मर (राग) 
की छत्पत्ति होती है। इसी प्रकार शुक्र-क्षत्र होने पर तुरत क्रीडादिपरक रागाघक्ति : 
नहीं रहेगी । शुक्र स्वे-स्त्री-लाधारण है, अतः शुक्र-जनित राग किसी सरुन्नी में कम किसी 
में अधिक क्‍यों होगा ? 
दंका--सत्री के रूपादि विषय भी राग के कारण होते हैं, क्योंकि रूपादि के 
विशेष।विद्येष पर रागादि का विशेषाविशेषभाव निर्भर होता है--काफो लोग अपत्ती 
स्त्री को छोड़कर रूपयौवन-सम्पन्न पराई स्त्री पर मरते देखे जाते हैं ॥६५४॥ रागिता 
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वातिकालडूटारः 
कदाचिदुपचारस्य हेतुना रागितां प्रति । न मदः केवलो रागकारणं नियमस्ततः ॥६५५॥ 
तस्मादेकस्यां तीतव्रतासहकारिसद्भावादपरत्र न तथेति न दोष:। नेतदपि 
साधीयो यत:--- 
सवंत्र व्य्भिवारध्य दर्गतास्तेत्र हेतुता। झूपादिकस्प रोग हीनायामपि ,रागतः ॥६५६।। 
उपचारस्प भावाच्चेत्‌ रूपं तहि न कारणम्‌ | उपचारविहीनायामषि रूपस्य सम्भवात्‌ ॥|६५७।॥। 
रागस्तदुयचारोडपि रागहेतुन युज्यते । दृगनेनापि वियुक्तायां क्वचिद्रागस्थ दर्शनात्‌ ॥६५८॥ 
न सर्वहेतु: धर्वेषां समरागप्रसद्भुत: । 
अथानियतहुतुत वेष्यते । तदप्युक्तम्‌। न चाप्यनियतस्ततो भवतीति यक्तम्‌। 
एकस्यां नियतो रागो रूपग्रहणलालसस्य अतर्क्वितोपनतायां विरूपायां रागपीडितस्य 
न प्रवतंक: स्थात्‌ । किच् । सदस्य रागहेतुत्वेड्गुणग्राहिणो5पि रागो भवेत्‌ | अथ गुण- 
हणमपि अज्भम्‌ । तथा सति सर्वो गुणग्राही प्रसंग: । सर्वस्यथ गुणहेतोर्मावात्‌ । अथ गृण- 
भावमात्रानन गुणग्रहणम्‌ । कुतस्तहि गुणप्रहणम्‌ । यदि चिविषयं गुणग्रहणम्‌ अनादि- 
वासनात इत्यम्यासादेव रागादय इति प्राप्तम्‌। अपि च यह्यामवस्थायाम्रवस्थितस्थ 
रागस्तदव स्थस्य हेषघो न॒स्पात्‌ । रागद्रेबयो रसमत्वेब विरुद्धप्रकृतित्वात्‌ । न च॒ तद्वि- 
रुद्धप्रकृतोी व्यण्वस्थितस्प तद्‌ भवति | अथ थे भवत्येव तदप्प्बृक्तम्‌ ! नियमश्ात्र नेक्ष्यते। 





वारतिकालद्धा र-व्या ख्या 
के प्रति केवल मद कारण नहीं, अपितु झपादि सम्पत्ति एवं अनुकूछ उपचार (सेवा- 
सुश्रधादि) राग के कारण हैं, इनको त्रिशेषत। से राग में विशेषता होतो है ॥ ६५५ ॥ 
फलत: किसी स्त्री में तीव्र और किसी में मन्द राग छपपन्‍न हो जाता है । 
समाधान--यह शंका भी उचित नहीं, क्योंकि व्यमिचरित होने के करण रूपादि 
भी राग के कारण नहीं माने ज। सकते । अपनो रूपवान्‌ स्त्री को छोड़कर भी कुछ 
लोग कुरूप स्त्री से प्रेव करते देवे जाते हैं ॥६१५६॥ सेव-सुश्रूषादि विशेषता को राग 
का हेतु मानने पर रूपादि में कार्णता नहीं रह जाती, क्योंकि रूशादि से हीन स्त्री में 
भी अनुकल आचार देवा जाता है ॥६६७॥ रूपादि एवं उपचार--इन दोनों को भी 
राग का कारण नहीं माना जा सकत।, क्योंकि इन दानों से रहित स्त्रों में भी राग 
देखा जाता है ॥६५८५।॥ कफादि सभी कारणों को सर्वत्र राग का कारण नहीं माना जा 
सकता, अन्यथा समान राग का प्रसंग प्राप्त होता है । 
अनियत-हेतुता भी यूक्ति-संगत नहीं, अन्यथा जो व्यक्ति रूप-प्रहण-लोलुप है, 
उप्तका अकस्मात्‌ प्राप्त रूपादि से रहित स्त्रो में राग-प्रेरित प्रवृत्ति नहीं बत सकेगी । 
दूसरी बात यह भी है कि मद (शुक्र) को राग का हेतु मानने पर अगुणग-प्राहो 
व्यक्ति की भी राग-प्रवत्ति होनी चाहिए। गुण-प्रहण को भी अद्भ मानने पर सभी 
राणियों में गुण-प्रहण होना चाहिए, क्योंकि सभी गृुणरूप हेतुओं का सख्भु व होता है । 
यदि गुणमात्र से गुण-ग्रहण नहीं होता । तब किससे गुण-ग्रहण होता है ? यदि गृण- 
ग्रहण निविषयक है, तब अनादि वासनाओं के आधार पर अभ्यास से ही रागादि की 
निष्पत्ति माननी होगो | अपि च रागावस्था में दपघव नहीं होगा, क्योंकि राग ओर द्व ष 
परस्प र-विरुद्ध होने से एक अवस्था में नहीं रह सकते । विरुद्ध प्रकृतिवाले पुरुष में 
इसी सम्रय विरुद्ध धर्म का उदय नहीं होता | वहाँ द्वेष नहीं ही होता है-ऐसा भी 


् 
न 
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सजातिवासनाभेदःतिबद्ध प्रचुत्तय! ॥ १५९ ॥ 
यस्‍्य रागादयस्तस्य नते दोषा! प्रसज्ञिन! । 
एतेन भृतघमत्व॑ निपिड निश्रयस्थ व ॥ १६० ॥ 
जिस (बोद्ध) के मताछुसार रागादि की उत्पत्ति आत्मात्मीय-ग्रह (सत्काय-हृष्टि) 
से जनित पूव्व-पू्वं सजजातीय बासनाओं ( संस्कारों ) के द्वारा होती है, छनके मन में 


नेरात्म्य-टष्टि से सत्काय-हृष्टि के नष्ट हो जाने पर पूर्वोक्त समशागतादि दोषों की 
प्रसक्ति नहीं होती ॥१५६।। द द 








.. वातिफालद्भारः 
अथवा । यदि ६ सा प्रकृतिस्तद्य द्ृयोरपि समानताप्रसद्ध/। एवमेवेति 

चेत्‌ । न । एतन्नियमस्यादष्टे: । 

[ 


प्रकृत्यव स्थतस्प स्वेदादय 


प्‌ 
जत्‌ ने सबवंदा । तथा रशागादयो5पी ति । तदपत्‌-- 

तेज: संसगज: स्वेदः तदभ्षावे भ्रवेन्‍न्न सः ॥६५९॥ 

गादीनान्तु रूपादिकारणादपरु न तत्‌ ॥ तदभावे हेतुसाकल्याद्रागादेनास्ति नास्तिता ॥६६०॥ 

अधान्तरो पका रक्ृतदासनासभागमतो भियमदवदिपर्ययस्तथा सति वासनेव रागा- 
दिकारणम । राण्याप्यूपकार्भावनाभावात्‌ | अथावि स्थात। यस्यापि वासनाभेदा- 
दृत्पचन्ते रागादय: | तत्पाव कथमये ने दोष इत्याह --सजातिवासनाभेदेति । 

रागादयों हि यदा वासनाबछाद भवन्ति ठदा यस्य यत्र जन्मान्तरसद्भता वासत्ता 
तत्रेव तस्य प्रबोध: कथखच्चित्‌ क़दाचित्‌ केनचित्‌ हेतुनेति । वासनानियमे रूपादीनां 
रूपायपेक्षिता नास्तीति न प्राक्ततदो बावकाश: । 


अमन का... <-...--. 3 अमनममनमममनननननननन “तक कम -“- “-लत जननी - अनमकनकानन- अकनकन-न न 


' 
कक 





बातिकालडूग र-व्याख्या 
नहीं कह सकते, वर्योक्ति कोई नियम नहीं माना जाता। अथवा यदि राग और द्वंष 
दोनों ही वह प्रकृति है, तब उन्त दोनों में समानता प्रसक्त होती है। इस प्रसंग में इष्ठा- 
पत्ति नहीं कह सकते, क्यों कि ऐसा कोई न्तियम नहीं देखा जाता कि राग और ह्ेष की 
समकालता पसिद्ध हो ! 
शंका --पित्तप्रकृति की अवस्था में जेसे स्वेद (पसीना) कदाचित्‌ होता है, सवदा 
नहीं, वेसे ही शागादि भी कभी ही होते हैं, सदा नहीं । 
समाधान-स्वेद तेज या ऊष्मा के संस से होता है, उसके अभाव में नहीं ॥६५६९॥ 
रागादि का तो रूपादि से अतिरिक्त शौर कोई कारण नहीं होता । रूपादि कारण- 
साकल्य के होने पर रागादि का नास्तित्व (अभाव) नहीं होता ॥६६०।। इस नियम का 
विपयंय यद आन्तरिक व्यवहारजनित वासना के उद्बोधत से होता है। वासना में 


रागादि कारणता पर्यवसित होती है। उत्तर-राग की उत्पत्ति में पू्व-राग भी अपेक्षित: 


नहीं | यहाँ एक प्रश्न उठता है कि जिस (बोद्ध) के मत में वासना विशेष से रागादि 
उत्पन्न होते हैं, उसके मत में समरागता-प्रसद्भ आदि पूर्वोक्त दोष क्‍यों नहीं होते ? 
इसके उत्तर में कहा जाता है-स्वजातिवासनेत्यादि। अर्थात्‌ रागादि जब वासना से 

त्पस्न होते हैं, तब जिस व्यक्ति की जिसमें जन्मान्तरासक्त वासना होती है, वहीं वासना 
का प्रबोध होता है, प्रबोध का निर्ित्त सदा सवंत्र नहीं होता, अतः समरागतादि दोष 
प्रसक्त नहीं होते । 


३९. 
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इस ( रागादि में वातादि की धर्मता के निषेध ) से ही शागादि में भूत-धर्मता 
का भी निषेध हो जाता है ॥ १६० || 
निषेधान्न पृथिव्यादिभिश्चिता धवल्ादय। । 
९ 
तदुपादायशब्द्श हेव्वशः: स्वाश्रयेण च्‌॥ १६१॥ 


अविनिभागजृत्तित्वादू रृपादेराभ्रयोडपि वा । 
्चु वारतिकालछ्लारः 


(३६) रागादीनां भूतधमेत्वनिरास:-- 
मा भवन्‌ वातादिधर्मा रागादयों भूतधर्मा भविष्थन्तोत्याह--एतेन भूतधमंत्व- 


मिति। 

य आह भतानां पृथिव्यादीनां एते धर्माःतथा हि । पृथिव्यम्बुभूयस्त्वे ।रागोधनल 
वाय्वोद्षः | अवाय्वोमोंह इति । तदपि निषिद्धम्‌ | स्वेत्रानकान्तात। तथा चोक्तभ-- 
यदवस्थो मतो रागीत्यादि । आश्रयाश्रथिभावश्च निषिद्ध:। अनलाश्रयात्सदसतोरि- 


त्यादिना । 
ननु यथा धवलादयो महाभूतनिश्चिता: तथा रागरादयो5पि | तदाह--न पृथिव्या- 


दिनिश्चिता: धवलादयः । यदि पथिव्यादिनिश्चिता: स्थः: । तदा भतेम्यों रूपादिव्यति- 
रेकाभ्युपगमो भूतमात्राभ्युपगर्म बाघते । न हि भूतसात्राभ्यूपगमे आश्रयाश्रयिभावः। 
यदि भूताश्रियं ज्ञानं तदा तत्त्वबहुत्वप्रसद्भ:। अव्यतिरेके भूतानामकतंव विज्ञाना- 


व्यतिरेकात्‌ । 
ननु भूतान्युपादाय रूपादय इत्युपगमे आश्रयप्रतिषेधविरोधः । नाश्रयार्थ उपादा 
यार्थो5पि तु हेत्वर्थ: । तदाहु -तदुपादाय शब्दरचेति । 
वातिकाल छू र-व्या ख्या 
(३६) रागादि में भूत-धर्मंता का तिरास-- 
दंका--रागांद यदि वातादि के धर्म नहीं, तब न चही, किश्तु पृथिवी आदि भतों 
की धरमंता अवद्य है, क्योंकि जिसकी प्रकृति में पृथिवी और जल की प्रधानता होने पर 
राग, अग्नि और वायु का भ्राधान्य होने पर द्वोष, जल और वायू का प्राचुय होने पर 
मोह होता है । 
समाधान--यह कार्य-कारणभाव भी अनंकान्त-दोष से दृषित है, जेतां कि 
वातिककार कह चके हैं--“यदवस्थो मतो रागीत्यादि” (प्र ० वा० १।१५८५)। आश्रया- 
श्रयिभाव का भी निरास किया गया है--“अनाश्रयात्‌ सदसतो:” (प्र० वा० १॥६५)। 
जैसे शुक्लादि गुण घहाभतों के आश्िित्त हैं, वंसे ही रागादि भृताश्रित क्यों 
नहीं ? इस प्रदन का उत्तर है--“'न पृथिव्यादिनि:श्रिता धवलादयः” | अर्थात्‌ यदि 
घवलादिरूप पृथिव्यादि के धाश्रित होंगे, ठब बौद्ध-सिद्धान्त बाधित हो जायगा। 
रूपादि से भिन्‍न पृथिवी नहीं, अपितु रूपादि गुणों का समूह पृथिवी है--यह बौद्ध- 
सिद्धान्त है गुण औब पृथिव्यादि का आश्रयाश्रयिभाव सानतें पर वह भज्गभ हो जाता 
है। यदि ज्ञान को भूतों के आश्रित माना जाता है, तब जिज्ञासा होती है कि ज्ञान के 
आश्रयीभत चारों भतों से ज्ञान का भेद है ? अथवा अभेद / प्रथम पक्ष में अनेक तत्त्व 


क्र 


मानने पड़ते हैं, विज्ञानाहतवाद निरस्त हो जाता है औद द्वितीय ( अभेद ) पक्ष में 


विज्ञान से अव्यतिरिक्त होने के कारण सभी भूतों में एकता प्रसक्‍त होती हैं। . - 
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मदादिक्षक्तेरिव चेद्‌ विनिभोगो न वस्तुनः॥ १६२ ॥ 
तक्तिरथोन्दर॑ वस्तु नव्येननाश्रितमाश्रये । 
यह जो शंका की जाती है कि ज॑से रवेतादि रूप पृथिव्यादि के आश्रित होते हैं, 
वेसे ही रागादि धर्म भी पृथिव्यादिभूतों में क्यों नहीं रह सकते ? उसका छत्तर दिया 
गया है--निःश्रेयस्य निषेधात्‌'! । अर्थात्‌ “अनाश्रयात्‌ सदप्ततों:” ( प्र०वा० १॥६५) 
इस वातिक के द्वारा श्वेवादि गुणों में पृथिव्यादि की निःश्नेयता ( धर्मता ) का निरा- 
करण कर दिया गया है | [बौद्ध-पिद्धान्त में शुक्लादि गुण पृथिव्यादि के आश्रित नहीं 
माने जाते अपितु शुक्लादि गुणों के सम॒ह महाभूत हैं, गुणों से अतिरिक्त नहीं]। अतः 
वातिकालद्धार:ः । 
नाश्रयार्थ उपादाया्थे! । अपि तु हेत्वथत्तथा हि -- 
हेतो: समानकालत्व॑ न कार्यणावगम्यते । समानकालपोर्नास्ति कार्यतादिविनिश्चयः ॥६६ १॥ 
ततो वाधाराधेयभाव: । भवतु वा क्षमानकालयोरेवाश्रयाश्रय्रिभाव। कार्यकारण- 
भावों वा । तथापि स्वाश्रयेणाविनिर्भागवतंचात्‌ु । तथा हि--- 
आश्रयाश्रयिभावेन रूपादेनियमी यदि। अविनिर्भागर्व त्तित्वमेतेषामिति गृह्मयताम्‌ ॥६६२॥ 
यदि तयोराबाराधेयमावस्तदाबेया भावे तदाधारस्य विनाशो5विनाशे वा पश्चा- 
दिव पूर्वेमपि न्ाधारता । ततो$विनिर्भागवर्त्ती रागादिरपि प्राप्त:। न च रूपा दिव्य तिरे- 
केण महाभू तरूपं नामास्तीति परामष्युपगमेनेव इदमुच्यते । न च रागादीनामवि निर्भाग- 
वत्तिः कस्यचित्कदाचिद्‌ भावात्‌ । एवं हि--मदादिशक्तेरिव चेदिति । 
वातिकालदछ्धा र-व्या जया 
शंका--भूतानि उपादाय रूपादग्रो भवन्ति!--ऐसा मानतलें पर रूपादि और 
भूतों का आश्रयाश्रयी भाव प्रसक्त होता है । 
समाधान--'उपादाय' शब्द का आश्रित्य अ्थे नहीं, अपितु हेतृऊत्य अर्थ है। यही 
वातितकार कह रहे हैं--“तदुपादाय्रेत्यादि । यहाँ “उपादाय' शब्द आश्रयार्थंक नहीं, 
अपितु हेत्वर्थंक है, वर्योकि हेतु प्रत्यय के साथ कार्य की एक-कालीनता प्रतीत नहीं 
होती, क्योंकि समानकाल्षीन पदार्थों में क!यं-क्रारणभाव नहीं होता ॥६६१॥ फलत: 
रूपादि और भूतपदार्थों का आधाराधेयषभाव नहीं होता । अथवा समानकालोन पदार्थों 
का आश्रयाश्रथिभाव एवं कार्यकारणभाव भी माना जा सकता है, तथापि रूपादि 
पदार्थों की अपनें आश्रय के साथ अविनिर्भागवृत्तित्व (अयुतसिद्धि या सहभाव) मानना 
होगा । अर्थात्‌ यदि रूपादि का महाभूतों के साथ आश्रयाश्रयिभाव नियमतः माना 
जाता है, तब रूपादि में महाभूतों की अविनिर्भागवृत्तिता स्थिर रहेगी ॥६६२।॥| आशय 
यह है कि यदि महाभूत रूपादि के आधार माने जाते हैं, तब रूपादि का अभाव होने 
पर भहाभूतों में उचकी आधारता नहीं रह सकती चाहे महाभूत विनष्ट हो जायें या 
बने रहें । इसी प्रकार महाभूतों में रागादि की भी अविनिर्भागवृत्तिता प्रसक्त होतो है, 
जो कि सम्भव नहीं, क्योंकि रूपादि-समुदाय से भिन्‍्त महाभूतों की कोई सत्ता नहीं 
मानी जाती । केवल न्यायादि मतों को मानकर आश्रयाश्रयिभाव कह दिया गया है. 
रशागादि को महाभूतों के साथ अधिनिर्भागवृत्तिता भो नहीं, क्योंकि कोई कभी होता 
;हैऔर कोई कभी, तब उनमें ( अविनिर्भागवृत्तित्व सहभाव या एंककाल-वत्तित्व ) 


क्योंकर रहेगा ? | . ्॑ऋअ की 





३०८ धभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिण्छेदः १ 


रागादि भी पृथिव्यादि के आश्रित क्योंकर माने जा सकेगे ? यदि रूपादि महाभूतों के 
आश्रित नहीं, तब बौद्धाचार्यों ने “भूतानि उपादाय (आश्रित्य) रूपमुत्पय्यते”-ऐसा 
क्यों कहा है ? इस प्रइन का छत्तर दिया गया है--“तदुपादायशब्दर्च हेत्वथ:” अर्थात्‌ 
“भूतानि उपादाय” का अर्थ 'भूतानि आश्रित्य” नहीं, अपितु भूतानि हेतुकझृत्य है। अथवा 
रूपादि की अपने आश्रयीभूत चारों महाभूतों के साथ अविनिर्भागवृत्तिता होने के 
कारण आश्रयाश्रयिभाव भी हो सकता है किन्तु रागादि में वेसा नहीं, क्‍योंकि वे 
विनिर्भागवृत्ति हैं, एक काल में नहीं होते, कोई कभी और कोई कभी होता है । 
यदि कहा जाय कि सुरादि (मदिरादि) के आश्रित रहनेवाली मदशक्ति का जैसे 
विनिर्भाग होता है, वेसे ही रागादि का भी क्यों च. सान लिया जाय ? इसका ७त्तर 
है--“न वस्तुनः शक्तिरर्थान्तरप' अर्थात्‌ सुरा आदि वस्तुओं की शक्ति उससे भिल्‍न 
नहीं होती, भरत: उनकी आश्रयता सुरादि में क्योंक़्र होगो ?॥ १६२ ॥ 
तिष्ठत्यबिकले याति वत्तएय॑ चेन्न भेदत३ ॥ १६६४ ॥ 
जल 3 जो 2550: 5 आउ के 
भूवचेतनयोभिन्नप्रतिमास।वबोधत: । 
यदि शक्ति अपने शक्त पदार्थ से भिन्‍न लहीं, तब महाभूत और चेतन्‍्य (ज्ञान) 
का भी अभेदया तादात्म्य क्‍यों चहीं ? इसका निराप्त करते हुए कहा गया है--“भेदतः 
भूतचेतनयो:” । अर्थात्‌ महाभूतों से चेतन्य का भेद नितान्त स्फुट है, क्योंकि भिन्‍ना- 
कारवाले ज्ञानों का विषय एक नहीं होठ । 


वातिकालदूार: 
कक 


सुरासवादेदव्यस्थाश्रिता मदशक्तितिविभगिव बतंते। स्थिते द्रण्ये निध्त्ते 
पश्चाच्च भावात्‌ | तथा हि -कषायमधुरद्रव्यसम्भवे जागूभाविवी शक्वितराविशर्भवत्येव | 
पुनरप्यपगच्छति | 
न चानाश्रितहूपासों तथात्वेंत प्रतीतितः | रागादयो5पि तद्वत्य्युदेहमेव समाश्चिता: ॥॥ ६६३ ॥ 
तदप्पयुक्तम्‌ । शक्तेरथाच्तिरत्वामावान्न .हि शकब्ितिरर्थान्तरभूता भताद द्रव्यस्य 
शक्तिरिति व्यतिरेकव्यपदेशो व्यपदेशिवदभावाज्छिलापुत्रकशरोर भित्यादिवत्‌ । यथा 
प्रतिपादयिष्यते । 
वा्तिका लच्छा र-व्या ख्या 
शंका--जसे सुरा (मदिरा) और आतसव ( धूप में पकाया उठाया हुआ द्वाक्षादि 
का रस ) आदि में रहनेवाली मादक शक्ति मदिरा से विनिभगित ( पृथक ) रहती है, 
अतएव मदिरादि के रहने और न रहने पर भी मद्यपायों में पाई जाती है। जौ कौर 
गूड़ आदि मधुर एवं कसेले द्रव्यों में मदशक्ति पहले से ही विद्यमान होती है, उनके 
सड़ाये, गलाये जाने पर वह आविर्भत होती है ओर उन्हीं द्र॒व्यों में वह विलीन हो 
जाती है। वह शक्ति सुरादि द्रव्य के आश्रित नहीं--ऐसा नहीं कह सकते, क्‍योंकि 
तदाश्रितत्वेन उसको प्रतोति होतो है । उसी प्रकार रागादि भी शरोर के क्षाश्रित ही 
सिद्ध होते हैं ॥| ६६३ ॥। 
समाधान--सुरादि की श्षक्ति सुरादि द्र॒व्यों से भिन्‍न नहीं, 'द्रव्यस्प शक्ति:'--ऐसा 
भेद-वग्यवहार व्यपदेशिवतु (मुख्य व्यवहार के समान ) गौण व्यंवहार है, जेसे--'राहोः 


छशिर: या 'शिलापुत्रकस्य दरीरम्‌' | इस विषय का विशदीकरुण आगे किया जायगा। 
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श्लोक: १६३ ] प्रमाणसिद्धिः ३०६ 
वातिकालद्धारः 
ननु पावकादीनां यदि नास्ति शक्तिरन्या तदा मन्त्रतन्‍्त्रादीनाँ कस्य प्रतिबन्धो 
न तावत्पुरुषस्या न्यत्र दाहात्‌ । शक्तिप्रतिषेधे तु तस्थाप्रतिषेंघ इत्यन्यस्य दाह:। तदसत्‌ | 
शक्तेरपि नि्षेघेष्यं विभाग: कथमाप्यते । न हि सापि क्वचिन्तास्ति ववचिदस्तीति दक्यते ॥ ६६४ || 
बहुत्वे ननु दक्तीनां विभाग: किमसम्भवी । दक्तिस्तद्वाहिका नास्ति तदन्या तु न वायेते ॥ ६६५ ॥ 
दाह्मस्येवाथवान्यत्वं क्रियतेश्तों न दह्मते । अन्येन दह्यतेअन्यत्र शक्तेरप्रतिबेधत: !! ६६६ ॥ 
न सदेतत । 
तावत्य: शक्तयस्तस्प भावस्य कुत आगताः: | ताभिः किवास्य कत्तेंअ्यं येन ताम्तामपेक्षणम || ६६७ ॥॥ 
नासावपेक्षते भाव: कारणादेव तास्तथा ) कार्याण च विभागेन न स्पुस्तश्चेन्न शक्तयः ॥। ६६८ ।। 
नहि शक्त्या वहुत्वेत कार्य नानात्वसम्प्रवः । दहनादिविभागेन दहनादेयंदीक्षते ॥| ६६९ ॥। 
तन्न स्पादेकरूपस्थ वक्तचादेः सम्भवों न वा | सम्भवे स्वंदाह्मत्वं तदभावे न कस्यचित्‌ ॥॥ ६७० ॥ 
एकस्य भावाभावी च संस्तो न युगपत्‌ क्वचित्‌ | 
वातिक्षालदूूार-ग्याख्या 
शंका “यदि अग्नि आदि की शक्ति अग्नि से भिन्‍त नहीं, तब मन्‍्त्र-तन्त्रादि से 
प्रतिबन्ध क्रितका होगा ? यदि कहा ज।य कि जलने वाले पुरुष का प्रातबन्ध किया 
जाता है. अतः वह जलता नहीं । तो वसा नहीं कह सकते, क्योंकि वह पुरुष अन्य 
(अप्रतिबन्धश क्तिक) अभ्वि से जल जाता है । यदि श 
है, तव जिस अग्नि को शक्ति का प्रतिबन्धन नहीं किया गया उसका दाह होना 
उचित ही है । फलतः अग्नि की शक्ति अग्नि से भिन्‍न सिद्ध होती है, वसे ह! मद-शक्ति 
भी मदिरा से भिन्‍न सिद्ध होती है । 


िकरममममकअअम»अभाभ9५ रा कराकर काना का पलणा. कन्ममहशकृ”-र 


समाधान--म म्न्र-तम्त्रादि के द्वारा अग्नि की दाह-शक्ति का प्रतिबन्ध मानने पर 
भी यह विभाग कंसे किया जा सकेगा कि किसी अग्नि से दाह होता है और किसी से 
नहीं ? वह शक्ति किसी अग्नि में है, किसी में चहीं--ऐस। नहीं कह सकते ॥॥६६४॥ 

शंका--सभी अग्नियों में दाह-श्क्ति एक नहीं, अपितु नाना शक्तियाँ हैं, तब दाह- 
अदाह का विभाग असम्भव क्‍यों होगा ? जिश्चको दाह-शक्ति नहीं रही, उसप्ते दाह 
नहीं सही । अन्य अग्नि से दाह का निवारण क्यों होगा ? ॥ ६६५॥ अथवा किसी 
एक दाह्म पदार्थ को हो ऐसा अग्नि से सुरक्षित कर दिया कि वह दग्ध नहीं होता, 
दूसरे पदार्थ जलते रहते हैं, क्योंकि उनके लिए दाह-शक्ति अप्रतिरुद्ध नहीं । 

समाधान अग्नि में एक दाह-शक्ति के स्थान प* नाना शक्तियाँ कंसे आ गई । 
उन नाना शक्तियों से कया काम लेना है कि उत्तको इतन्नी अपेक्षा की जाती है ॥६६७॥ 

शंका-- यह अग्निरूप भाव पदार्थ अपने कारण मात्र से ऐसा नहीं उत्पन्न हुआ 
कि कोई दाहक हो और कोई नहीं.। यदि उसमें शक्तियाँ नहीं मानी जातीं, तब दाह 
की व्यवस्था नहीं की जा सकती ॥ ६६८ ॥ जब तक बहुत शक्तियाँ न मानी जायें तब 
तक उन नाना कार्यों का सम्पादन नहीं किया जा सकता, जो कि अग्नि-व्यक्तियों में 
दाहादाहरूप विविध काये देखे जाते हैं ॥ ६६६ ।। एक-रूप. ( एकशक्ति-सम्पन्न ) अग्नि 
से तो दाह होगा, तब सभी का या किसी का भी नहीं होगा । दाहादाहरूप विरुद्ध कार्य 
एक ही अग्ति से क्योंकर होंगे, परिशेषतः अनेक शक्षितियों के द्वारा हो भावाभावरूप 
कार्य युगपत्‌ सम्पन्न हो सकते हैं ।। ६३० ॥। 


३१० समाष्य॑ प्रमाणंवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः ६: 


वातिकालदूारः 
तदपि न परिहृत्तंव्यम्‌ । यत्त:--- 
यथककारणादेव नानाशक्तिभंवत्यसों । नानाकार्योईपि कि नेष्टः किमदुष्टं प्रकल्प्यते ॥ ६७१ | 
कार्यनानात्वदृष्ट शच नानाशक्तिप्रकल्पना । यदि ताश्येव सन्त्वत्र ज्वभावनियमो»स्य सः ॥| ६७२ ॥। 
जातः स्वकरणादीदुगू ये मश्त्रादिसंयुतः । विभागात्‌ कार्यकरणे समथः शबतयों वृथा ॥ ६७३ ॥! 
वंचकः सवंदहनो विन्तामन्त्रण कारणातु॥ स॒ एवं कस्यचिद्याहसमर्थों मन्त्रसंयुत: ॥॥ ६७४ ॥॥ 
दाह्मद्रव्यस्य तद्रूप॑ येन तेन न दह्मते। अन्येन दह्मयते तस्य स्वहेतोरेव सम्भवात्‌ ॥ ६७५ ॥ 
इति शक्तिनिषधेन नाश्रयाश्रयिसम्भव: । ततः स दुष्टो दृष्टान्त: प्रकृतस्य न साधक: ॥| ६७५ || 
अतो वस्त्वेव तनु नष्यति। न त्वाश्वितं तिष्ठत्यविकल एवाश्नयेडपगच्छति । 
क्षथापि स्थाद्‌ अत्रापि भूतचेतवयोरेवमेव भवेत्‌ । अत परिहार:। भूतचेतनपोर्भेदात्‌ । 
न खलु चेतनानां शक्तिवद्भूताव्यतिरेक: । एतदेव कुत इति चेत्‌। भिन्नश्नतिभासाव- 
बोधात्‌ । 
प्रतिप्रासमेद: सत्र वस्तुमेदत्प साधक: । भेदप्तिद्धेस्पायों हिं न कश्चित्‌ पर ईक्ष्यते ॥६७७ | 
भिन्नेन्द्रिय भिन्नप्रतिपत्तग्राह्मत्वेषषि यद्यभेदावभासिता | तदा तत्‌ कथमेव॑ प्रति: 
रे .._वातिकालद्धार-व्याख्या 
समाधान--8क्त शह्भू। का परिहार करता आवश्यक है, क्योंकि डेसे मृत्तिकादि 
एकविध कारण से घर-शराब आदि आनेक फार्य देखे जाते हैं, तब एकविध अग्ति 
व्यक्ति से दाह्मदाहरूप नाना कार्य क्यों न हो सकेंगे ? अदृष्ट-शक्ति की कल्पना क्‍यों 
की जाती है ॥ ६७१॥। नाछा कार्यों को देखकर कारण में यदि ताना श्षक्षितयों की 
कल्पना को जाती है, तब उच्च अनेक कार्यों को वस्तु के केसे ही स्वभाव का नियामक 
क्यों नहीं मान लिया जाता ? ॥ ६७२ ॥ अर्थात्‌ अग्निरूप कार्य अपने कारणों से 
निप्रन्त्रित होकर ऐसा ही उत्पन्न होता है जिससे मन्त्र-तन्त्र का योग हो जाने पर वह 
अकेला ही विविध कार्यों के सप्पादनत में समर्थ हो जाता है। शकक्‍्ति-कल्पचा व्यर्थ है। 
॥ ६७३ ॥ यद्यपि अग्नि-पदार्थ अपने कारणों के द्वारा ऐसा उत्पन्त किया गया है कि 
मन्व-तन्त्रादि प्रयोगों के बिता स्रभावत: सप्रदाहक है, तथापि वह मन्त्र-तन्न्रादि के 
सम्बन्ध से किसी वस्तु का दाहक होता है, किसी का नहीं।॥ ६७४ ॥ दाह्यपदार्थ का 
रूप भी अपने कारणों से ऐसा ही बता है, जो क्षित्ती अग्नि से नहीं जलता और किसो 
से जल जाता ॥ ६७५ | इस प्रकार शक्ति-तत्त का निषेध हो जानें पर उसका सुरादि 
के साथ आश्रयाश्रश्रिभाव सिद्ध नहीं होता, अत: सुरा-शज़ित का दृष्टान्त रागादि एवं 
महाभूतों के आश्रयाश्रयिभाव का साधक नहीं हो सकता ॥ ६७६ ॥।| अतः आश्रित 
वस्तु आश्रथ का नाश होने पर नष्ट हो जाती है, आश्रय में विलीन नहीं होती । 
शंका--महाभूत ओर चेतन्य (ज्ञान ) में भी वेसा ही होना चाहिए। अर्थात 
जसे शक्तितत्त्व सुरादि द्रव्य से भिन्‍न नहीं, वेसे ही चेतन्‍्य का महाभूतों से अभेद मान 
लेना चाहिए । 
समाधान--महा भूत और चेतन्य (ज्ञान) का भेद है, शक्रित के प्रम्ान, अव्यतिरेक 
(अभेद) नहीं, ऐसा क्यों ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि इनका भेद अनुभूत है। प्रति- 
भास भेद ही सव्वेत्र वस्तु-भेद का साधक होता है | प्रतिभास भेद को छोड़कर और कोई 
बस्तुभेद का साधक नहीं होता | ६७७ ॥। द द 
भिन्‍न प्रतिमत्ताओं (प्रमाताओं) के द्वारा भिन्‍न-भिन्‍न इन्द्रियों से नहीं होसे पर 
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बातिकालचल्ूारः 
पत्तिहि भेदिका प्रतिभासरूपा न प्रतिपत्तिकारणभेदः। अथ कारणभेदात्‌ प्रतिपत्तेरपि 
भेद! । स एवं तहि प्रतिपत्तिभेदों भेदको व्यथकमपरम्‌ । तत्र च भिन्नः प्रतिभासो- 
धन्‍तःसातादिख्पेण संवेदनं विज्ञानस्य नोष्णादिरूपेण ग्राह्मतया<र्थस्य । अथान्त:- 
स्प्रष्टव्यविशेषरूुपा एवं सुखादय: तेनान्त:संवेदन रूपा । 
यो हि यत्र स्थितो श्ञावः स तथवानुभूयते । दूरादूरादिभेदेन यथा वृक्षादिवेदनम्‌ )॥। ६७८ ॥ 
अन्तःस्श्रष्टव्यविशेषो हि न दूरं भाति। तेनासावात्मकदेशतयान्तः श री रस्प स्थितेन 
बाह्यवृक्षवदत्रुभुयते । द न्याय एप । यतो हि-- 
यदि स॒प्रष्टव्य एवासों तस्य केन प्रवेदनम्‌ । अन्येन वेदने भिन्नवेदनत्वं प्रसक्तिमत्‌ | ६७९ || 
अथ स्ववेदनं तस्य न महाभुतरूपता | स्वविद्रूपं किमध्येन तथेव न विभाव्यते || ६८० ॥ 
उदरान्तगंततत्त्वाच्चेतु अभ्तःस्पर्षो उस्तु वेदनम्‌ । 
यो ह्यन्तरवयवस्पर्शी तस्थ वेदनप्रसज्भ: | बहिरालिज्भनस्पर्शोषदि सुखरूप एवं । 
द्वयो रन्पो्यसंस्पर्श दृयोरप्यस्तु वेदनम्‌ । पररूप॑ परो वेत्ति न्ात्मरूपं कथ्थं पर: ॥ ६८१ ॥। 
अथ परे: स्पृश्यमानं तदेवात्मरूपं सुखीभवति | तथा सति परेण तथा प्रतिपत्ति- 
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वातिकालदूूा र-व्याख्या 
भी यदि ज्ञान में अभेदावभाध्िता हैं, तब प्रतिभासरूप प्रतिपत्ति विषय-भेदिका नहीं हो 
सकेगी, क्योंकि प्रतिपत्ति के कारण का भेद्द न होने से कायं का भेद क्योंकर होगा ? 
यदि कहा जाय कि कारण के भेद से प्रतिपत्ति का भी भेद है। तब वही प्रतिपत्तिभेद 
ही भेदक है, अन्य सब व्यर्थ है। महाभूतों की प्रतिपत्ति खरा पुथिवी, 'शीतं 
जलम्‌,' 'उष्णोइग्निः--इत्यादि आकार का होती है और वेदता-विज्ञानादि की 
सुखाद्याकारा अनुभूति होती है, अतः महाभूतों से विज्ञानादि का भेद सिद्ध होता है। 
सुलादि पदार्थ अन्तःरुप्रष्टव्यादिरूपेष प्रतिभासित होते हैं किन्तु महाभूत बाह्य|कारतया 
प्रतीत होते हैं । सारांश यह है कि जो पदार्थ जहाँ स्थित है, वह वेसा ही अनुभूत होता 
है, जैसे दूरस्थ वृक्ष दुए ओर सपम्तीपस्थ वृक्ष समीप प्रतीत होता है, *वैसे ही सुखादि 
आन्तरिकत्वेन और महाभूत वाह्यवेन्र यथावत्‌ प्रथित हैं ॥| ६७८ | अच्तःस्प्रष्टव्य' 
सुखादि पदार्थ न तो दूर प्रतीत होते हैं और न वक्षादि दृरस्थ पदार्थ आम्यन्तरत्वेन 
प्रतिभासित होते हैं । न 
यह न्यायोचित नहीं कि जो सप्रष्टव्य पदार्थ है, उसका प्रतिभास काय ( त्वक ) 
इन्द्रिव से न होकर अन्य (चक्ष॒रादि) इन्द्रिय के द्वारा हो, अन्यथा भिन्‍नेन्द्रिय-वेयंता 
प्रसक्‍त होगी ॥। ६७९ ।। यदि केवल स्वकीय (त्वक) इन्द्रिय के द्वारा स्प्रष्टव्य पदार्थ 
का ग्रहण होता है, तब महाभूतरूपता उसमें न बन सकेगी, वर्योंकि महाभत विभिन्‍न 
इन्द्रियों के द्वारा गृह्गीत होते हैं, किसी एक इन्द्रिय के द्वारा नहीं ॥ ६८० ॥ उपरान्तगेत 
विज्ञान तत्त्व से जनित विज्ञान केवल मन से गृहीत होगा, फलतः विज्ञानादि की उत्पत्ति 
महाभूतों से नहीं मानी जा सकती । इसी प्रकार सुखादि पदार्थ भी भूतों के घम्म नहीं, 
अन्यथा आन्तरानुभवत्तीय सुद्दादि का भी महाभूतों के समान ही बाह्य इन्द्रियों के 
द्वारा वेदन होना चाहिए, क्‍योंकि बाहर स्त्री-पुसुष का आजिज्भन स्परं भी सुरछूरूप हो 
है । उन दोनों के क्षन्‍्योअन्य संस्पशे का संवेदन दोनों को होना चाहिए किन्तु आत्मीय 
सुख को क्षन्य व्यक्ति क्योंकर जान सकता है ?॥ ६५१ ॥ | 


पुरुष के द्वार स्पृब्यमान स्त्री-शरीर ही तो उसका अपता सुख है। तब तो 
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वातिकालझ्लारः 
प्रसद्भधः। परस्य सर्वाकारप्रतिपत्तेणिति चेत्‌। यद्येकोउसतावर्थ: कथं न सर्वाकारप्रतिपत्तिः। 
अथानेक: प्रतिपरमाण्‌ भिद्यते | तथा सति सुखपरमाणुभेदे सुखवद्‌ दुःखे कस्यचित्मति- 
पत्ति: सुखादे: स्थात्‌ । न परसुखस्य लेशो5पि विद्यते । स्वयं च प्रतिसं विदितानामेकस्येव 
प्रतिपत्तिरिति समानानुभवौ स्त्रीपुंतौ स्थाताम्‌ ! सर्वेप्रवेदनेडनेकप रमाणुप्रवेदनअसज्ध:ः । 
अथ परस्परसंसर्गो विभागाभावात्‌ । न, तद्व्यतिरेकेण संसर्गाभावात्‌ । भावे वा 
विवेकप्रतिपत्तिरनिवारिता स्यात्‌ | संसर्गाद्रिवेकाप्रतिपत्तिरिति चेत्‌। न हि तहिं तेषां 
स्वरूपप्रतिपत्तिरिति भिन्नाभ्तेभ्यब्चेतनाभदेन भासनात्‌। अथक एवाबयवी तथा सति 
परस्यापि- तथा प्रतिपत्ति:। अथ परः सर्वात्मना प्रतिपत्तुमशकतः। नर्ताहिं तस्य रूप॑ 
प्रतीयते | भ्रान्तिरेवेषा भ्रान्तिरप्यन्तःस्प्रष्टव्य विशेषरूपेव । ततः परेण तथा प्रतीयेत । 
एक स्प्रष्टव्यमपरं यदि तत्र सुखादिक्रम्‌। परेणेकप्रती तिर्चेत्‌ सुख्लायन्यतस्तथा सत्ति। 
तस्माद्‌ू-- 
भूतचेतनपोभिन्नप्रतिभासावबोधत: । विरुद्धरर्माभ्यासेन स्वभावस्थास्ति भिन्‍तता ॥| ६८२ ॥। 
 वातिकालक्का र-व्याख्या 
परकीय सुख का वेदन पर-जव्यक्ति को होना न । यदि कहा जाय क्रि 
पर-व्यक्ति को आलिज्ित शरीरों की सर्वाक्रार प्रतिपत्ति नहीं होती। तब प्रश्न 
उठता है कि स्पृश्यमान शरीर परमाणू-पुञ्जात्मक एक है? या अनेक ? यदि एक । 
तब पर-व्यक्ति को सर्वाकार प्रतिपत्ति क्‍यों नहीं ? यदि वह अनेकात्मक परमाणु-भेद 
से भिन्‍न है । तब एक सुल्तरूप परमाणु से भिन्‍न दूसरा परमाणु असुखात्कक है. अतः 
असुख या दुःख में भो कदाचित्‌ पुरुष की प्रवृत्ति होती चाहिए वर्योकि वह परकीय 
ख से जिध्न है, उसमें परकीय सु्र का लेशमात्र भी नहीं । स्वर एक व्यक्ति को 
परमाण-पुञ्ज में से एक की ही प्रतिपत्ति है, अतः स्त्री और पुरुष दोनों को समान 
अनुभव होना चाहिए | उनको सभी का ज्ञान मानने पर अनेक परमाणुओं का संवेद 
प्रसक्त होता है । 
यदि कहा जाय कि अनेक परमाणु संसृष्ट हैं, विभक्त नहीं, तब प्रत्येक परमाणु 
का पृथक ज्ञान क्यों प्रसक्‍त होगा ? इस प्रश्न का उत्तर है--“तद्गब तिरेकेण संसर्गा- 
भावात्‌” । अर्थात्‌ परमाणुओं का संसग परमाणुओं से भिन्‍त नहीं। यदि संसर्ग को 
संसृष्ट पदार्थों से भिन्‍त माना जाता है, तब परमाणु विविक्त रह जाते हैं, अत: अनेंक 
परमाणुओं का ज्ञान पृव॑वत्‌ प्रसक्‍त होता है। अतः यह मानना आवश्यक है कि 
आहिलष्ट स्त्री-पुरुष का शरीर सुखादि स्वरूप नहीं, अपितु महाभूतों से ज्ञान-सुश्षादि 
का महाभूतों से भेद है, क्योंकि दोनों भेदेन प्रतिभासित होते हैं । 
यदि अनेक परमाणुओं के आश्रित शरीरादि एक अवयवी है। तब उसकी 
प्रतीति क्षन्‍्य को भी होगी। यदि कहा जाय कि अश्य पुरुष उसका ग्रहण करने में 
सक्षम नहीं, तब यह मानना होगा कि वह अवथवी सुखरूप नहीं, अपितु उसमें सुख- 
रूपता को प्रतीति भ्रमात्मक हैं, उस अवयवी तत्त्व की अन्य व्यक्त तभी प्रतीति कर 
सकता है, रत कि वह सुखरूप न होकर महाभूतात्मक हो । यदि अन्य व्यक्ति को 
अवधवी में एकता की प्रतीति होती है, तब निश्चित रूप से सुखादि की महाभूतों से 
उत्पत्ति न होकर अन्य पदार्थ से ही माननी होगी। अतः महाभूत और ज्ञान-सुखादि 
में भिन्‍नाकार प्रती ति-विषयता के कारण भेद सिद्ध होता है । इतना ही नहीं, आत्तरत्व 
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वातिकालझ्टार: 


परैण स्पृषयमानस्य सुखभावो यदीष्यते । वस्तुत्वेनेव किन्तस्थ स्पृश्यमानस्य सा स्थिति: ॥६८३॥ 
काम्तत्वेन स हेतुश्चेत्‌ कान्तत्वं किमिदं मतम्‌। स्तभागधेयतः कश्चित्‌ कस्यचित्‌ कान्ततः पर: ॥६८४।॥। 


कर्मेंव भाग्यशब्देन व्यवहार॒पयस्थिमु । उपकाराविशेषस्तु नेह जन्मनि दुश्यते ॥| ६८५ ॥। 
एवमव्पतिरेकेईपि चेतनाया व्यवस्थित: । परलछोक: परेणात्र बहुना जल्पितेन किम ॥॥६८६॥ 
यदि वा क्वान्‍्तता तस्य करणादुपजायते ; परेणापि प्रतीयेत न चेत्‌ विज्ञानमेव तत्‌ | ६८७ ॥। 
प्रतिपत्त शरी रान्‍्तगंता साथ प्रकर्प्यते | बहि:प्रतीयमानासौ शरीरान्तगंता कथम्‌ ॥| ६८८ | 
रूपावभसनस्यापि परेणाप्रतिपत्तित: । स्वसंवेदनरूपस्य भ्रुतेभ्यः स्याद्‌ विभिन्नता | ६८६ ॥ 
सविक्रल्पकेउन्यत्र वा परेण न प्रतीयते । ततः स्वसंवेदनज्ञानमेव तत्‌॥। अथ पर 
शरीरास्तगगंतमिति न वेचते । परशरीरस्थाप्यवेदनप्रसद्भ: । 
शरीरान्तगंतत्वे च केवरूस्य कथ॑ गति: | अन्धकारस्थितस्यान्यविषपस्प विकल्पने || ६९० ॥ 
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वातिकालद्धा र-व्या ख्या 
एवं बाह्यत्वादि विरुद्ध धर्मों की ह्तीति भो सुखादि का भहाभूतों से भेद सिद्ध कर 
रही है ॥३८२।। एक व्यक्ति के सुश्च को प्रतीति अन्य व्यक्ति को नहीं होती । यदि 
क्षन्य व्यक्ति के द्वारा स्पृर्यमाव शरीरादि में सुख-रूपता मानी जाती है, तब सुख का 
लक्षण केरता होगा--वस्तुत्व॑ सुखत्दम्‌! किन्तु एसा सम्मतव्॒ नहीं ॥६८३॥ यदि 
कान्तत्व (काम्यमाचत्व) को सुख-लक्षण किया जाता है, तब स्वक्ीय भाग्यधेयता को- 
लेकर कान्तत्व सतंत्र अतिव्याप्त हो जाता है ॥६८४॥ भाग्यधेय' शब्द के द्वारा पूर्वो- 
पाजित कर्म ही कहा जाता हैं। जन्म लेते ही बालक को जो सुख प्राप्त होता है, वह 
प्वेजन्म के शुभ कर्मों का ही फल कहना होगा, क्योंकि इस जन्म में ऐसा कोई उपकाय 
का काम हुआ नहीं, जिसका फल श्राप्त सुक्ष कहा जा सके ॥!६८५॥। इस प्रकार सुख की 
प्राप्ति से पृवजन्मरूप परज्योक्त सिद्ध हो जाता है, चेतना भले ही चित्त से अभिन्‍न हो, 
इस विषय में बहुत-कुछ कहने की आवश्यकता नहीं ॥६८६।॥ अथवा सुखादि में काम्य- 
मानता महाभ्रुतरूप का रण-कलाप से उत्पन्न है और शरीर-सौष्ठवादि के रूप में पर- 
वेद्यता भी मानी जा सकती है, अन्यथा, सुख भी विज्ञानस्वरूप ही है ॥ ६८७ ॥ 
प्रतिकत्ता (सुखा दि के अनु मविता) पुरुष के शरीर में अवस्थित काम्यमानता को यदि 
सुखादि का आकार भाषा जाता है, दव शरीशगत काम्यम्रातता बाह्य धर्म है, उसकी 
आध्तरिक सुखादि धर्मेंद्रा क्योंकर हो सकेगी ? ॥६८८॥। महाभूतों के रूगरादि धर्मों का 
भान भी सर्वेसाधारण है किस्तु सुख अनन्यसाधारणग है, अतः महाभूतों और उनके धर्मों 
से सुख की भिन्‍नता सिद्ध होती है ।॥ ६८६ ॥ 
सविकल्पक (विकल्पता-प्रधुत रजतादि) पदार्थ सभी को दिखाई नहीं देते, अपितु 
रजत-भ्रमवाले पुरुष को ही दिखाई देते हैं। अतः वह॒स्वसंवेदनात्मक चित्त-वृत्ति मात्र 
ही रजतादि पदार्थ हैं। सुखादि पदाथ भी एक विज्ञान के आकार होने के कारण अन्य 
पुरुष को प्रतीत नहीं हो सकते । यदि कहा जाय कि सुखादि पदा्थ भी शरीर के ही 
धर्म हैं, किन्तु पर-शरीर में अवस्थित होने के कारण पर-पुरुष को उनका वेदन नहीं 
होता | तब तो पर-शरीर का भी अन्य को वेदन नहीं होना चाहिए। सुखादि पदार्थों 


को शरीर का धर्म मानने पर भी केवल सुख का भान नहीं हो सकता, क्योंकि जहाँ 


अन्धकारस्थ किसी वस्तु में अनेंक-विध कल्पनाएँ होती हैं, वहाँ एकाकार प्रतीति नहीं 


द्वोती, अपितु स्थाणुर्वा पुरुषो वा ? इस प्रकार का भान होता है ॥६६०॥ शरीर रागा- 
हैं ० 


३१४ समा७य प्रमाणवारत्तिकम्‌ [ परिच्छेद १ 


आविकार च कायस्थ तुल्यरूपं सवेन्सन। ॥ ६६४ ॥ 
रूपादिवद्‌ू विक॒ल्पस्प केबाथपरतन्त्रता । 
यदि काम (देह) और चित्त की एकता मानी जाती है. तब जब तक देह विक्ृत 
नहीं होता, तब तक देहगत रूपादि के समान मन को भो एकाकार ही रहना चाहिए 
किन्तु ऐसा नहीं होता, अत: शरीर से चित्त या मन को पृथक मानना होगा। चित्त या 
ज्ञान शरीर से अभिन्‍न होने पर भी एकाकार इसलिए नहीं रहता कि ज्ञान से घट पट 
आदि विषय नाना हैं, उनके भेद से भिन्‍नाकार का ज्ञान हो जांता हैं-- इस युक्ति का 
निरास करने के लिए कहा गया है--“विकल्पस्थ कैवार्थपरतन्त्रता ?” अर्थात्‌ बिक: 
ल्पात्मक ज्ञान अपनी जनकी भूत वासनाओों पर निर्भर रहता है, अर्थ (विषय) पर नहीं, 
अत: वासना भेद से ज्ञान का भेद होता है, बाह्य पदार्थों के भेद नहीं । विज्ञानवाद 
_ बाह्य विषयों को सत्ता ही नहीं मानता । 
वातिकालदड्ूा रः 
विकल्पेन बिना वेत्ति शरीर चेतनं बिना। सहोपलम्भनियमों नात एकत्वसाधक: ।॥॥ ६६१ ॥। 
अथापि स्यात्‌ । भवत्‌ भिन्‍न॑ तत्‌ । भथापि देह एवं तस्यथ कारणमत्तः सुखादयो 
न वासनाप्रतिबद्धजन्मान: तत: पारमाथिका:। देहो5पि शुक्रादेरतों न परलोक:। इह- 
लोकपरम्परयेव परिसमाप्तेरतो न संसारित्वभित्याहु--आविका रच्च फ्ायस्येति । 
यदा हि काय: कारण स्वभावो रागादीनां तदा देहविकारातू प्राक तुल्यरूपमेव 
नो भवेत्‌ । कारणसत्य स्वभावह्य चाश्रयस्य तुल्यत्वात्‌। अन्यथाश्रयाश्रयिभावस्य 
यंकारणभावस्य चायोगात्‌ । अध्वयव्यतिरेकाननुविधानात्‌ । न हि शरीरगता रूपा- 
दपो देहममानतायामसमाना: । अथापरापरविषयसमवधानाभिधीयमा।न विशेषता या म- 
दोष: | तदपि न युक्तम्‌ । मनोविज्ञांनस्य सुख्लादेश्व कवाथपरतश्त्रता। वासनाप्रबोध- 
वारतिकालद्टा र-व्या ख्या 
दि विकल्पों से रहित एवं अचेतन है--ऐसा' ज्ञान होने के कारण ज्ञान और शरोर का 
सहोपलम्भ भी उनका अभेद सिद्ध नहीं कर सकता ॥। ६६१ || 
शंंका--यह मान लेते हैं कि शरीर रागादि से भिन्‍न है, तथापि शरीर ही सुखादि 
का कारण है, अतः सुखादि वासना-जनित न होने से काल्पनिक न होकर पारमाथिक 
हैं। देह भी शुक्रादि से उत्पन्न पारमार्थिक है, अतः परलोक सिद्ध नहीं होता, अपितु इह- 
लोक में ही जीव्रन-यात्रा समाप्त हो जाती है, जीव में संसारित्व सिद्ध नहीं होता। 
समाधान--य दि शरीणय को ही रागादि का कारण और आशभ्रप्र माना जाता है, तब 
शरीर को अविकृत अवस्था में राग़रादि की भी समानरूपता भ्रसक्त होती है क्योंकि 
छनका कारण ओर आश्रय समान है, अन्यथा शरीर और रागादि कार्य-कारणभाव और 
आश्रयाश्रयिभाव सम्भव न हो सकेगा ! 
वस्तुत: रागादि में देह-समानतादि का,वसा अन्वय-व्यतिरेकानुविधान नहीं पाया 
जाता, ज॑सा कि देहगत रूपादि का पाया जाता हैं अर्थात्‌ शरीर्गत रूपादि देह की समा- 
नावस्था में कभी भी असमान नहीं होती । यह जो कहा जाता है कि यद्यपि ज्ञानादि 
शरीर के ही धर्म हैं तथापि देह की समानावस्था में भी अपने एतत्‌ विषयवसष्तु की 
अपेक्षा विषम हो जाते हैं। वह भी उचित नहीं क्योंकि मनोविज्ञान और सुखादि कभी 
भी विषयाधीन नहीं होते, छनकी उत्पत्ति केवल पूर्वतन वासनाओं पर निर्भर रहती है। 


| 
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अनपेक्ष्य यदा का वासनाबोधकारणम्‌॥ १६५ ॥ 
ज्ञान स्थात्‌ कस्पलित्‌ किश्वित्कुतथ्ित्तेन किश्वन । 


शरीररूप कारण की अपेक्षा न करके वासनाओं (संस्कारों) के उदबोधक किप्ती 
ज्ञान के द्वारा ही ज्ञान उत्पन्त होता है, भन्‍्य से नहीं । 


अविज्ञानस्य विज्ञानानुपादानाच्च पिध्यति ॥ १६६ ॥ 
विज्ञानशक्तिसम्पन्धादिष्ट चेत्‌ स्ववस्तुद। । 

एतत्‌ सांख्यपणों। कोडन्य। सलज्जो वक्‍तुमीहते ॥ १६७ ॥ 
अच्ट्पूउ मश्तीति दृणाग्र छारिणां शतस। 

यद्र॒प॑ दृश्यतां यात॑ तद्रप प्रा न इश्यते ॥ १६८ ॥ 
शतथा विप्रकोण5पि हेती तदू विद्यते कथम्र 


विज्ञानोपाद!न-रहित देह से विज्ञान नहीं होता, अपितु पूर्ब-पूर्व विज्ञान से ही 
उत्तरोत्तर विज्ञान होता है, अतः परलोक सिद्ध हो जाता है। अर्थात्‌ पूवंतन भौतिक 


वा 322» या अतीाओं का 


वातिकालद्टार: 
मात्रत उत्पत्ते रित्युक्तमू--अनपेक्ष्य यदा कायमिति । 


कायकारणत्वे हि पूवेकों दोष: | यदा तु पुन कायकारणप्रनपेक्ष्य वासनाबोध- 
कारणं किच्विदपेक्ष्य ज्ञानं कस्यचित्‌ मनोविज्ञानमस्युपगम्यते जन्मवत्‌ । तदा तेन कार- 
णेन किचअन ज्ञान स्थादविकुते5पि देहे न तु देहकारणत्वे । तस्माद्विज्ञानादेव विज्ञान न 
देहादिति संसारित्वम्‌ । हेत्वन्तरमप्याहु--अ विज्ञानस्य विज्ञानेति । 

विज्ञानवपुण्यावेगुण्याभ्याघुत्तरविज्ञानवेगुण्येतरदश ना जियमेन तद्विका रानवत॑- 


नात्‌ | विज्ञानोपादानरहिताहेहानन विज्ञानमिति विद्धयति परलोक:। रागादीनाअ्व 
युगपदुत्पादप्रसज्भच्च । 


वातिकालचू र-व्या ख्या 
अर्थात्‌ शरीर को उनका कारण मानने पर पूर्वोक्ति दोष प्रसक्त होता है और जब छा रीर« 
कारणता की अपेक्षा न करके केवल वासनोद्वोधन के द्वारा ज्ञानादि क्री उत्पत्ति मात्ती 
जाती है, तब देह के अविक्षत होने परु भो ज्ञान विचित्र हो सकता है। किन्तु देह को 
ज्ञानादि का कारण मान लेने पर नहीं । फलत: विज्ञान से ही विज्ञान की उत्पत्ति न्याय 
संगत है, देह से नहीं, भतः जीव में संसारित्व सिद्ध होता है। 


विज्ञान में संसारित्व (लोकान्तरागतत्व) को सिद्धि करने के लिए अन्य हेतु का 
प्रदर्शन किया जाता है--अविज्ञानस्येत्यादि । 


पूर्वविज्ञान के वेंगुण्यावेगुण्प पर उत्तर-विज्ञान का वेगुण्यावगुण्य निभर है। 
सारांश यह है कि नियमत:ः पूव-विज्ञान का अनुवर्तत (अनुकरण) उत्तर-विज्ञात्त में पाया 
जाता है, अतः विज्ञानोपादानता-रहित देह से विज्ञान उत्पन्न होकर विज्ञान से ही 
विज्ञान-सन्तान प्रवाहित होता है, फलतः इस शरीर में विज्ञान-सन्तति पृवे-शरीरस्थ 


विज्ञान से उत्पन्न होकण परलोक सिद्ध करती है । दारीर से रागादि की उत्पत्ति मानने 
पर युगपत्‌ उत्पत्ति भी प्रसक्त होती है । 


३३ द््‌ सभाष्यं अ्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदा १ 
शरीर के छूट जानें पर उसमें प्रवाहित विज्ञान-श्न्तति दूसरे शरीर में प्रवाहित होने 
लगती है। उसमें सभी प्रकार के संस्कार संचित रहते हैं, जिससे जीवनयात्ना निर्वाण 


पयंन्‍्त चलती रहती है ।। १६६ ॥! कक े 
सांख्याचारयों का कहना है कि यह आवश्यक नहीं कि विज्ञान से ही विज्ञान 


उत्पन्न हो, अपितु प्रत्येक पदार्थ अपनी बीज-शक्ति से उत्पन्न होता है। सत्त्वगुण को 
ज्ञान-शक्ति कहा जाता है, वह वस्तुमात्र में है, वर्योकि त्रिगुणात्मक जगत में सत्त्वगुणं 
का रहना स्वभाव-सिद्ध है। अत: गर्भेस्थ शरीर से ही विज्ञान की उत्पत्ति हो सकती 
है, पृवंतन शरीरस्थ विज्ञान-सन्तति से तृतन शरीरस्थ विज्ञान की उत्पत्ति माननी 
व्यय है। है अं द 
उक्त सांख्याचार्य-वचन की आलोचदा में व/!तिककार कहते हँ--“एतत्‌ सांख्य- 
पशो: कोउन्य: सलज्जो वक्‍्तुमीहते” । अर्थात्‌ यह कथन उतथा ही असक्ष्य और असंगत 
है, जितना कि 'तृणाग्रे करियां शषतम्‌'”--ऐसा ऊहवा। एक तिनके की लोक पर यदि 
सेकड़ों हाथी खड़े नहीं हो सकते, तब सभी वस्तुओं में विज्ञान-शक्ति भी व्याप्त नहीं 
हो सकती । वह विज्ञान-शक्ति यदि विज्ञाय से भिन्न हूँ, तेंड उच्च पं अज्ञानत्व सिद्ध होता 
है। यदि वह शक्ति ज्ञानात्मक ही है, तब ज्ञान के शतथा घिकीर्ण कारणों में ज्ञानरूप 
शक्ति का दर्शन उतना ही असम्भव है, जितना तितके की नोक पर सकड़ों हाथियों 


का झुण्ड देखना । 





वातिकालद्टा र:ः 
अथापि स्यात्‌ | यद्यपि विज्ञानादेव विज्ञानं तथापि न परलोक: सिध्यति। 
संर्वस्थ वस्तुनो विज्ञानशक्तियोगात्‌ । च॒च चथामूताध्यारब्धकार्या शक्तिः परलोकः। 
नन्‍्वेतत्सांख्यमतं कुतो भवतः सकलताकिकचूडारत्नाभिमानिन: सांख्यपशुरेव एवं वक्‍तु 
समीहते, आगमकश रणोउनपत्रय: । सलज्जस्तु, नेव॑ अदष्ड पूर्व हि तृणाग्रे कशिणां शतम्‌ । 
न सांख्यादन्यस्य वचनगो चर: सत्त्वेस । तथा हि-- 
: द॑ध्यादीनां हि यद्र पं प्राक्‌ तद्दुष्ट न पायंते । शतथाविश्रकीर्य्यापि हेतू तत्रास्ति तत्कथम्‌ ।॥६६२॥ 
रूपान्तरेण यदि तत्तदेवास्तीति मा रटी: । विज्ञानादन्यरूपस्य भावे तद्वि्यते कथम्‌ ॥| ६६३ ॥ 


क्तजाओआः न. अं िीी-सबडनइफसडच 
क्जन 


वातिकालछू र-व्या ख्या 

शंका--यद्यपि विज्ञान से ही विज्ञान उत्पन्त होता है, तथापि परलो# सिद्ध नहीं 

होता, क्योंकि सभो पदार्थ विज्ञान-शक्ति से युक्त होते हैं। महाभूतगत कथित शक्ति 

भी अनारब्धकारयक्र नहीं, अतः उसी से ही विज्ञान क्नी उत्पत्ति सम्भव हो जाती है, 

विज्ञान से ही विज्ञान क्री उत्पत्ति होती है, ऐसा कोई नियम नहीं, तब परलोक की 

सिद्धि क्योंकर हो सकेगो ? ऐसा प्रइन एक सांख्याचायें को छोड़कर ओर - कोई नहीं कर 
सकता | वह वंसी ही असम्भव बात करता है, ज॑से कोई कहे कि 'तृणाग्रेश्य करिणां शर्त 
मया दृष्टम्‌ |” क्‍या कभी ऐसा सम्भव है कि लोष्ठ-पाषाणादि में भी ज्ञान-जनन-दशक्ति 
हो ? सांड्याचायों का कहना है कि दूध में भावी दि की शक्ति विद्यमान है किन्तु वह 
भी देखी नहीं जा सकती,, कितना ही दूध को बिखलेर कर कण-कण कर दिया षाय 
वह शक्ति खोजी नहीं जा सकती ॥६९२।। यदि वह शक्ति रूपान्तणय (दुग्ध के रूप) में 
रहती मानी जाती है, तब वह शक्ति ही दधिरूप में परिणत होती है--ऐसा मत कहो । 
विज्ञान की शक्ति विज्ञान से अन्य रूप में यदि है, तव वह ॒ विज्ञान की शक्तित कैसे ? 
॥६९३।॥ माता-पिता रूप विज्ञान से पुत्र विज्ञान की. उत्पत्ति मानी; जाती है, भातादि 
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रागाद्यनियमोज्यूबप्रादुभावे प्रधज्यते ॥ १६९ ॥ 
दूसरी बात यह भी है कि यदि चित्त-सन्तति परलोक से नहीं , आती, तब नृतन 
चित्त-समन्ताव (सत्तव) का प्रादुर्भाव मानना होगा, त्तब तो बालक की पृव॑राग-जनित 
स्तनपानादि में नियमत: प्रवृत्ति वेसे ही नहीं हो सकेगी, जसे पूर्व शरीर के इ्यामतादि 
रूप का समन्वय । रागांदि का तरततमभाव भी उपपन्‍न न हो सकेगा ॥ १६७-१६६॥ 


भूतात्मतानतिक्रान्त। सर्वी रागादिषान्‌ यदि । 

सवे। समानराण। स्थादू भ्रूताहिश्ययदों न चेत्‌ ॥ १७० ॥ 
भूतानां ग्राणिताभेदेष्प्ययं भेदों यदाश्रय । 

तन्निहों तातिशयबत्‌ तद्भावात्तानि दापयेत्‌ ॥ १७१ ॥ 


सन उतना नमनमननननननननमन++ तमाम. लॉनमाननम-मम> न तमाम ०... >ा.. आम... आम 
बनी सिल्‍मनानन--न ता के. 


वातिकालद्टार: 
यदि मात्रादिविज्ञानादुपादानात्तदिष्यते ! तस्य संस्कारसादुगुण्यमनुवत्त्येत सवंधा | ६६४ ॥। 
अथापि पुत्र पित्रादे: संस्कारों यदीष्यते । नानन्तरस्य सवंत्र संस्कारस्यानुवतंनम्‌ ॥॥ ६६५ ॥। 
तस्माद्विज्ञानात्‌ स्वसन्तानर्वात्तिनो विज्ञानमिति सिद्धः परज्ञोक:। किच्च - रागा- 
द्यनियमो5पृर्वप्रादुर्भाव इति । 
यदि परलोको न स्थात्‌ तदापृवंसत्त्वप्रादुर्भाव: तथा सति शगादीनां न नियम: 
स्पात्‌ वीतरागो5पि करिचत्‌ स्थात्‌ , यदा तु जन्मान्तरा दागतिस्तदा तृष्णैव कारणं मतः 
प्राणिनो जन्मन: । ततो न जन्मी धीतराग:। रागादिकमन्तरेण जन्मा भावात्‌--भूता- 
त्मतानतिक्रान्तेरिति । 
अथापि स्थात्‌ | भूतात्मता शगादिहेतु: सा च नाप ततः कारणबेकल्याभा 
न रागादिवेकल्यम्‌ । यद्येवमत एवं हेतो:--सर्वें: समानरागः स्यादिति । 
तथा हि भवेत्सवे: समानरागों यदि प्रस्परं भूतानामतिशयो न स्थात्‌ । अस्ति 
च ततो न सकल: समानराग: । यद्येवं-भतानां प्र।णिताभेद इति । 


वातिकालकझ्का र-ब्या ख्या 


के संस्कारों का अनुव्तेन पुत्र में हो जायगा--ऐसा मानने पर पृवे-शरीरगत विज्ञान 
के संस्कारों का अनुवर्तेन क्योंकर होगा ? ॥६६४-६६५॥ परिशेषत: स्वकीय विज्ञान- 
सन्तान से ही उत्तर-विज्ञान की उत्पत्ति माननी होगी, अत: परलोक सिद्ध हो जाता है। 

दूसरी बात यह भी है कि यदि परलोक नहीं होगा, तब जन्म के समय शरीर 
में अपूबे (नृतन) जीव की उत्पत्ति माननी होगी, तब रागादि की नियमतः ज्त्ता सिद्ध 
ग हो सक्रैगी, फलतः कोई पुरुष वीतराग भी हो सकता है| जब जन्मान्तर से विज्ञान 
की आगति मानी जाती है, तब तृष्णा को जन्म-ग्रहण का कारण मानना होगा, तब 
कोई भी जध्मी वीतराग न हो सकेगा, क्‍योंकि रागादि के बिना जन्म सम्भव नहीं । 

शंका--भूतात्मत्व ही रागादि का हेतु है, क्योंकि राग:दिमानु पुरुष में महाभूत 
रूपता का ध्यभिचार नहीं पाया जाता । 

समाधान>- यह कहा जा चुका है कि भूतों को ही यदि रागादि का हेतु माना 
जाता है, तब सभी प्राणियों में समात यागादिमत्ता की प्रसक्ति होती है, क्योंकि भत्तों 
में किसी प्रकार की विशेषता नहीं, तब इन कार्यरूप रागादि में तरतमभाव क्‍यों होगा गह 


वात्‌ 


३२१८ धंमाष्य॑ प्रयाणवा त्तिकम्‌ [ परिच्छेद! ( 


सभी (रूँषं यदि भुतरूप होने के कारण रागादिमान होते हैं, तब सब पुरुषों में 
समान राग होना चाहिए, क्योंकि सब में भूतात्मता समान है। यदि महाभूतों की 
अवान्तर विशेषता को लेकर सभी पुरुषों में भूतात्मता समान नहीं मानी जाती, तब 
भतों से प्राणिर्पता का अभेद मानने पर भी भूतभत जिन विशेषताओं के आश्रित 
रागादि में तारतम्य आता है, उसी पर पूर्णतया भाधृत होकर रागादि पदार्थ भूता- 
त्मता का परिहायण (पशित्याग) भी कर सकते हैं, फलतः कोई पुरुष नीराग भी हो 
सकता हैं ।। १७०-१७१ || 
न चेदू भेदेउपि रागादिदेतुतुल्थात्मताक्षय। । 
स्ेत्र शग) सदश। स्याद्धेतो! सदशात्मन! ॥ १७९ ॥ 
महाभूतगत अवान्तर विशेषताभों का परस्पर भेद होने पर के भी रागादि-हेतुत्वेन 
जो तुल्यात्मता है, उसका क्षय यदि नहीं होता, तब सभी पुरुषों में रागादि की समा- 
नता प्रसक्त होती है !। १७२ ॥ 
5 कल वातिकालड्टा रः 
यदुक्‍तं रागाद्यतियम इत्यत्र परेण भवत्येव बीतराग: पृथिव्यादिसंघात:। अथ 
प्राणिनो वोतरागता भवेत्‌ कस्यचित्‌ न। प्राणिनों यथाअ्प्राणिता न भवेत्‌ तथा वीत- 
रागतापीति चोच॑ यद्रयेवम्‌ | यथा प्राणिता व विशिष्यते, तथा रागितापीति सब: 
समानशागो भवेत्‌ | प्राणितावत्‌ / यदि वा कश्चित्प्राणी कश्विदन्यथा | तथा रागीतरो 
वा स्थात्‌ । अथ प्राणिताउभिन्‍्ता रागादयों भिन्‍नास्तदा यतः कारणाद भूतातिशयत्वा- 
द्वोदः तथा निर्हाांसातिशयमन्तरेड्त्यन्तापचयो5पोति वीतराग: स्यात्‌ । 
अथापि स्थात्‌ । यद्यपि तदतिश्यनिरक्नासवत्‌ कारणम्‌। तथापि रागाविहेतो: 
तुल्यात्मता न क्षीयते । अत्रोच्यते--न चे-ड्भे देउपीति । 
यदि हि राग्रादिहेतोर्या समानता सा न हीयते । ततो रागस्थ सामान्यमेव हेत: । 
सामान्यहेत्वर्थे च रागकार्यस्य समावता सदुशात्मनो हेतो:। कार्य मि सद्शार्थंकमिति 
कि  वातकालदूा रख्याज्या 
यह जो कहा जाता है कि उत्तरोत्तर रागादि का होना कोई नियत नहीं, अतः 
किसी पुरुष में वीतरागता भी हो सकती है और किसी में रागादिप्रत्त।। जैसे प्राणियों 
में अप्राणिता नहीं होती, वेप्ते ही वीतरागवा भी क्‍यों होगो ऐसा! आतक्षेप यदि किया 
जाता है, तब उसके परिहार में यह कहा,जा सकता है कि ज॑से प्राणिता में किसी प्रकार 
का तरतमभाव नहीं देखा जाता, वेसे ही रागाद्िमत्ता में भी नहीं होता चाहिए, फलत: 
सबमें समान रागादिमत्ता वेसे ही होनी चाहिए, जेसे प्राणिता । अथवा जैसे कोई प्राणी 
और कोई कसा होता है, वेसे ही कोई रागी और कोई विरागी | यदि प्राणिता समान 
और रागादिमत्ता असमान है, तब जिस भूतगत अतिशय ( विशेषता ) रूप कारण के 
द्वारा रागादि में भेद या तरतमभाव आता है, उसी से रागादिगत निर्ह्लांसरूप अतिशय 
के विना ही वीतरागता हो जायगी । 
शंका -- यद्यपि महाभूतरूप कारणों में उपचय-अपचय होता है, तथापि रागादि 
के कारणीभूत तत्त्वों में समानता क्षीण नहीं होती अतः रागादि में भेद नहीं होता । 
समाधान--यदि राग्रादि के हेतुतत्त्व में विद्यमान समानता क्षीण नहीं होती, तब 
कार्यात्यक रागादि में भी समानता ही रहेगी । यदि हेतु की समानावस्था में भी कार्य 
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न॑ हि शोप्रत्ययस्यास्ति समानात्महवा बंबचित्‌ | 4 


ताइतब्य॑ एथिव्यादो प्राणितादेरिहापि वा॥ १७३ ॥ 
सभी शाबलेयादि व्यक्तियों को गो-प्रतीति सम।न ही होती है, क्योंकि वह गोत्वरूप 
समान कारण से जनित है। चार्वाक-मतानुसार सभी शरीरों में प्राणिता ( चेतनता ) 
समान ही मानी जाती है, क्योंकि वह पृथिव्यादिरूप समान्न कारणों से उत्पन्न होती 
है | १७३ |।। 
औष्ण्यश्य तारतब्येडवि चानुष्णो5ग्नि! ऋदाचन | 


तवथेहापीति चेन्‍्नाग्गेरेष्ण्याद्‌ु.. भेदनिषेधत! ॥ १७४ ॥ 

जसे अग्नि से प्रज्वकित खदिर (खेर) आदि की लकड़ियों में उष्णता (ताप) का 
तारतम्य होने पर भी अग्नि अनुष्ण कभो नहीं होती। वसे ही रागादि का तारतम्य 
होने पर भी कोई वीतराग कभी नहीं होता--ऐसा कहना स्वेथा अयुक्त है, क्‍योंकि 
छह करतात 5: .. वधातिकालद्चछारः 
युक्तस्‌ । यदि तु हेतुसमानत्वे कार्यसमानं तारतम्ययोगात्‌ । तदा तस्य तत्कायेमेव न 
भवेत्‌ । तदस्वयव्यतिरेकानुविधाज्रमावात्‌ । तस्माद्चत्र तारतम्यं तत्रात्यन्तमभावो$डपि 
अपकपषंतारतम्यभावात्‌ घवलादिगणवत सम्ानत्वाद्वा न प्रच्यवेत । कि कारणमू--न 
हि गोप्रत्ययत्यास्तोति । 

गोप्रत्ययों हि समानाध्मन: सम्भवति | अथ प्राणितां प्रति न विशेषः। भतानां 
रागादीनपि | विशेषे कश्चिद्‌ । तद्र, पव्यावृत्तेरन्‍्यतो5पि वा न चासौ तारतम्य- 
योगी भवति, गोगगोव्रो गोतम इति लोकायत दर्शंनापेक्षया पृथिव्यादों प्राणी प्राणीतर: 


प्राणितम इति। तस्मात्समानहेतो: समानत्वमपकर्ष त्वत्यश्तमुच्छेदोईपि ५ तथा हि-- 
ओऔष्ण्यस्य ताश्तम्ये5पीति । 








वातिकालडूगा र-व्याख्या 


समान नहीं रहता, अपितु तरतमभाव के योग से॥असम होता है, तब उस काय॑ को उस 
कारणण का काये ही नहीं कहा जा सकैगा. क्योंकि वहाँ 'कारणस्य समानत्वे कायंसमा- 
नत्वम, असमानत्वेड्धमानत्वम्र--इस प्रकार का अच्वय-व्यतिरेक ही नहीं पाया जाता ।' 
अत: जहाँ हेतुगत तारतम्य (असमानता) है, वहाँ काय्ये में भी समानता का अत्यन्ता- 
भाव भी है, जहाँ हेतुगत तारतम्य नहीं होता, वहाँ कार्य समानता के स्तर से नहीं 


गिरता समान ही रहता है, जेसे पृथिवी की समात्त अवस्था में तद्गत धवलता भी 


समान ही रहती हैं । इसका क्या कारण ? कारणस्य समानत्वात्‌ । 

गो व्यक्तियों में भेद रहने पर भी सत्र 'अयं गौः” ऐसी प्रतीति समान होती है । 
इसका कारण यह है कि उक्त प्रतीति की जनक है-गोत्व जाति। वह सवंत्र एक है । 
यदि भृतों में;प्राणिता के प्रति कोई विशेषता नहीं, सभी प्राणियों में प्राणिता समान 
है, तब रागादि के प्रति भी विशेषता न होने से समानरागता प्रपतक्त होती है। यदि 
महाभूतों में कोई विशेषता है तो उसका नियामक कोन ? 'गोत्व' जाति का न स्वतः भेद 
है भौर न परतः, क्‍योंकि उसमें कोई धर्मान्तर नहीं माना जाता। “अयं॑ गौ:', अयं 
गोतर:', '“अयं गोतमः:'--ऐसी असंगत प्रतीतियाँ चार्वाक दशन की अपेक्षा वेसे ही कही 
जाती हूँ, जसे--पृथिव्यादि में 'श्राणी, 'प्राणितर/ 'प्राणितम” । फछत महाभूतों से 
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अग्नि से उष्णता भिन्‍न नहीं किन्तु रागादि महाभूतों से भिन्‍न हैं, अतः महाभूतों के ऋ 
रहने पर भी रागादि बने रहते हैं ।॥ १७४ ।। 
तारतम्पानुभविनो यस्यान्यश्म सतो गुणः । 
ते क्रचित प्रतिहन्यन्दे तड़ेंदे धा्रलादिवत्‌ ॥ १७५ ॥ 
जो गृणीरूप धर्मी अपने गुणों से भिन्‍त होता है, उसके तरतम-भावापत्न गुण, 
किसी धर्मी में प्रतिहत (प्तमाप्त) हो जाते हैं, जसे भूतगत धवलादि गण ॥। १७५ ॥ 
क्रिस वे काजू ़ल्‍ बातिकालदूारः: 
अस्त्येवेहारने रौष्ण्यस्य तारतम्य॑ न च सर्वात्मनीष्ण्यमसम्भवि तथापि न रागा- 
दीनां तद्गदेवं सवंधा सम्भवाभावों न रागयादीनां फक्ायाद व्यतिरेकात्‌। नानौष्ण्यादर्ते- 
भेद: । औष्ण्यस्येवारितिग्यपदेशात्‌ । यद्यौष्ण्यं न स्थादग्निरेवासों न भवेत्‌ । न तु रागा- 
द्यभावे मूतमेव तन्‍न भवति। यदिल्‍तु भूतसंघातो&न्यो धर्मी तस्य धर्म औष्ण्यं परि- 
कल्प्यते । तदा तस्य छष्मावस्थायामुच्छेद एवोष्ण्यस्थ । अथ ज्वालायाधमित्वं परि- 
कल्प्यते | औष्ण्यं धर्मम स॒ च तत्र न विज्छिद्यते तारतम्येडपीति, परस्य परिहार: । 
सोप्ययुक्त: , 
मच्जतस्त्रादिसामर्ब्पात्‌ ज्वालोष्ण्पेत विना भवेत्‌ । मणेज्वाला विनवौ८ण्यं दृश्यते तत्‌ न युक्तिमत्‌ ॥६९६।॥| 
ज्वालाया न च धर्मित्वमोष्ण्य प्रत्यविमुक्तित: : ज्वालादिवर्णसंस्थानं तद्धि नौण्ण्यस्य सम्भवात्‌ '६६७॥ 
न तस्या धर्मिता थ्रुक्‍्ता तेन नतन्निदर्शनम्‌ । 
ज्वाला नौष्ण्यं वित्ता नोष्ण्यं ज्वाला बिना भव्रत्ति | तेव न सा घर्मितया युक्ता । 
न चात्यन्तमवियोगे ज्वालात्तदौष्ण्ययोद्धमंघमिभाव: । तेन सविशेषणो हेतु: | अन्यच्च-- 
तारतम्यानुभविन इत्तिि । 
वातिकालझ्का र-व्या ख्या 
रागादि की निष्पत्ति मानने पर श्षवत्र समानशागता होनी चाहिए। और भृततहूपता का 
श्रपकर्ष माननें पर रागादि का अत्यन्त उच्छेद हो जायगा । 
आशंका--यह जो कहा गया कि अपकर्ष मानने पर अत्यन्त उच्छेद प्रसक्‍त होता 
है। वह संगत नहीं, क्योंकि विविय अग्नियों में औष्ण्य का तारतम्प या अपकृषे 
होने पर भी उसका अत्यन्त उच्छेद नहीं देखा जाता है । 
समाधान--उष्णता और रागादि की समानता नहीं, क्योंकि उष्णता महाभतों से 
भिन्‍न नहीं किन्तु रागादि पदार्थ शरीर से भिन्न प्िद्ध क्रिये जा चुके हैं किन्तु औष्ण्य 
ओर अग्ति का भेद नहीं, क्योंकि जिसमें औष्ण्य नहीं, वह अग्नि ही नहीं । किन्तु 
रागादि के अभाव में भूतरूपता प्तमाप्त नहीं होती । यदि महाभूतों से भिन्‍न भूत-संघात- 
रूप धर्मों में औष्ण्य-धर्म माता जाता है, तब उसकी ऊष्मावस्था में ही औष्ण्य का 
उच्छेद हो जाना चाहिए । यदि ज्वाला (अग्नि) को ओऔष्ण्य का धर्मी माना जाता है। 
ओष्ण्य का न्यूनाधिक भाव होनें पए भी वह उच्छिन्न नहीं होता-- ऐसा परवादी का 
परिहार है। तो वह भी युक्ति-युक्‍त नहीं, क््योंक्रि मन्त्र-तन्त्रादि कै बल पर अग्नि को 
अनुष्ण कर दिया जाता है। इसी प्रकार मणि को प्रभा औष्ण्य-रहित होती है, अत: 
अग्नि की उष्णता नष्ठ हो जातीं है--ऐसा कहना पयुक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि जो औष्ण्य 
अग्नि का त्याग कर देता है, उस धर्म का धर्मी अग्नि नहीं हो सकती । ज्वाला के रूप 
में आकार दिखाई देता है, वह औष्ण्य का सम्भव नहीं, फलतः वह अग्नि न तो एष्णता 


प्नन 
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रूपादिवन्‍न नियमस्तेषां भूताविभागत। | 
तत्तल्य॑ चेन्‍न रागादे। शद्दोत्पत्तिप्रसज्ञतः॥ १७६ ॥ 
जैसे महाभूतों के रूपादि धर्म उत्पत्ति-विवाशवान्‌ है, वेसे ही रागादि क्‍यों 
नहीं ? इस प्रदन का उत्तर यह है कि रूपादि धर्म महामभूतों से भिन्‍न नहीं किस्तु 
रागादि धर्म महामभूतों से भिन्‍न हैं, अतः महाभूतों से उत्पन्न नहीं हो सकते । रागादि 
भी महाभूतों से भिन्‍न नहीं--ऐसा भानने पर महाभूतों के साथ ही रागादि की उत्पत्ति 
प्रसक्त होती है क्रिन्‍्तु शरीर के साथ रागादि की उत्पत्ति नहीं होती, भपितु अन्‌रूप 
विषय के दर्शन से छदबोधित संस्कारों के द्वारा रागादि उत्पन्त होते हैं।। १७६ ॥ 
काजल वातिकालक्धारः 
यस्यान्यस्य गुणा: सन्तस्तारतमभ्यमनुभवन्त: न ते ववचित्‌ प्रतिघातवन्तः। यथा 
घटादिष धबलादय:ः । नन्तु घवलाडिरूपव्यतिरेकेण क इवापर: पटादि:। येन तस्या- 
य्यस्य सतो घवलादीनानुच्छेदः । सत्यमेदत्‌ । तथापि स्पृश्यरूपा घटादयो न वर्ण विशेष- 
रूपा:। तदभावे पटस्यथ भावात्‌ | तेनान्यस्थेत्ययम्रथें:। यस्य सन्तानेनानुततेमानस्य 
य उच्छेदरर्माण टदयवर्भाणव्च ते अल्यस्तयुच्छेदधर्माणोईपि यथा धवलादय इति 
2] 
“7. अयवानग्नित्वे्नुवत पाने ओः्ण्यस्पोदयव्यययों: तारतम्येंष्पि । न चेव॑ रागादी- 
नामुच्छेदसर॒भावात्‌ शक्तेरतुच्छेर इति चेत्‌। न। शक्तेरर्थान्तरत्वात्‌। व। रागादय 
एव शक्ति: | शक्ष्तेरपि ववचिदुच्छेददृष्ठे: । अत एवाह--रूप।दिवत सेति । 
ड् # वाधिकालद्धा र-व्या ख्या 
का आश्रय है और न शरीरझरूप धर्मो की रागादिरप धर्मों को रहितता में दृष्ाग्त 
॥६९७॥।! वस्तु-स्यिति यह है कि न तो अग्ति औष्ण्य के बिन/ और न औष्ण्य अग्नि के 
बिना रह सक्रता है | ज्वाला और औष्ण्य का अत्यन्त अविशोग मानने पर उनमें धर्म- 
धर्मिभाव नहीं हो सकता, अतः व्याप्य का एक विशेषण दिया जाता है --“येड्न्यस्य 
गुणा: सन्त: तारतस्थं भजन्ते, ते क्वचित्‌ विनश॑यक्ति, यथा घटादिषु घवलादयः।” 
भर्थात्‌ गुणों से अन्य (द्रव्य) के जो गुण तारातम्य-युक्त हैं, वे किसी-न-किसी घर्मी में 
समाप्त हो जाते हैं, जंसे पटादि में धवलादि। 
शंका --धवलादि रूप गुणों का समूह ही तो पटादि द्रव्य है, उससे व्यतिरिक्त 
नहीं, तब धवलादि को गुणों से व्यतिरिक्त द्रव्य का गुण क्योंकर कह सकते हैं ? 
समाधान--स्पृश्यरूप पट[दि केवल वर्णहूप (हृश्यमात्र) नहीं, क्योंकि व्णविशेष के 
न रहने पर भी पद की सत्ता मानी जाती है, अतः पटादि को गुण से अन्य कहा गया 
है। उक्त व्याप्ति-वाक्य का तात्पय यह है कि सन्तानरूपेण वर्तमान पटादि के जो 
उत्पाद-विना शयुक्त धर्म हैं, वे अवश्य ही कहीं अत्यन्त उच्छिन्न हो जाते हैं ।” 
अथवा अनग्नित्वेन ( 'ओऔष्ण्यम्‌ अग्ति-भिन्‍नम्‌'--ऐसी ) प्रतीति के साथ-साथ 
ओऔष्ण्य का तारतम्य होने पण भी औष्ण्य का उदय ( उत्पत्ति ) क्लौर व्यय ( नाष्ठ ) 
होता है किन्तु रागादि के विषय में वसी प्रतीति नहीं, केवल उत्तकी उत्पत्ति और नाश 
होते हैं । उतकी शक्ति का उच्छेद न होने पर रागादि का उच्छेद क्यरोंकर होगा ? ऐसे 
प्रश्न का उत्तर है--शक्ति भिम्न पदार्थे है और रागादि भिन्न, अतः शक्ति का अनुच्छेद 
होने पर भी रागादि का उच्छेद हो सकता है। शक्ति का भी कहीं-कहीं उच्छेद देखा 
४२१ है 
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विक्ल्पविषयत्याज्च विषया न नियामका: 
समागहेत॒विरद्दाद्‌ रागादेनियमों न वा॥ १७७॥ 
सबंदा सबबुद्भानां जन्म वा हेतुसब्निधेक । 
रूपादि विषय कल्पित एवं अग्राह्म होने के कारण रागादि के नियामक नहीं हो 
सकते | सभाग (सहृश) हेतु (समनन्‍्तर प्रत्यय) ही कार्य का हेतु होता है किन्तु रूपादि 
रागादि के सभाग न होने के कारण उनके जनक नहीं हो सकते । महाभूतों को रागादि 
का हेतु मानने पर सभी वुद्धियों एवं सुल-दुःख-इच्छा-देष-राग-करुणादि की सदा 
उत्पत्ति प्रसक्त होती है, क्योंकि महाभूतरूप हेतु सदा सन्तिहित है ॥॥ १७७ ॥ 
जो 5 ७.  टअवातिकालद्धार: 
न खलु रूप रसादिवदविभा गिनो भुतेम्यों रागादयः तदभावे5पि भूतानां भावात्‌ , 
न तु रूपाहभावे । अथ तत्राप्येवमेत्र । तदप्यसत्‌॥ रागादीनां शरीरेण सहोत्पत्तिप्रस- 
ज़ात्‌। भूतेम्यों न विशिष्टता। रूपावभासतमपि न च रागादीनां देहसहभाविता 
सवंदा | न च महाभूतत्वमात्रवाद्धितों रूपादीनां भूतेभ्योव्न्यत्वम्‌ । तत्त्वबहुत्वप्रसज्भात्‌। 
ततो5विनिर्भायभागी सहोत्याद: | विषयहेतुकत्व!त्‌ । 
विषयासन्निधाने कदाचिदर्भावोष्पीति चेत्‌ । तन्न । यतो हि-विकल्प्यविषय- 


त्वाच्चेति । रा 
न खलू विषयान्वयव्यतिरेकानुविधानप्रसज्भततृसन्तावा रागादय: । तदभावे5पि 


भवनानुभवात्‌ । सभागहेतुश्च नेष्यते | ततो न रागादीनां तदभावात्‌ कदाचिदनुत्पत्ति:। 
ततो5नियमेनककरागादिसहभावी देह: स्थात्‌ ! अथवा सर्व ,एवं रागादयों देहसहभाविनों 
भवेयु: । सर्वेषां हेतोदेंहस्य सन्निषे:। अथ देहस्य परिणतिविशेष एवं तादृशो येन न 
वातिकालडू र-व्या ख्या 
जाता है। अतएव कहा गया है--रूपादिवदित्यादि | अर्थात्‌ जेसे रूपरसादि पदार्थ 
महाभूतों से अभिन्‍न है, वंसे रागादि नहीं, क्योंकि रागादि के बिद्ा भी भतों का सद्भाव 
माना जाता है किन्तु रूपादि के अभाव में महाभूतों की रुत्ता नहीं मानी जाती। 
रागादि के अभाव सें भी महाभूतों का अभाव होता है---ऐसा कहना भिताभ्त असतु है 
क्योंकि फिर तो शरीर के साथ-साथ रागादि की उत्पत्ति प्रसतक्त होगी! भतों के साथ 
रागादि की विशिष्टता भी नहीं पाथी जाती । रागादि में देह-सहभाविता भी नियमत: 
नहीं पायी जाती | महाभूतमात्र तठत्त्ववादी चार्वाकों के मत में रूपादि को भतों से भिन्न 
नहीं माना जाता अन्यथा तत्त्व-बहुत्व प्रसक्त होता है । फलत: रूपादि और महाभूत अवि- 
निर्भाग-वृत्ति हैं, उनका सहोत्पाद संगत है किन्तु रागादि का हेतु उनका विषग्र होता 
है। सभी आदि विषय का सन्निधान होने पर भी कभी-कभी रागादि का अभाव भी 
होता है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि रागादि नियमत: अपने विषय के साथ अन्वय- 
व्यतिरेक का अनुविधान नहीं करते, क्योंकि विषय के अभाव में भी कदाचित्‌ उनक्लै 
भाव का अनुभव होता है | अरूपी स्कष्घों का ही सभाग (सदृ्श पदार्थ) हेतु (समनस्‍्तर- 
प्रत्यय) माना जाता है, रागादि का नहीं, अत: सभाग हेतु के अभाव में रागादि की 
अमुत्पत्ति नहीं मानी जाती, अतः अनियमतः एकक रागादि का सहभावी शरीर नहीं 
होगा । क्षथवा महाभूतों को रागादि का हेतु मानने पर रागादि में देह-सहभाविता 


प्रसक्त होती है, क्योंकि सभी शागादि का हेतुभूत शरीर सदेव सन्निहित है--यह कहा 


जा चूका है । 





इलोक: १७७ ] प्रमाणसिर्धि ३१३ 





वातिकालद्ूार: 
रागोंदि सहभाव: | यथ्येवं-- 
कुतः परिणतिस्तस्थ तादुशी येन तु तथा । यतः कुतद्दिचदिति चेन्न भवेदपि सवंदा | ६६८ ॥। 
अद्शनेन नेव॑ चेत्‌ न स्यथात्‌ कश्चित्‌ सहेतुक: । अनस्नेरपि धूम: स्थात्‌ सवंतः किन्न सम्भवः ॥ ६६६ ॥ 
तध्य काचित्परिणतिरिति वक्‍त, हिं शक्‍्यते । अहेतोरपि भावस्य देशादिनियमो भवेत्‌ ॥ ७०० ॥ 
दृश्यते नियमों नेति बक्‍तुं तत्नापि दाक्यते । दुष्टमात्रपरिष्वज्धं: क्रियते यदि सर्वंथा ॥ ७०१॥ 
दृष्ठमद्व तमेवात्र॒ व्यवहारों विज्ञीयते । व्यवहार: परित्यक्तुमशक्यः कल्प्यते यदि ॥ ७०२ |। 
परलोकादिके्येष व्यवहारोध्न्यश्रा कथम्‌ । व्यवहारोध्नुमानेन सकरः क्रियते यथा ॥ ७०३ |॥ 
परलोकादिकेप्येवमेव तत्त्यज्यत॑ कथम्‌ । न ज्ञानाथतया भेदों नापि नीलादिताकृति: ॥ ७०४ ॥ 
न पूर्वापरभावेन प्र॒त्यक्षेग प्रस्तिब्यति । ततोथ्नुमानतों भेद: सकलछो व्यवहार॒व॒त्‌ु ॥| ७०५ ॥ 
तेनानुमानमुत्पुज्य न कदिचज्जोवित्‌ क्षम: । 
तत इदं प्रत्युक्तम्‌ -- 

दृष्ठमर्थ' विधूयाश्यददुष्ट कलपयल्ति ये ।। ७०६ ॥। 

मूढा: पिण्ड परित्यज्य ते निहुन्ति करं वृया । हेयोपादेयविषयों न विवेकोडक्षवृत्तित: ॥ ७०७ ॥। 





वातिकाल छू र-व्याख्या 
शंका--रागादि शरीर के ऐसे परिणाम-विशेष हैं जो कि शरीर के सहभावी नहीं। 
समाधान --परिणाम सर्देव सभाग गौर सहभूत होते हैं किन्तु शरीर का उक्त 
परिणाम-विशेष किस निभित्त से हुआ? यदि यतः कुतश्चितु्‌ निमित्त से माता जाता 
है, तव तो सदैव ही वसा होना चाहिए, क्योंकि यः कश्चिदू निमित्त तो सवंत्र सुलभ 
है ॥ ६६८५ ॥ यत: कुतश्चित्‌ कारण से वसा परिणाम नहीं देखा जाता, अतः बेपा नहीं 
कह सकते, तब कोई पदाथ सहेतुक न हो सक्रेग।, अपितु स्वाभाविक ही होगा । धूम भी 
अग्नि-भिन्‍न्न कारण से भी हो जायगा । फलत: सबसे सब की छर्त्पत्ति साननी 
होगी।॥। ६६६ ॥| किसी पदार्थे की कुछ भी पंरिणति कही जा सकेगी। बिना कारण के 
ही देशादि का नियम कहा जा सकेगा अर्थात्‌ केसर करमोर में ही क्‍यों ? सूत्र का उत्तर 
होगा-स्वभावत: ।। ७०० ॥ यदि प्रश्व॒ किया जाय कि केसर कुरुक्षेत्र में क्‍यों नहीं 
होता ? इसके उत्तर में भी वही कहा जा सकता है--“अदशेनेत नेवम्‌” । हृष्टमात्र पर 
यदि पूर्ण विश्वास किया जाता है, तब तो विज्ञानाद्वतमात्र है, तब तो विज्ञानेतर समध्त 
व्यवहार विज्ञीर्ण (समाप्त) हो जाता है। यदि व्यवहार का परित्याग नहीं किया जा 
सकता, तब परलोक़ादि-व्यवहार का अपलाप क्यपोंकर होगा ? यदि अनुमान के द्वारा 
सकल एऐहिक व्यवहार सम्पन्न किया जाता हैं, तब पदछोकादि5उयवहार भी क्योंकर 
त्यागा जा सक्रता है ? ज्ञानह्पेण किसी प्रकार का. भेद नहीं और नोलादि आकार 
विज्ञान से अतिरिक्त नहीं । प्रत्यक्ष के द्वारा पूर्वापरादि-विकल्प सिद्ध नहीं हो सकते । 
परिशेषत: व्यवहार के समान ही सकल भेद अनुमान से सिद्ध होगा । अतः अनुमान का 
व्याम करके कोई जी नहीं सकता ॥। ७०५॥ 
इस बौद्धसम्मत व्यवस्था के द्वारा निम्नाड्वित उस आशक्षेप का प्रतिक्षेप हो 
जाता है, जो कि बौद्धों पर किया गया है-- 
दृष्ट जगत्‌ का अपलाप करके जो लोग ( बोद्ध ) विज्ञानाद्त के समान अद्ृष्ट 
और अनतनु भुत पदार्थ की कल्पना किया करते हैं, वे “पिण्ड़ स्यक्व्व। करं लेढि?--इस 
कहावत का अनुसरण किया करते हैं-अर्थात्‌ हाथ पर रखा मधु-पिण्ड फेंक्रकर खाली 


३२४ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम [ परि्छेदः 


वातिकालछ्टार: 

हेयमेतन्न भवति कुततः प्रत्यक्षमात्रतः । उपादेयत्वभावाद्दा हयत्वस्थः निषेधतः ।। ७०८॥ 
उपादेयव्यवस्थानं हयत्वस्थ विपयेघातू _। अअथक्रियार्थिनामर्थक्रियौपादेयता सदा ॥७०६॥ 
प्रत्यक्षेण न दृष्ठा सा ततो वृत्ति बिधित्सताम्‌ । प्रत्यक्षत उपादेयभावस्यातों न वेदनम्‌ ॥| ७१० ॥ 
न भाग्यथंक्रियां वेत्ति प्रत्यक्ष नाप्यप्रतीतिकाम्‌ | हेयत्वस्य निर्षधोर्शधप हेया क्षादत्यग्रः कुतः ॥ ७११॥ 
तदन्न धस्तु नास्तीति प्रततीतिनेंयमक्षतः । द्वयोरध्यक्षयोर्नास्ति हेयोपादेश्ताभति: ॥ ७१२॥ 
अत्रापि पूर्वको न्याय: प्रत्यावृत्य प्रवतंते । अत्यन्ताभ्यासताअ्ण्यक्षाद्यदि सर्व” प्रतीयते ॥ ७१३ ॥ 
अप्रतीते5स्ति नाभ्यास: ततोष्न्योउन्यसमाश्रयः | अभ्यासाद यावदध्यक्ष नास्ति नास्तिप्रतीतता ॥ ७१४ ॥ 

[ यावत्‌ प्रतीतता नास्ति नाम्यासेध्ण्यक्षतोदयः 


अध्यक्षमात्र यदि मानमस्मिन्नहेयतत्वेतरयो विवेक: । किट पर 
स्वरूपमान्रप्रतिवेदनं तदद्व ततत्वे5स्प ततः प्रसक्तिः ॥ ७१५॥ 


अनुमान समाश्चित्य हेयादिप्रविभागिता । गग्रवहारं भ्रतीत॑ तन्न पर परिमृग्यते ॥ ७१६॥ 
अंयादौत॑ समाश्रित्य परल्ोकनिराक्रिया ! असख्यापि क्रियतास्तेदमिय्रत्येवादत्तिष्ठते ॥७१७॥ क्‍ 
वातिकालडूटा र-व्याखज्या 
हाथ चाटते रहना । भ्रत्यक्ष के द्वारा हे और उपादेय का विवेक नहीं होता क्योंकि 
बौद्ध-सम्मत प्रत्यक्ष केवछ निविकल्प वस्तु को छोड़कर कि प्रकार के विवेक या भेद 
का ग्राहक होता हो नहीं | ७०७ ॥ प्रत्वक्षमात्र के द्वारा हेबता का न तो विधान होता 
है और न 5पादेयत्व-ज्ञान से हेयत्व की निषेव्यदा सिद्ध होती है ॥ ७०५ ॥ उपादेयत्व 
की व्यवस्था हेय॑त्व के विपयेय से होती है। “अधथक्ियाकारित्वं सत्त्त]“--यह 
सत्त्व का लक्षण अव्याप्त है, क्योंफि 'अर्थक्रिया में सत्त्व स्वीकृत होमे पर भी अथक्िया, 
कारित्व नहीं माना जाता, अन्यथा अन्नवस्था प्रसक होती है ।। ७०६ ॥ उपादेयत्व 
की यागादि में वृत्तिता प्रत्यक्षतः यूहीत घहीं, तब स्वर्यादि फलों के उद्देदय से यागादि- 
गत उपादेयत्व का विधान क्योंकर होगा ? ॥ ७१० ॥ अध्ययन-काल में यागादि-जन्य 
स्वरगादिरूप अथंक्रिया भावी होने से अत्यक्ष से ज्ञात नहीं हो सकती, तब अभ्नत्तीत या 
अज्ञात पदार्थ का विधान केसे होगा ॥ ७११ ॥ “अन्न ववस्तु बास्ति--इस प्रकार _ 
अभावावबोध प्रत्यक्षतः नहीं हो सकता, फलतः: हेयता और उपादेयता--दोनों की 
प्रत्यक्षत: अवभति कैसे होगी ? ॥ ७४१२ ॥ इस विषय में भी पूर्वोक्ति ( पिण्डं त्यक्त्वा 
करं लेढि ) न्याय प्रवत्त होता है, क्योंकि उप/देयत्वादि की सविकल्पंकात्मक प्रत्यक्ष- 
बेधता का अपछाप करके उपादेयता का अनुमान करना वसा ही है। यदि कहा जाय... 
कि अत्यन्त अभ्यास हो जाने पर प्रत्यक्ष से भेदादि सभी पदार्थ प्रतोत हो जाते हैं किन्तु 
पूव प्रतीति के विना अभ्यास नहीं होता, अतः अन्योब्न्याश्रयता श्रसक्त हाती है। 
अर्थात्‌ अभ्याप्त के द्वारा उपादेयत्वादि का प्रत्यक्ष और प्रत्यक्षत: प्रतीति होनें पर अभ्यास. 
होगा ॥७१३२७१४।॥ जब तक प्रतीति नहीं होती, तब तक न तो अभ्यास होता है और द 
न अभ्यास कै द्वारा प्रत्यक्ष-प्रतीतता । अहेयत्व और अत्वेतय (उपादेयत्व) का विवेक 
(भेद) नहीं होता, तब तक निविकल्पक ज्ञानाद्वतमात्रता की प्रय्नक्ति होती है ॥ ७१५ ॥ 
अनुमान का आश्रयण कर यदि हेयत्व और उपादेयत्व का व्यवहार सम्पन्न किया जाता 
है, तब व्यवहार के प्रति व्यवहत्तंव्यज्ञान अपेक्षित है, अतः उसके लिए अपर अनुमान 
की अपेक्षा से आत्माश्रयतादि दोष प्राप्त होते हैं ॥ ७१६।। यदि विज्ञप्तिमान्रता मान 
कर परलोक का निराकरण किया जाता हैं, तब इस लोक का भी नतिराकरण कर 
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वातिकालद्टारः े 
इह लोको5पि नेवास्ति नास्ति नास्तिकता तत! । चेतः सर्वोपसंहारात्‌ युक्तमेव तथा सति ॥ ७१८ ॥ 
अध व्यामोह एवायमिह छोके य आदर: । अस्यापि क्षयमिच्छन्‌ को व्यामोहान्तरमिच्छति ॥ ७१९६ ॥ 
व्यामोह: कृत एवाय॑ं यद्यनादिरनन्‍्तकः ॥ प्रसिद्ध स परो लोक: किमस्यद्‌ भाषित वृथा ॥ ७२० ॥। 
अथाहेतुक एवायं सबंमेवास्त्वहेतुकन्‌ । तथा सत्ति वृथा प्राप्तं नास्तिकेनोदितं त्वया॥ ७२१ ॥ 
उदितं नौफ्योगीदं यदि क्वापि किमथिता । 
अधार्थ: कद्चिदस्यास्ति तत्रवास्यास्तु हेतुता ॥ ७२२ ॥ 
परपय्यंनुयोगोड्य॒ यदयथयेवं क्रियते परेः । कोथ्थेस्तेन कृतेनापि यदि हेतुन॑ कस्यचित्‌ ॥ ७२३ ॥। 
अ्रविद्याकृतः एवायमिति कस्यापराधिता । यदि नोच्छिद्यतेडविद्या वृथेव परभाषितम्‌ ॥| ७२४ ॥॥ 
अधाप्युच्छिद्यतेडविद्या. परोदितमनर्थथम _। अविद्याहेतुकत्वे. बाध्नायविद्यागतिभंवेत्‌ ॥ ७२५ ॥ 
तथा च॑ सति संसारः सिद्ध एवाविवादतः । विकल्पान्नापराइविद्या सौषपि पु्वंबिकल्पतः ॥ ७२६ ॥ 
भात्यनादिप्रत्न्धौ5यं विकल्पस्य प्रसिध्यति । 
तस्मादनादिवासनापशिपाकोपनीता एवं सुखादयो न परमसार्थतः ततो दुःखमेव॑ 
परमाथत: सकलमिति । 
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डालिए, क्योंकि इह छोक मात्र है-ऐसी व्यवस्था में कोई नियामक नहीं | ७१७ ॥ 
“इह लोको5पि नास्ति”--ऐसा मानने पर नास्तिकता भी प्रप्तक्त नहीं होती, क्योंकि 
चित्त ( आलय विज्ञान ) में सभी कुछ संस्काररूपेण उपसंछ्ित माना जाता है ॥७१८ ॥ 
इस धोक की सता में जो आदरण है, वह विरा व्यामोह (अ्रम) है। एक तो जगत्‌ की 
सत्ता ही भ्रमात्मक और उसकी क्षग-क्षयिता--यह दूसरा भ्रम -ऐसा बौद्धों को छोड़- 
कर और कोन चाहेगा ? ॥ ७१६ || दूसरा एक प्ररत बह उठता है क्वि इस संसार-भ्रम 
का निमित्त क्या ? यदि अनादि ओशो अनन्त प्रलोक माना जाता है, तब इसके 
निरास का व्यर्थ पश्श्रम क्‍यों किया जाता हैं ! ॥७२०॥ यदि यह सब कुछ (क्षणिक- 
त्वादि) अहेतुक माचा जाता है, तब आप (बोद्ध नास्तिक) के द्वारा जो कहा गया है-- 
“सब्बे धम्मा हेतुष्णभवाः |” वह स्रब व्यर्थ छ्िद्ध होता है। ७२१॥ बाप (बौद्ध) के 
द्वारा प्रतिपादित प्रमेधयबर्ग कहीं उपयोगो ( साथथंक ) है ? या नहीं ? यदि उपयोगी 
नहीं, तब ऐसा निरथेक पदार्थे क्यों माना गया ? यदि साथेक्न है, तव उसी पदाथे में 
अथेक्रिया-हेतुता स्थिर होती हैं, समस्त जगत्‌ अहेतुक कंसे ? ॥| ७२२॥ अहेतुक 
जगत्‌ मानने पर अन्य बादियों के द्वारा यह जो अनुयोग ( आक्षेप ) किया जाता है 
कि--ऐसे पदार्थ को मानने से क्या छाभ जो किसी कार्य का हेतु ही नहीं १॥॥ ७३३ ॥ 
प्रपठच अविद्या-जनित है। वह अविद्या .यंदि उच्छिन्न नहीं होती, तब उसका अप- 
राधी कौन ? यदि अविद्या उच्छिन्न नहीं, तब अविद्या का नाश करने के लिए बद्ध- 
द्वारा किया गया उपदेश व्यर्थ हो जाता है ॥ ७२४ ॥| यदि अविद्या अपने-आप 
घच्छिन्त हो जाती है, तब शास्ता का उपदेश अचर्थक है । जगत्‌ को श्रवविद्या हेतुक 
मानने पर अनादि अविद्या की कल्पना करनी होगी । तब निविवाद रूप से संसार सिद्ध 
हो जाता है। अविद्या विकल्प (कल्पना) से भिन्‍त कुछ भी नहीं। वह कल्पना भी 
पू्व॑तन विकल्प से उद्भूत है। इस प्रकार यह कल्पना का एक अबादि प्रबन्ध (सन्‍्तान) 
प्रसिद्ध होता है ॥| ७२५-७२६ ॥ निष्कर्ष यह है कि यह सुखादि प्रपऊच अनादि 
अविद्या को एक कल्पना सात्र है, पारमार्थिक नहीं, अतः समस्त जगत्‌ दुःखरूप हैं एके 
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(३७) दुःखसत्य की चतुराकारता-- 

कदाबिदुपलम्भात्‌ तदभू व॑ दोषनिश्रयात्‌ ॥ १७८ ॥ 

दु/खं हेतुवशत्वाच्च न चात्मा नाप्यधिष्ठितप्त । 

नाकारणमधिष्ठाता नित्यं वा कारणं कथय ॥ १७५९ ॥ 

तस्मादनेकसेकर॒माद्‌ भिन्‍तकाल न जायते | 

दुःखसत्य में चार प्रकार की भावना को ज;ती है--(१) भनित्यरूपता, (२) दुःख- 

रूपता, (३) शुन्‍्यरूपता भौर (४) अतात्मरूपता । इन्हीं का उपपादन किया जाता 
है--दुःख सदेव उपलब्ध न होकर कदाचित्‌ ही उपलब्ध होने के कारण अनित्य है। 
दुःख सहेतुऋ या हेतु के वश्च में होने से दुःखरूप हैं, जेसा कि लोकप्र सिद्धि है--“स्व॑ 
परवशं दुःखम्‌” । दुःख अनात्मरूप है। दुःख का कोई अधिष्ठाता या साक्षी नहीं, अतः 
शन्य है । कारण तत्व ही अधिष्ठाता होता है, आत्मा नित्य होनें से कारण ही नहीं 
हो सकता, क्योंकि वह न तो क्रमशः अपने कार्यों को जन्म दे सकता है और न क्रमशः । 
फलत! अनेक एवं विभिन्‍न कालों में दृश्यमान सुख-दुःखादि किसी एक कारण से नहीं 
हो सक्कता ॥| १७८-१७९ | 





वातिकाल छा रः 
(३७) चतुराकारं दुःख-सत्यम्‌-- 
तत्र दःखमू--कदा चिदुपलम्भादिति । 
अनित्यतो दुःखत: शून्यतोइनात्मतश्चेति चतुराकारं दुःखसत्यम्‌ | तत्कदाचिदुप- 
लम्यमानतया5नित्यम्‌ । न हि नित्यस्य नित्थमेवोपलम्यमानतया5नित्यम्‌ । न हि नित्यस्य 
नित्यमुपलम्पमानस्य कदाचिदुपलम्यों युक्त:। उपलम्पेतरस्वभावयो: परस्प रपरिहार- 
स्थितत्वेत विरोधात्‌ | उपलम्यतयव स॒ इति प्रतिपादनात्‌ । नच सवंदा स्वमुपलब्धुं 
दक्‍्यम्‌ , क्रमोपलम्यस्य नित्यत्वात्‌ । न च क्रम एकत्वे सम्भवति । क्रवत एकत्वेनाप्रति- 
भासनात्‌ । प्रत्यक्षस्थाप्रवृत्ते: | अनुपानस्य तदभावेडभावात्‌ । प्रत्यक्षयुवंकत्वात्‌। अनु- 
वातिका ल छू र-व्या ख्या 
(३७) दुःखसत्य के चार आकार-- 
चार आययसत्यों में प्रथम दुःखतत्य की चार प्रकार से भावना को जाती है-- 
(१) अनित्यत:, (२) दुः्खत:, (३) शून्यत:, ओर (४) अनात्मत: | दुःख कदा चित्क होने 
के कारण अनित्य है | नित्य व्तु कमा अनित्य नहीं होतो, क्ग्रोंकि वह सदेव उप- 
लम्यमान हैँ । नित्य उपलम्यमान पदार्थ की क्रादाचित्क उपलब्धि नहीं होती। 
उपलम्यमान स्वभाव एवं अनुपल्षम्यनान स्वभाव वाले पदार्थ परस्पर ऐसे 
विरोधी होते हैं कि कहीं एक के रहने पर वहाँ दूसरा रह नहीं सकृता। उपलब््य- 
मानत्वेन ही पदार्थों को सत्‌ कहा जाता है। सभी पदार्थ सदा उपलब्ध नहीं हो सकते | 
क्रमश: (सन्‍्तानरूपेण) उपलभ्यमान वस्तु नित्य होतो है । एक कूटस्थ नित्य पदार्थ में 
ऋरम बन नहीं सकता, क्योंकि क्रमवाले पदार्थों में एकता की प्रतीति नहीं होती । ऋष: 
ग्रहण में प्रत्यक्ष की श्रवृत्ति नहीं होती और प्रत्यक्ष का अभाव होने पर अनुमान का भी 
अभाव हो जाता है, क्योंकि अनुमान का स्वरूप-लाभ प्रत्यक्षपूृवंक ही होता है । अनुमान 
का आत्मलाभ अनुमानपुर्वेक मानने पर अनवस्था या अन्ध-परम्पर। प्रसक्त होती है। 
फलतः सभी संप्तारो स्कन्ध अश्रूव या अनित्य सिद्ध होते हैं । उनमें दुःखरूपता रागादि 
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कायोलुत्पादतोडन्येषु सद्भतेष्षपि हेतुषु ॥ १८०॥ 
हेत्वन्तरानुसान॑ स्यान्नतत्‌ नित्येषु विद्यते । 
उद्भूतरूप, आलोक सब्तिकर्ष आदि अनेक कारणों के रहने पर भी यदि चाक्षुष 
ज्ञान उत्पन्त नहीं होता, तब चक्षुरिन्द्रियरूप कारणान्तर का कल्पक होता है, किन्तु 
नित्य पदार्थों में बेसा अनुमान नहीं हो सकता ॥| १८०० ॥ 
कड़ डू 6? वातिकालच्टार: 
मान्पुर्वेकत्वेडन्चपरम्पराग्रसज्भातू । तस्मादकत्रूवता , संसारिस्कन्धानाम्‌। दुःखता च 
रागादीनां दोषाणां नि:श्रयात्‌ । हेतुवशत्वाच्च । हेतु प्रतिबन्धाच्च दुःखम्‌ | सर्व परवदां 
दुःखमिति” न्यायात्‌ | चक्कारादम्यासमात्रनिश्रयात्‌ इत्यवगन्तव्यम्‌ । नात्मरूपं नाप्यना- 
त्माधिष्ठितम्‌ । अकारणस्याधिष्ठातृत्वाभावात्‌ । अवद्यमधिष्ठात्रा सोपयोगेन भवित- 
व्यमू । उपयोगहेतोहतुष्वात्‌ । यदि चात्मरूपत्वं स्कन्धानां नित्यता भवेत्‌ । न च नित्य 
जनकमजनकस्य भावस्तत्वमुपलब्धुमशक्यत्वात्‌ । अनेकञूच भिन्‍तकालं ज्ञानमेक्रस्मा- 
च्वित्यतया नोत्पत्तिमत्‌। न चाप्यात्माधिष्ठायकतया प्रतीयते यच्च प्रतीयते स्कन्धानां रूप॑ 
तदश्रूवम्‌ । अथधानधिष्ठितानि कारणानि कथ॑ स्वकारयें प्रवतंन्‍्ते | तेनाधिष्ठातानुमीयते । 
न । अनित्यचेतवाधिष्ठानप्रात्रात्सम|प्तत्वातू । चेतना चानादिरिति ततः--कार्यानु- 
त्पादतोइन्ये ष्वति । 
यद्यन्य्े हेतवः समुदिता अपि कार्यस्थाजनका: तदा हेत्वन्तरमपि विद्यते यदभा- 
वात्कार्यमजातम्‌ । न चेवम्‌ । समननन्‍्तरप्रत्ययोग्यताविशेषमात्रेण सिद्धे:। न च नित्य< 
व्यापिनां क्षदाचित्‌ क्वचिद्वाइमाव:, येन तदभावात्‌ अभाव; प्रतीयते। अन्वयमात्रेण 
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के सम्बन्ध से आती है एवं सहेतुकत्व या कारण-वश्ता के होने से भी दुःखता आती हैं, 
क्योंकि कहावत है-' सर्व प्रवशं दुःखम्‌ ।' वातिकस्थ 'हेतुबशाच्च'-इस शब्द में चकार 
के द्वारा अभ्यास के द्वारा दुःलता-वोध का सधुच्चय किया जाता है। सभी स्कन्धों 
में अनात्महपता इसलिए मानी जाती है कि वे न तो आत्मरूप हैं और न आत्मा के 
द्वारा अधिष्ठित । नित्य आत्मा कारण नहीं होता और अकारण में अधिष्ठातुत्व नहीं 
बनता । कुलाल आदि पुरुष दण्डादि का अधिष्ठाता तभी बनता है, जब कि अपनी 
क्रिया से दण्डादि का सजञ्चालच करता है किन्तु नित्य आत्मा में क्रिया नहीं हो सकती, 
अतएव नित्य पदार्थ अभित्य का जनक नहीं होता, क्योंकि वह एक है किन्तु अभूत< 
भवन हरूफए उत्पत्ति की उपलब्धि नहीं कर सकता । भिन्‍न काल में होनेवाले अनेक ज्ञान 
किसी एक एवं कटस्थ नित्य के द्वार नहीं हो सकृता। आत्मा की अधिष्ठायकत्वेन 
प्रतीत भी बहीं होती । जो स्कन्धों का रूप प्रतीत होता है, वह अध्रू व ( अनित्य ) है । 

शंका--जडी भुत दण्डादि कारण बिना किसी अधिष्ठाता के अपने कार्य करते में 
प्रवत्त क्योंकर होंगे ? अत: अधिष्ठाता का अनुमान किया जाता है। 

समाधान--अनित्य चेतना की अधिष्ठानता से पूर्ण कार्य सम्पन्त हो जाता है, 
चेतना अनादि मानस व्यापार है--यह कहा जा चुका है। यदि नित्य आत्मा से 
अतिरिक्त समस्त कारण-कलाप के सन्निहित होने पर भी कार्य उत्पन्न नहीं होता, 
तभी अधिष्ठातरूप कारणान्तर का अनुमान किया जा सकता है। प्रकृत में वसा नहीं, 
समनन्‍्तर प्रत्ययादि फी योग्यता मात्र से कार्य सिद्ध हो जाता है, कारणान्‍्तर का 


“हेरे८ सभाष्ये प्रमाणवा त्तिकम्‌ [ परिच्छेद। ३ 
(३८) समुदय सत्यम्‌-- 
९" * हैक ' ५ 
कादाधित्कतया प्लिद्धा दुःखस्याश्य सहतुता ॥ १८१ ॥ 
नित्यं छ्वमसच्त॑ वा हेतोबॉल्यानपेक्षया । 
दुःख के कादाचित्क होने से दुःख का समुदय (कारण) भी कादाचित्क होने से 
अनित्य है। जो एदार्थ अपने अत्मलाभ के छिए किसी बाह्य साधन की अपेक्षा नहीं 
करता, वह या तो नित्य सत्‌ होता है, जेप्ते आकाश । अथवा नित्य अपत्‌ होता है, जेसे 
शब-विषाण | इस साकार दुःख-सपुदयय (दु।ख्ष-कारण ) भी “अनित्यतः, दुःखत।, 
गन्यतः, अनात्मत:! चार चतुराकार होता है ॥ १८१॥ 
वातिक्नालड्ूारः 
जननें सं एवं आक्राग्ादवोडधिष्ठातारों भवेयुः। तेष्वपि सत्सु कारणानां निजकायेषु 
प्रवत्ते: तेषामपि, व्यापिनित्यतवा सप्तावत्वात्‌ तेषामनधिष्ठातृत्वादिति चेत्‌। तदेव 





व्यापिनित्यतया न सिध्यति । पाक जले + ८. मकर 
अव्यापिनोजप नित्यस्य भेत्सवंत्र हेतुता । सार्मप्यादेद नो हितुद्वेतुदू रेडपि दृश्यते ॥ ७२७ | 
दूरदेशो5पि शब्दादि: स्वकार्यस्य विधायकरः ! तस्मादन्व॒यमार्तण कारणं सकल भवेत्‌ !! ७२८५॥ 


ख्य्ल 


(३८) वतुराकार: समुदय:--क्रादा चित्कतया प्िद्धेति । 

समृदयसत्यमपि चतुर््निधमेव हेतुतः समुश्यतः प्रभवतः श्रत्ययतरचेति। तत्र हेतु- 
रहेतुपरिहारेण समृदय एककारणपरिहारेण । अग्रभव: अतामर्थ्यपरिहारेण प्रभवत्यस्मा- 
दिति प्रभव: । प्रत्ययः प्राधाब्यपरिहारेण । तत्र दुःखस्य हेतुरस्तीति प्रतिपाद्यते । न । 


वातिकालद्टा र-व्या रुया 
अनुमान क्योंकर होगा ? दूसरी बात यह भी है कि आत्मादि नित्य और व्यापक पदार्थ 
का कभी और कहीं भी श्रभाव नहीं होता, अतः कारण-व्यतिरेक से क्ार्य-व्यतिरेक 
स्थिर न होने से नित्य में कारणता का ग्रह भी नहीं हो सकता ! अन्वयमात्र के आधार 
पर अधिवष्ठातः का अनूमान करने पर सभी आकाशादि पदार्थ अधिष्ठाता हो जायेंगे, 
क्योंकि उनके भी रहने पर ही कारण-वर्ग अपने कार्य-साधन में प्रवृत्त होता है। यदि 
आकाहादि व्यापक्त और अनित्य होने से कारण नहीं होते, तब आत्मा भी वसा हो 
कारण क्योंकर होगा ? नित्य पदार्थ भी जो अव्यापक हो, ऐसा परमाणु आदि 
कारण हो सकता है । ७२७ | दूरदेश में होनेवाले शव्दादि अपने कार्य के सम्पादक 
होते हैं | भत:ः अन्वयमात्र के द्वारा कारणता मानने पर सकल पदार्थ कारण हो 


जायेगा ॥। ७२८ ।। 
(३८) समृदय सत्य--- 

चतुविध समुदय सत्य-- । 

समुदय सत्य भी चार प्रकार फा ही होता है--(१) हेतुतः, (२) समुदयत:, 
(३) प्रभवत: और (४) प्रत्ययत: । इनमें अहेतु-परिहार के द्वारा प्रथम (हेतुत:) प्रकार, 
एक कारण-परिहार के द्वारा द्वितीय ( समुदयत: ) भ्रकार, असामथ्यंपरिहार के 
द्वारा तृतीय ( प्रभवतः ) प्रकार तथा प्राधान्यपरिहार के द्वारा चतुर्थ ( प्रत्ययत: ) 
प्रकार का प्रतिपादन किया जाता है। (सम्‌देति कार्य यस्मात्‌ू-इस व्यूत्पत्ति के द्वारा 
समुदय दाब्द कारण का वाचक है। दुःख का कारण है--तृष्णा, स्वयं भगवान बुद्ध ने 


क- 





श्लोक: १८१ ] प्रमाणसिद्धिः २२६ 


सियभाशधशभाााइाारकााम काका काका कक धान 


वातिकालद्टारः 
कादाचित्कतयान्यवप हेतुपोगो हि. दुश्यते । अहेतोहि पदार्थस्य सत्त्वमेवान्यथा।यवा ॥ ७२६ ॥ 
यया यथा हि हेतूनामम्रावो नित्यता तथा । तिमिरज्ञानक्रेशाद विषयेण विनोदयात्‌ | ७३० ॥। 
स्वसंवेदनगम्पत्य धर्मंत्रातोरहेतुक: ।  दृध्यते नित्यसद्भावो5कादाचित्कक्वलक्षण: ॥ ७३१ ॥ 
वन्ध्या सुताद्सन्नित्मम भावात्‌ कारणात्मनः । 
वातलिकालडू: र-व्याख्या 
कहा है --/तत्र कतमः समृदय आयंसत्यम्‌ ? पीनर्भविक्री नन्दी रागसहगता तत्र तत्रा- 
भिनन्दिनी यंढुत कामतृष्णा भवतृष्णा विभवतृष्णा च ( दी० नि० २।२२ )। अर्थात्‌ 
दुःख का कारण है “दृष्णा । वह तीन प्रकार की होती है--कामतृष्णा (सुख-प्राप्ति की 
इच्छा), भवतृष्णा (पुनजन्म को इच्छा) और बिभवतृष्णा (दुःख-निव्रत्ति को इच्छा) ] | 
तृष्णा को हो इतर-व्यावते ऋत्वेत चार संतज्ञाएँ हैँं--(क) हेतु, (व) सपुदय, (ग) प्रभव 
और (घ) ध्त्यय ! हुँतु शब्द अहेतुता का, 'समुदया शब्द एककारणता का, 'प्रभव” 
शब्द अप्रभवत्व (अप्ताप्तथ्य) का और प्रत्यय” शब्द अप्त्ययत्व (यौगता या अप्रचानता) 
का वैसे हो व्यावतक है--जप्ते अद्वत वेदान्त-प्रम्पत ब्रह्म-बवाचक 'सत्‌', 'चितः और 
आननरद' शब्द-क्रमश: असत्ूपता, जडरूपता और दुःखरूपता के व्यावतंक माने जाते हैं। 
(क) समुदय में हेतुता-- 
लोक में घट!दि पदार्थ क्षादाबित्क होने के कारण सहेतुक देखे जाते हैं, क्योंकि 
यह कहा जा चक्रा है कि अहेतु पदार्थ या तो असत्‌ होगा य। नित्य । असद्विषयक ज्ञान 
क्योंकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर है--आँख में तिमिर (तिरमिरा) शोगवाले व्यक्ति 
को भाकाश में विषय के बिता ही वालों के गजड़ दिंख्ाई देते हैं ॥9७२8-७३०॥ 
अहेतुक पदार्थों का दुसरा प्रकार हैं-नित्य सत्‌ , जेस्ते--धर्मंधातु अकादाचित्क 
(अहेतु क्त) होने से नित्य सत्‌ है । वन्ब्या-घुतादि पदार्थों के कारण का अभाव होने से वे 
नित्य क्षप्तत्‌ हैं ॥७३ १॥ ५. धर्मंचातु का स्वरूप प्रस्तुत करते हुए श्री शान्ति देव नें 
कहा है-- एकानेकस्वभावविविक्तम्‌ अनुत्पन्नानिरुद्धमू, अनुच्छेदम, अशाश्वतम्‌, 
सत्रप्रपञ्चविनिर्मक्तम्‌ , आकाशप्रतिसमम्‌, धर्मकरायाख्यं परमाथेतत्त्वमुच्यते | एतदेव च 
प्रज्ञपारभिताशून्यतातथताभूतको टिधरम धा त्वादिशब्देन 'संवृत्तिमुपादाय. अभिधीयते'£ 
(बोधिचर्या. पृ.३०० ) ! बोद्ध-दर्शेत में दार्शनिक विकास के साथ पारमाथिक पदार्थों 
की संख्या कम होती गई है ? 
(क) सर्वे-प्रथम अनुरुद्धाचा्य चार तत्त्व मानते थें“-(१) चित्त (२) चेतसि 
(३) रूप ओर (४) निर्वाण-- 
तत्थ वृत्ताभिघम्मत्था चतुधा परमत्थतो। 


चित्तं चेतसिक॑ रूपं निव्बानमिति सब्बथा॥ (अभिघ. प. १) 

(ख) पाँच के परचात्‌ चार सत्य प्रकाश में आाये--(१) दुःख (२) समुदय, (३) 
दुःख-निरोध और (४) दुःख-निरोध का मार्ग । ; ह 

(ग) उन चारों में दुःख-निरोध पारमाथिक सत्य भोद शेष संवृत्तिसत्य । 

(घ) एक मात्र निरोध ही शून्यता या तथादि नामों से ध्वनित होकर एक मात्र 
पारमाधिक तत्त्व के रूप में आविभूत महायान का परिचय-घ्वज बन गया---शन्यत्व, 
धरमंधातु' ।] क्‍ ; का ;ि 

४२ 


३२० सभाष्यं प्रभाणवात्तिकम्‌ [ परिण्छेद। १ 


(३६) स्वभाववाद का आक्षेप और उसका खंडन--- 
तक्ष्ण्यादीतां यथा! नास्ति कारण॑ कृष्टकादिषु ॥ १८२॥ 
तथा5क्काइणमेतत्रपादू इति छेचित्प्रचक्षते ! 
स्वभाववादियों का जो कहना है कि जैसे काँटों की तीक्ष्णता ( नुकोीलापन ) 
विना किसी कारण के होता है, वसे ही दुःख भी अकारण ही होता है। [ न्यायसूत्रकार 
के समय में भी स्वभ्वाववादियों नेहैयही आक्षेप किया था--“भअनिमित्ततों भावोत्पत्ति। 
कण्टकतंक्ष्ण्यादिदर्शनात” ( न्‍्या० सू० ४॥१।२२ ) | उसका निराकरण भी कृण्टक- 
तीक्षणता से कम नहीं--“'अनिमित्तनिभित्तत्दान्नानिमित्तत:”  (न्‍्या० सू० ४॥१।२३)।| 
अर्थात्‌ कण्टकतेक्षप्य यदि अनिभित्तत्व है, तब अनिमित्तत्व ही उच्तका निभित्त बन गया 
वह अनिमित्तक कंसे ? ]। 
सत्येष यरिस्ित्‌ यज्जन्स विक्वारे वाषि विक्षियां ॥ १८३ ॥ 
तत्‌ पस्य कारण प्राहुसतत पेषामपि वि्वते । 
यह अकाटथय नियम है कि जिस वस्तु के रहनें पर जिस पदार्थ का जन्म होता 
है, वह वस्तु उस पदार्थ की कारण (जनक) होतो है अथवा जिस वस्तु का विकार 
होने पर जो पदार्थ विकारी होता है, वह वस्तु उच्च विकादी पदाथे,की कारण होती 
है । यह कण्टक-तंक्ष्ण्यादि में भी लागू है, अठ: वह भी सकाइ्ण ही है, अकारण या 
स्वाभाविक नहीं, तब उसे स्वभावदाद में दृष्टान्त क्योंक॒र बनाया जा सकेगा ? 
वातिकालडूारः 
(३६४) अत्र चोद अहेतुकवादिन:>-तैक्ष्ण्यादीनां यथा नास्तीति। 
स्वभावेन महाभूतरूपं न क्रियते। विशेषा एवं देशकालावस्था विशेष- 
योगितया क्रियन्ते। तत्र_ विशेषाणःमहेतुकत्वमुपलम्यते । > तीमरसूचीश लतू लिका- 
दीनां हि न लोहादिरूपता क्रियते लोहकार/दिभि: तीक्ष्णतेव क्रियते । लोहादोनामप्य- 
परन॑ पृथिब्रीत्वादिक. क्रियते । लोहतादिख्पताया: कारणात्‌ । लोहकाराद्यभावेडपि तु 
कण्टकादीनां तेक्षण्पस्थ तदभावेडपि भावात्‌ । नायमेव चामियतहेतुकता5हेतुकता । 
तथान्येडपि जगतो वेचित्रयक/शिणो विशेषाउहेतुकता एवं भवेथु:। क एवात्र विशेध: 
तदप्यसत्‌ । तथा हि--सत्येव यस्मिनु यज्जन्मेत्ति : 
वारतिकालछ्ा र-व्या ख्या 


(३९) स्वभाववादियों का आक्षेप और रामाधान-- 

हेतुओं के द्वारा घटादि में भूतरूपतः उत्पन्न नहीं की जाती, अपितु धटादि-विशेष 
पदार्थ ही देश-काल-अवस्थादि विशेषताओं सेह््युक्त किये जाते हैं, विशेष पदार्थों में भी 
अहेतुकत्व या स्वाभाविकत्व ही उपलब्ध होता है। तोमर (भाला), सूची (सुई), 
हल (त्रिगुल) और तूलिक्रा (बरमा) आदि की लोहरूपता लोहार के द्वारा नहीं बनाई 
जाती, अपितु तीक्षणता ही की जाती है । इसी प्रकाब अन्य कारणों के द्वारा लोहादि में 
पृथिवीत्वादि भी नहीं किये जाते--क्रेवेंल लोहरूपता ही की जाती है | लोहाझारादि के 
भ्रभाव में भी कण्टकादि में तीक्ष्ण्णता यह अनितहेतुकता या अद्देतृकता कंण्टक- 
तेक्ष्णादि में ही क्यों ? जगत्‌ और उसकी पझमस्त विचित्रताएँ यदि अहेतुकया 
स्वाभाविक भान लौ जाती हैं तो क्या विरोध ? | 





सात 
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वातिकालद्ूारः 
अन्राभिषश्राय: | यदि विशेषा एवं जश्यास्तेषां नाकारणत्वम्‌। न खलु बदरीकण्ट- 
कानां वक्रत्वतीक्षणत्वे बदरीकण्टकमन्तरेण स्तः । तदन्वप्रव्यतिरेकान विधानात्‌ तत्कायें- 
तेति नाहेतुकता । अथ लोहकारेणापि क्रियते ततो व्यभिचारादेवमच्यते | तदपि न 
यथावत्‌ । यत्तो हि-- 
बुद्धिपूव॑क्रियादुष्टेबु द्धिमत्कारणं भवेत्‌ । स्यात्तयेश्वरकष्ठत्वं नास्त्यहेंतुकता तत: ॥। ७३२ ॥ 
बदरीकण्टकादीनां तत एवं निदर्शनात्‌ । विशेषकटपना भ्ो चेद्धिशेषोष्स्तु सहेतुक: ॥ ७३३ ॥ 
बदरीबीजतः कि>व्तु लोहकारादित: परम्‌ । विशेषों रलुक्ष्यते नो चेद्वशिषो नव विद्यते ॥७२था 
न हि दर्शनमान्रनण विशेषः परिग्रद्यते । तदेवाद्व तमायातं॑ तदेवाहेतुक भवेत्‌ ॥ ७३५ ॥ 
तस्माद्यतों विशषास्ते तत एवं सहेतुका: । न हि हेतुविहीनस्य विशेषत्वं प्रसिध्यति ॥ ७३६ ॥ 
तस्माद्यदि भेदा यदि बाह्यार्थता स्वंथा सहेतुकत्वमन्यथा विपयेय: । 


ननु धत्येतबर यस्थिन्‌ यज्जध्म तस्य हेतुत्वे स्पर्शस्य दरशनहेतुता प्रसकता स्पर्शा- 
भावेहस्वभावात्‌ । तदसत्‌ । यत:-- 











वारतिकालडूग र-व्या ख्या 

भाक्षेप-निरास- स्व दाववाद अत्यन्त असत्‌ है, क्योंकि यद्दि विशेष-स्वरूप-जन्य॑ 
माना जाता है, तब कार्यमात्र अकारणक या स्वाभाविक कंसे? वेरोक के काण्ठों में 
तीक्षणता ओर वक्रतारूप घर्मं धरमिरूप काँटों के बिना कभी सम्भव नहीं । धर्मी के 
अन्वय भोर व्यतिरेक का अनुविधान धम्॒ का अच्वय और व्यतिरेक किया करता हैं--- 
“कृण्टकसत्त्वे तीक्षणतादिसत््वम्‌, तदभावे तदभाव:”? | अतः घर्ममात्र में घामिकारणकत्व 
सिद्ध हो जाता है । यदि कहा जाय कि जहाँ लोहंकार एक््ताथ ही काँटे और उनको 
तोक्षणता बनाता है, वहाँ तीक्ष्णता को उत्पत्ति से पूर्व काँठे नहीं, भद्द: व्यभिचरित होते 
से काँट कारण क्ष्यों सिद्ध होंगे ? बह प्रश्त भी उचित नहों, क्योंकि प्रत्येक कार्य बद्धि- 
पवंक किया हुआ देखा जाता है, अठः प्रत्येक कार्य का कर्त्ता कोई बुद्धिमान्‌ व्यक्ति 
होता है। इस प्रकार समूचा भ्पच्च ईश्वर-कतृ क घतिद्ध होता है, [ जसे अविद्धकर्णाचारये 
नें अनुमान किया है--द्वीरिद्रियग्र।ह्याग्राह्मय॑ विमत्याधिकारणभाव।पन्न॑ बुद्धिमत्कारण- 
पूवंकम, स्वारम्भकावयवसन्निवेशविशिष्टट्वाद घटादिवत्‌” ( तत्त्वसं० पं० पू० ५२ )। 
फलत: किसी पदाथ में भहेतुकृता घिद्ध हों सकेगी ७३२७ उसी सहेतुक घटादि 
निद्शन (दृष्ठाश्त) के आधार पर बेरी के काँटों को विशेषता भी सहेतुक ही सिद्ध होती 
है। अहेतुताद में कथित विशेषता लिछ नहीं होती ।। ७३३ || यदि कहा जाय कि बेरी 
के बीजों से अतिरिक्त लोइकारादि के समान वहाँ कोई विशेष हेतु उपलब्ध ही नहीं 
होता, अतः छक्त सहेतुक अनुमान अनुपलब्धि-बाधित क्यों नहीं! इस प्रश्न का छतर यह . 
है कि दद्नमात्र से विशेषता परिगृहदीत नहीं होती, अन्यथा वही अद्वतवाद ( विज्ञान- 
माषता ) प्रसक्त होता है ओर वह अहेतुक है ॥ ७३४-७२५॥ फलत: कार्यों में 
विशेषता जिस वस्तु के द्वारा आती है, उसी के द्वारा प्हेतुकता भी सिद्ध होती 
है ॥ ७३६ ॥| अतः यदि घटादि पदार्थों में विज्ञानभेद है, तब उनमें सहेतुकता और 
बाह्यार्थता भी मातनी होगी, अच्यथा उनका विपयय (अभाव) हो मानना पड़ेगा । 

शंका--जिस वस्तु के रहने पर जो पदार्थ उत्परन होता है, उस पदाथ में उस 
वस्तु को हंतु मानने पर स्पशंगुण में भी दशन की हेतुता प्रसक्त होगी, क्योंकि स्पशे 
का अभाव होने पर दशत का भी अभाव हो जाता है। 


३३२ सभाष्यं प्रमाणवा त्तिकम्‌ [ परिच्छेद! ९ 


शंका--उक्त नियम स्पर्श में व्यभिचरित है, क्योंकि स्पर्श के रहते पर ही रूप- 
दर्शन होता है किन्तु स्पर्श में रूप-दर्शन की हेतुता नहीं मानी जाती। 
समाधान--- ह 
स्पशेस्य रूपहेतुत्वादू दशनेडश्ति निमित्तता ॥ १८४ ॥ 
स्पर्श रूप॑गुण का कारण है। अत: स्पर्श केन होने पर रूप ही उत्पन्न नहीं 
होता, दर्शन किसका होगा ? अतः स्पर्श में भी रूपोत्पादकत्वेन रूप-दर्शन की हतुता 
मानी जाती है, उसमें उक्त नियम का व्यभिचार क्यों होगा ? ॥ १८४ | 


(ख) समुदया का रता-- 
नित्यानां प्रतिषेघेन नेश्वारादेश छम्मव। । 


अपतामर्थ्यादतो हेतुरभववाज्छा परिग्रहः ॥ १८५ ॥ 
यस्मादू देशविशेषस्य तत्माप्त्याशाकतों जृगाम््‌ । 


वातिकालद्टा रः 
एकसाभग्रुयधीनत्वादवियोग: परस्परम्‌ । रूपस्पशंतयोस्तेन तदभावें न दर्शनमु ॥| ७३७ ॥ 
तत्र हि स्पर्शमन्तरेण रूपमेव न भवति | यदि तु रूपं भवेत्‌ भवेदेव दशंनम्‌ । न 
चैवंविधात्‌ व्यतिरेकात्‌ कारणत्वमपि तु रूपमुपदश्यें । यदि स्पशामावे5भावमुप- 
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दर्दयेत्‌ दर्शचत्य । अथवा--स्पर्शस्य रूपहेतुत्वादिति । 
परस्परवियोगन समानकालयोरपि हेतुत्वात्‌ “उपादाय रूपस्थ रूपस्य स्पर्श- 
रूपाणि भूतानि” हेतुस्ततः पारंपरयेण वर्शने स्पर्शस्थास्त्येव हेतुतेति न विपक्षवृत्तिता- 
हेतोरिव्यव्यभिचार एवं । एवं तावदहेतुऋत्व॑ प्रतिषिद्धमिति हेतुत इत्येकाकारो 
व्यवस्थित: । 
समुदय इति द्वितीयमा का रमाह ->नित्यानां मर पेबेनेति। 
वातिकालदू र-व्या ज्या 
._ समाधान--स्पश ओर रूप -दोनों गुण एक ही सामग्री से उत्पन्न होते हैं, बतः 
स्पश का अभाव होने से उसकी सामग्री का अभाव और उस सामग्री के अभाव में रूपगुण 
उत्पन्न ही नहीं होता, दर्शन किसका होगा ? ॥ ७३७ ।। यदि वहाँ रूप उत्पन्न होता, 
तब अवश्य उसका दर्शन होता । स्पर्श में रूप-द्शंन की साक्षात्‌ कारणता नहीं, अपितु 
के के द्वारा, अतः उक्त व्यततिरेक के द्वारा अन्वय-व्यतिरेकावसित कार्य-कारण 
भाव का तिरास करके स्वभाववाद प्विद्ध नहीं किया जा सकता । 
..._ अथवा स्पशं जब अपनी सामग्री के द्वारा रूप का हेतु है, तब रूप-द्॑न में भी 
हंतु माना जा सकता है। समानकालीन पदार्थों में भी अपनी अवियुक्तता या सहभाविता 
के माध्यम से परस्पर-कारणता मानी जाती है । फलत: स्पश गुण भी रूप-दर्शंत में हेतु 
सिद्ध होता हैं, अतः “स्पर्थों रूपदर्शने हतुः, तत्पूर्वभावित्वात्‌”--इस अनुमान का हेतु 
स्पशं में व्यभिचरित नहीं, क्योंकि वहाँ भी हेतुत्वरूप साध्य का भाव ही है, अभाव 
नहीं । इस प्रकार दुःखसत्य मे सहेतुता और तृष्णा में दुःख-हेतुता या दुःखसम्‌दयरूपता 
पयंवसित हो जाती है ? डे 
(खत) समुदयगत द्वितीय भ्ाकार (समुदयरूपता)-- 
दुःख सहंतुक हैं किन्तु उप्तका कोई एक नित्य पदार्थ ( ईश्वर या प्रधान) कारण 
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दुख का ईर्वरणादि के समान कोई एक कारण नहीं हो सकता, अतः समुदय- 
रूपेण भव-तृष्णा ही दुःख-जनक है । नित्य पदार्थों में क्रशः या युगपत्‌ समस्तक।य- 
जनकता सम्भव नहीं, अतः नित्य ईश्वरादि में सामान्य कारणता का ही निषेध किया 
जा चुका है। गर्भादि विशेष देशों का परिग्रह (प्राप्ति) भी तृष्णा से ही होता हैं।१४५॥। 


वातिकालक्धार: 
सहेतुकत्वेड।प दुःख स्य ततो नित्येककारणनिषेधेत समुदयाकारतानिर्णय: | यदि 
कारणमेक नित्यमेव भवेत्‌ । अनपेक्षणान्नित्यस्थानाघायविशेषत्वात्‌। तेषाञ्च नित्यानां 
प्रधानादीनां प्रागेव निषेध: । कुत एतदिति चेत्‌। असामर्थ्यात्‌ क्रमयोौगपद्यामभ्यामर्थ॑- 
क्रियाशक्तिवकल्यात्‌ न प्रभवत्वम्‌ । तृतीय आकारस्तष्णाया एव स आकार: । एतदे- 
वाह--असामर्थ्यादत इत्ति । 


अन्यस्य कारणस्य कमंणोडश्पस्य वा न प्रभवत्वम । न खलु कमंशरीरमविद्या वा 
प्रभवः | समर्थकारणापरनामसा । तृष्णाउन्नावे5भावात्‌ जन्मन: । हृश्यते च तृष्णाया: प्रभ- 
वनम्‌ | यतः परिग्रह आ!ग्रह्परव्यपदेश:ः तत्प्राप्तितृष्णाकृतः: परिग्रहइचायं जन्मसभा- 
गमः | तस्मादस्य तण्णाप्रभवः । भववाजञ्छानागतजन्मप्रार्थनाकारा । 

नन न देशविदोषादिश्रार्थंना समदयसत्यम्‌ । उकतं हि भगवता--“तत्र कृतमत्स- 
मदय आयंसत्यम । येयं तृष्णा पौनभविकी नन्‍्दी रागसहगता तत्र तत्राभिनन्दिनी। 
यदुत “कायत्‌ष्णा । भवतृष्णा। विभवतृष्णा चे”ति । न्ञायं विरेधः। यंस्मात्‌--सा 


वातिकालछ्ा र-व्या ख्या 


नहीं । यदि कोई एक नित्य पदार्थ को कारण माना जाता है, तब युगपत्‌ अनेंक दुःखों 
की उत्पत्ति प्रसक्त होती है, क्योंकि उक्त नित्य हेतु को न तो अन्य कारण की अपेक्षा है 
क्षौर न ऋमिक कार्योत्पत्ति को नियामक विशेषता का उसमें आधान किया जा सकता 
है। इसी लिए ईश्वर और प्रधानादि नित्य पदार्थों में सामान्य कारणता का ही निषेध 
किया जा चुका है, क्योंकि उनमें क्रश:ः या युगपत्‌ कार्योत्पादन करा सामाथ्यं ही नहीं 
होता, अत: द्वितीय आकार (दुःखसमुदयरूपत्व) तृष्णा में ही माना जाता है। 

(ग) समुदयगत तृतीय आकार (प्रभवत्व)-- 


प्रभवत्वरूप तृतीय आकार तृष्णा में ही है--यही कहा जाता है--असामर्थ्या दि- 
त्यादि | तृष्णा को छोड़ कर अन्य किसी कर्म या शरीर से जन्मादि का प्रभव नहीं 
हो सकता, क्योंकि समर्थ कारणसंज्ञक तृष्णा का अभाव होने पर जन्मादि का अभाव 
होता है। तृष्णा से ही जन्मादि का प्रभव देखा जाता है, क्योंकि जन्म-परिग्रह--यहाँ 
परिग्रह का अर्थ है--आग्रह या प्राप्ति, वह तृष्णा से ही होती है। परिग्रह है--जन्प्- 
समागम | फलत: जन्मादि दुःखों का तृष्णा से ही प्रभव होता है । भव-वाउछा का अर्थ 
अन!गत (भावी) जन्म की प्रार्थना (अभिलाषा)। [मह॑षि पततञ्जलि ने अनागत जन्मादि 
को हेयकोटि में रखा है--“हेयं दुःखमनागतम्‌” (योगसू० २।१५)। 

शंका--समृदय सत्य के सत्य के रूप में भगवान्‌ ने केवल त्‌ृष्णा का निर्देश क्रिया 
है--“कतमत्‌ समृदयसत्यसत्यम्‌ ? येयं तृष्णा” (दी० नि० २२२) । अतः गर्भादि देश 
एवं अनागतादि कालख्प विशेषणों से विशिष्ट तृष्णा को समुदय सत्य कहना आगमः 
विरुद्ध है । 

समाधान--किसी प्रकार का विरोध नहीं, क्योंकि उक्त आगम-वाक्य का अथे यह 
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सा भवेच्छाप्त्यनाप्ीच्छो३ प्रवृत्ति! सुखदु!|खयो। ॥ १८६ ॥ 
युतोडपि प्राणिन! छामविभवेच्छे ते मते । 
वह भव-इच्छा ही सुख के लिप्पु और दुःख के जिहासु प्राणियों की कर्मों में 
प्रवतिका मानी जाती है। वह एक ही इच्छा भव (जन्म), काम ( सुख-प्राप्ति ) और 
विभव (दु ख-निवृत्ति) को विषय करने के कारण भव-तृष्णा, काम-तृष्णा और विभव- 
तृष्णा कहलाती है, जसा कि स्वयं भगवान्‌ ने कहा है--““कामतृष्णा, भवतृष्णा, विंभव- 
तृष्णा च” (दो ० नि० २॥२२) ॥१५६॥ द 
सर्वत्र चात्मस्नेहस्य हेतुत्वात सम्प्रवततेते ॥ है८७ ॥| 
असु्खे सुखसंजश्वस्यथ तर्मात्‌ तृष्णा भवाश्रय। । 
वातिकालद्ूर: 
भवेच्छाण्त्यनाप्तीच्छी रिति । 
येयं स्थानोपक रणादितृष्णा सा भवेच्छा संसारतृष्णा ननन्‍्दी रागसहगता तत्र 
तत्राभिनन्दिनी सा सर्वेव कामतृष्णा भवतृष्णा विभवतृष्णा। या स्थानादितृष्णा सा! 
भवत्रतृष्णा सा भवेच्छा ! या स्वगंप्राथनाकारा सा कामतृष्णा । या दुःखत्नियोगेच्छा सा 
विभबतृष्णा। तस्मादविरोध एवं समृदयसत्यनिर्देश!। नागमविरोध: कश्चिदिति। 
तथा हि--सववंत्र चात्मस्नेहस्येति । 
अहद्धारसच्विश्रयात्‌ एकत्वेनारोपितता चित्तमाला तत्र यः स्नेंहः सर्वत्र संप्रवर्तने 
स्थानोपकरणादौ असुब्रे सुखादिरूपरहितत्वेन परमार्थत: । चित्तविपयंयोपहतस्य प्रवते- 
नात्‌ हेतुत्वमत: तृष्णाप्रभवाश्रयः: । न ह्यहष्ट: क्वचिद्ि प्रवतंनसम्बनन्धितः करुणायोग: 
तोड्न्यत्र न संसारकारणम्‌ | अत एव श्रवतंनं प्रति तृष्णाया: सहकारित्वात्‌। प्रत्यय: 
_वातिकालद्टा र-व्या ख्या 
है कि जो यह तत्तद्‌ विषयों के राग की जनिका स्थानादि (देश-क्रालादि) विशेषणों 
से युक्त तृष्णा है, वही भवेच्छा (जन्म या संसरुण को तुष्णा नन्‍्दी (रागप॒हगत) कह- 
लाती है, वही काम-तृष्णा (स्वर्गादि की|अभिलाषा) एवं विभव (दुःख-वियोग) की 
इच्छा हैं। फलतः एक ही तृष्णा के अपेक्षा-भेद से वेसे ही चार आकार हैं जैसे एक ही 
स्त्री पुत्री, पोन्री, प्रपोन्नी और भगिनी मानी जाती है। इस ब्रकाद देक्षने पर आगम- 
विरोध नहीं रह जाता । 
(घ) समुदयग चतुर्थ आकार (प्रत्ययत्व)--- 
आत्मस्नेह'-- यहाँ आत्मा” शब्द के द्वारा उस चित्त-श्रन्तान का ग्रहण किया 
जाता है, जो एकत्वेन आरोपित अहन्ता का आश्रय है। उस आत्मा में स्नेह या राग 
है, वही सवंत्र प्रवरततक दुःखादि में सुख्-बुद्धचा ग्रवर्तंक होता है। पूर्वोक्तचतुविध विप- 
येयों से उपहत चित्त विविध कार्यों में प्रवत्त होता है, अत: तृष्णा सभी प्रवत्तियों की 
हेतु एवं प्रभव का आश्रय है। अद्ृष्ट विषय में कभी भ्रवृत्ति नहीं होती, अपितु हृष्ट, 
स्मृत एवं तृषित विषय में ही प्रवृत्ति देखी जातो है। दुःखी >यक्ति को देखकर ही 
करुणा जागती है और कारुंणिक महापुरुष उसके दुःख दूर करने में प्रवृत हो जाता है, 
अत: करुणा संधार का कारण नहीं। भतएवं तृष्णा ही संसरण या जन्मग्रहण की 
सहकारी कारण या प्रत्यय तृथ्णा ही है । उसमें प्रत्यवमात्रता ही मानी जाती है, उपा- 
दान-कारणता नहीं । उपादान-कारण चित्तस्कन्ध ही है । प्रवृत्ति का प्रत्यय तृष्णा और 
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/अनित्याशुचिदुःखातात्मसु नित्यशुचिसुखख्याति:” (यो० द० २८) इस सूत्र के 
अनसार अनित्य में नित्यता-बुद्धि, अपवित्र में पवित्रता-बुद्धि, असुख में सुख-बुद्धि एवं 
अनात्मा में आत्मत्व-बुद्धिरूप चतुविध विपयेय के द्वारा आत्मा का स्नेंह, राग या तृष्णा 
उत्पन्न होती है, जिससे जन्मादि का लाभ होता है, फलत: तृष्णा ही भव (पुनर्ज- 
न्मादि) की आश्रय सिद्ध होती है | इससे हेतुत्वरूप तृतीय आकार घ्वनित होता है । 

विरक्त नन्मास्ष्ट रिस्याचायों। सम्प्रचक्षते ॥ १८८ ॥ 
अदेहरामाच्शश.. देह्वाद्रागसमुद्धव) । 
निर्मिक्चोपभमादिष्टमुपादान॑ तु बायते ॥ १८९ ॥ 
घंका--“वो त रागजन्मा दर्शना त्‌” (न्या० सू० ३३१।६५) इस सूत्र में महषि गौतम 
ने कहा है कि रागादि से रहित सत्त्व का जन्म (देह-योग) नहीं होता--इससे अर्थात्‌ 
यह सिद्ध होता है कि देहवान्‌ व्यक्ति वीतराग नहीं होता, तब तथागत वीतराग कंसे ? 
वातिकालद्ारः 
मात्रता नोपादानत्वम्‌। ततन्न चित्तमेवीपादानम्‌ | तस्य प्रत्ययस्तष्णा कदाचित्‌ करुणा | 
अनेन प्रत्वयत इति आकार: कथित: । 
ननु प्रत्ययत्वेडपि न तुष्णा प्रत्ययोडषि तु देहस्ततों देहसज्भगतो न वीतरागः । एत- 
देव दर्शय ति--- विरक्तजन्पमा हृष्टेरिति । 
यथैव हि बीतरागस्य जन्म न दृष्टमिति रागो जन्मनो हेतुरत एव युक्तो देहो 
शणगादेहँतुरदेहस्थ रागादुृष्टि: । अन्नोच्यते--रागमसन्तेरणापि जन्म भवति | करुणावशा- 
दर्भिरतिविषयत्वं तु तस्य तृष्णया छियत इति विशेषमात्रहेतुत्वात्‌ तृष्णाप्रत्ययमात्रम्‌ । 
एवं यदि देहो5पि प्रत्ययसात्र रागादीनामयोंनिशोमनसिकार एवं तूपादानकारणं तदेए- 
मेव संगृहीतमित्ति दर्शशति --निभित्तोपगमादिष्टनुपादानमिति । 
ले «..... वातिकाबद्धार-व्याख्या 
कदाचित्‌ करुणा है । इस प्रकार समुदय सत्यरूप तृष्णा में चतुर्थ आकार प्रत्ययमात्रता 
कहा गया । 
शंका--दु:खंसत्य का कोई प्रत्यय होने पर भी तृष्णा प्रत्यय नहीं, अपितु देह को 
दुःख का प्रत्यय मानना चाहिए, अत: जब तक देह से युक्त पुरुष है, तब तक वीतरागता 
सम्भव नहीं-यही कहा जाता है--विरक्तजन्मेत्यादि । क्र्थात्‌ जेसे वीतराग पुरुष का 
जन्म नहीं होता, वैसे ही रागी पुरुष का देह से : ॥ | 
मिशन है क्योंकि देह-रहित पुरुष मे रंग न देला जाग 
समाधान--रागवे!न्‌ पुरुष का ही जन्म होता, राग के बिना भी जन्म होता है-- 
करुणा-वदात्‌ । तृष्णा तो केवल सहायक कारण है, जन्म के असाधारण कारणों में 
करुणा भी है। रागादि का भी तृष्णा उपादान कारण नहीं, अपितु अयथावत्‌ अवधारणा 
(सःकायरष्टि जादि) ही उपादात्तकारण हैं.। इस प्रकार तृष्णा का जन्मकारणत्णस्वेन 
संग्रह अनुचित नहीं- यही कहा जा रहा: हैं--''निमित्तोपगमात्‌” इत्यादि । जर्थात्‌ देह 
को; भी अयोनिशों मनसिकार (मिथ्या धारणा) का अनृवतेन करते के कारण शागादि 
का निमित्त माना जाता है। वह (शरीर) कदाचित्‌ वासनों (संस्कार) का उदबोधक 
वेसे ही होता है, जैसि--विषय । यह युक्ति तो देह में राग की हेतुता भी सम्पादित 
कयती है । फलत: अन्योज्न्याश्रयता कै कारण अनादि सामग्रीजन्य होता है । इस प्रकार 
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समाधान-देह में निमित्तकारणता मान्री जाती है, उपादानकारणता नहीं, 
उपादानकारण पूवराग ही होता है। राग जन्म का हेतु नहीं होता, क्योंकि वीतराग 
पुरुष का भी करुणा के द्वारा देह-ग्रहण देखा जाता है। रागी पुरुष का भी तृष्णा के 
द्वारा ही जन्म-ग्रहण होता है। इस प्लकार प्रत्यवतारूप चतुर्थ आकार दिखाया 
गया ॥ १८५-१८६ !। 
हमां तु मुक्तिमन्विच्छन बाधते स्वम्तं स्वयं । 
जन्मना सहभावव्चेत्‌ जातानां रागदशनात्‌ ॥ १६० ॥ 
सभागजाते! प्राकू पिद्धि! कारणत्वेडपि नोदितसू्‌ । 
“वीतरागजन्माहष्टे:”--इस युक्ति का अवलम्बन कर यदि चार्वाक जन्मान्तर 
का निषेध करता हैं कि इस देह से ही राग उत्पन्न हो जाता है, उप्तके लिए पृव॑जन्म 
के राग की अपेक्षा नहीं, तब चार्वाक स्वयं अपने का ही निराकरण कर डालता है कि 
देह से राग और राग से देह--इ पका प्रसक्त अन्योडन्याश्रय तभी दूर हो सकता है कि 
बीज-वृक्ष के समान ही देह और राग का अनादि प्रवाह मानता जाय। तब तो जन्मान्तर 
सिद्ध हो जाता है | जन्म से लेकर देह और राग का सहभाव देखने में आता है-- 
ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि नवजात बछड़े आदि में राग एवं रागमू लक प्रवृत्तियाँ देखी 
जाती हैं, अत: राग की उत्पत्ति शरीर से न मानकर सभाग (सजातीय) पूव॑रागात्मक 
हेतु से ही माननी होगी, उसके लिए जन्मान्तर माचना आवश्यक है । 
अज्ञानय , उक्ता तृष्णत्र सन्तानभरणादू भवे ॥| १९१ ॥ 
वातिकालद्ूारः 
देहो5पि रागस्यायोनिशोमनस्कारमन्‌वतंमानो हेतुरिष्यत इव । स कदाचिद्वा- 
सनाप्रबोधस्य हेतुविषयवत्‌ । एषा तु युक्तो रागहेतुत्वमप्रि देहस्य सम्पादयति | ततो- 
अन्योश्न्यहेतुत्वात्‌ू_ तथाभूतानादिसामग्रीप्रभवं॑ जन्मेति )जन्मान्तरप्रसिद्धिरिति चचितं 
चार्वाक्नचितमर्रिष्मता । 
ननु सगुर्ण द्वव्यमेव्रोद्यते ; ततोइनयोरन्योडन्यमहेतुता । एवं हि--जन्मना सह- 
भाववचेदिति । 
तृष्णाकमंणी जन्मसमुदय:-- 
यदि हि जन्मना सहभावों रागादीनाप्रिति न रागादयो देहस्थ हेतुः तदा देहो5पि 
न रागादीनाम्‌ । न चाहेतुकता तत: | समाचजातीयकारणजनिता रागादय इति सिद्ध 
मभिमतम्‌ | 


वातिकालल्ूदा-व्यखया 

जन्मान्तर की कि चार्वाक्र-मत की चर्चा में की गई है। 

शंका ->रागादि गण हैं और देह द्रव्य । द्रव्य के गृण की उत्पत्ति मानी जाती है 
और गुण से द्रव्य की उत्पत्ति मानने पर अन्योथ्न्याश्रयता क्‍यों नहीं ? 

समाधान--भज्ञान कारणत्वे5पि नोक्तम्‌” । यदि जन्म से लेकर ही देह और 
रागादि का सहभाव देखा जाता है, तब न तो रागादि को देह का हेतु माना जा 
सकता है और न देह को रागादि का, क्योंकि सहभूत पदार्थों में कायंकारणभाव होता 
ही नहीं | ये दोनों भहेतुक- हैं--यह भी नहीं कह॒ सकते, अत; रादादि अपने-अपने 


द् 
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वातिकालल्टारः 
ननु न तृष्णा कारणमेक॒व । अविद्या तृष्णा कर्म चेति त्रयस्थ कारणत्वात्‌। 
तष्णव तत्र तत्राभिनन्दिनीति समृदयसत्यनिर्देशः: कथम्‌ । 
..._नैतदस्ति | काणणत्वेषपि नानस्तरकारणत्वम्‌ । तष्णैवानन्तरयेण कारणं संसारे 
सन्‍्तानस्य प्रेरणात्‌ । न हि मोहकमंणो: सतोरपषि तृष्णामन्तरेण कदिचत्‌ प्रेरयिता। न 
हि विपयंस्तो5पि सद्भतृष्णामन्तरेण प्रवत्तते । अत एवाह--आनतस्तर्यात्‌ न कर्मापीति । 
कर्मोपात्तमपि राज्यादि परित्यजत्यतृष्ण: । 
ननु बुद्धि: कर्मानुसारिणीति परित्याग: कर्म तत्ताह॒शं येन उपनतमवधीरयति । 
ना जन्मनोउस स्भव: इत्युज्यते ! तेषामपि कर्मक्षय एवं मुक्तिरन्य थाउभावात्‌ ॥ 
चयत-- 
8 तृष्णाविरहितस्यास्थ यदि कर्म परिक्षयः । प्रधानं कारणं तष्णेत्येदेवात्र युक्तिमत्‌ ॥७३८॥ 
अथ तृष्णास्ति नेबास्ति करमंणोह्स्य परिक्षय: । सतृष्णस्यास्य हि. भवेत्‌ पुनः कर्मापरापरम्‌ ॥७३९॥ 
एवं तावत्‌ चतुराकारमार्यसत्य व्याख्यातं समुदयलक्षणम्‌ । इदान्ीं तददुःखं 
नियोधसम्भवीति निरोधप्तत्यं चतुराकारभाह-- 


े >०_>+- 








.. वातिकालझ्ार-व्याख्या 
सजातीय कारण (हमनन्‍्तर प्रत्यय) से जलित हैं--यही सिद्धान्त-प्तम्मत है । 
शंका--जन्‍्मादि को कारण अकेली तृष्णा नहीं, अपितु अविद्या और कम को भी 
कारण माना जाता है, जेस्ता कि अद्वेत वेदान्त के आचार्यों ने भी कहा है--““अविद्या< 
कायक्रमंभूतसमुदायबीजांकुरों जगदात्माउशभिजायते” (मु० उ० भा० १८) 
समाधान--यर्याव अविद्या, तृष्णा और कर्म-ये तीनों ही जगत्‌ के कारण हैं, 
तथापि कार्य (जन्मादि) के अव्यवहित पूर्वकाल में तृष्णा ही रहती है, अतः तृष्णा को 
प्रधानता देने के लिए उसी का उल्लेख कर दिया गया है । मोह (अविद्या) और कर्म 
के रहने पर भी तृष्णा के बिना अन्य कोई प्रेरयिता नहीं होता। कोई विपर्यस्त-बुद्धि 
वाला प्राणी भी तृष्णा के बिना किद्नी कम में प्रवत्त नहीं होता | अतएव वाधिककार ने 
कहा है--आनस्तर्या दित्यादि । अर्थात्‌ तृष्णा जन्मादि के अव्यवहित पूर्वकाल में विद्यमान 
होने से असाधारण कारण है। त॒ष्णा के बिना कर्म भी जभ्मादि-ग्रहण का कारण नहीं 
बन लता, क्योंकि कर्म के द्वारा प्राप्त राज्य का भी वितृष्ण पुरुष परित्याग कर 
का का > बुद्धि कर्मों के अनुसार होती है, अतः वितृष्ण पुरुष की बृद्धि ही वेसी हो 
जाती है, जिपके द्वारा राज्य का परित्याग हो जाता है, वितृष्णता के द्वारा वह नहीं । 
यदि कहा जाय कि मुक्त पुरुषों के कम होते ही नहीं कि उनका जन्म प्रसकक्‍त हो । तो 
बेसा नहीं कह सहते, क्योंकि मुक्त पुरुषों के कर्मों का क्षय हो जाने पर ही म॒क्ति का 
लाभ होता है, कर्मो के रहने पर मुक्ति का लाभ नहीं होता। इस प्रकार कम ही 
जन्मादि का प्रधान कारण होता है, तष्णा नहीं । 
समाधान--तुष्णा-र हित पुरुष के कर्मों का परिक्षय होता है, तब भी तृष्णा को 
ही जन्मादि का प्रधान कारण मानना ही युक्ति-युक्‍्त है ॥७३८।॥ यदि किसी पुरुष की 
तृष्णा द्ै, तब उसके कर्मो का अत्यन्त प्रक्षय नहीं हो सकता, क्‍योंकि सतृष्ण व्यक्ति के 
पुना उत्तरोत्तर कम आरब्ध होते जाते हैं ॥७३६।॥| इस प्रकार आयेसत्य की व्याख्या 
की गई हर समुदय का लक्षण किया गया। अब दुःखों का निदशेध सम्भव है--यह 
के " 
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आनन्तयच्च कमोपि सत्ति तश्सिन्नसः्मवात्‌ । 
तदनात्यन्तिक हती! प्रतिबन्धादिसम्भवात्‌ ॥ १९२ ॥ 
प्वपद्यस्थ 'कारणत्वेडपि वोक्तम'--इसका अन्वय “अज्ञानम्‌! के साथ अभीए्ठ है। 

अर्थात्‌ यद्यपि अज्ञान ( अविद्या ), काम ( तृष्णा ) और कमं+--े तीनों ही संसरण 
(जन्मादि) के कारण माने जाते हैं, तथापि उन सत्रका कथन न करके एक मात्र तृष्णा 
का प्रदर्शन इपलिए किया गया है कि तृष्णा ही पंचस्फन्ध-पन्तान को भ्रवर्तिका, अव्य- 
वहित पूर्व-त्त्ति एवं तृष्णा के उच्छेद से दुःखों काआ। त्पन्तिक उच्छेद किया जा सकता 
है । इस प्रकार जो लोग दुःख निरोध को असम्भव मानते हैं उनके लिए निरोधताकार 
ध्वनित किया गया है ॥ १९१-१६२ || 
(४०) चतुरशाकारं निरोधसत्यम्‌--- 


जम नम सम मना मनन न ममता मा तमाम तक नाक नानक 





वातिकालद्टार:ः 
(४०) निरोधसत्यम्‌-- 
संसाय॑भावे मृक्तिव्यवस्था--तदनात्यन्ति कं हेतोरिति । 

निरोधतः बान्तत: प्रणीतत: स्ति:शरणतश्चेति चत्वार आकाराः नियोपध एव 
नास्‍्तीति वादिनं प्रति निरोधतः ह्यच्यते । मुक्तानामपि रागादिसम्भव इत्ति परैर्भ्युप- 
गम्यते । तत्प्रतिषेधेन शान्ततः | झतः परो5षषि सम्भवति सोक्षतातिमश्रतिक्षेपेण प्रणीतत 
इत्याकार: । मुक्तोषपि पुनरमुक्तो भवतीति निरस्य एतत्‌ भिःस्तरणत इति चतुर्थ 
भाकार: | तत्‌ प्रथम आकारतात्यनात्यन्तिक नात्यन्तं भवति निरुध्यतेडप | न च संसा- 
रित्वादसम्भवो मोक्षस्य दोष: | इष्टत्वात्‌। न हि कस्यचित्‌ मोक्षो5पछ्ति । यो हि बढ्ो 
न हि तस्य मोक्षोइस्ति । तत्स्वभावत्वात्‌ न मृक्तस्यापि बन्च:। सदा तस्य मृक्तस्वभा- 
... वातिकालझ्धार-व्याख्या 
दिखाने के लिए चतुराकार निरोघसत्य का निरूपण किया जाता है-- 


(४०) निरोधसत्य--- ग 
[यह जो कहा गया कि “तदनात्यन्तिकम्‌” अर्थात्‌ वह (दुःख) अनात्यन्तिक 


(अनित्य या समृच्छेदनी य) है, कि उसकी हेतुभूत कएणा का उच्छेद सम्भव है। इससे 
होगा क्‍या ? मोक्ष तो हो नहीं सकता, क्योंकि ससारित्वरूप बन्धनवाला भात्मा है 
ही नहीं तब मोक्ष या बन्धन का नाश किसका होगा ? इस प्ररन का उत्तर यह है 
कि पारमाथिक आत्मा के न होने पर भी औपचारिक ( क्षणिक धिज्ञान स्कनध में 
एकत्वेन दुःखित्वेन और दुःखित्वेन । आरोपित आत्मा माना जात! है, जेसा कि आचायय॑ 
धसुबन्धु ने कहा है --“आत्मधर्मोपचारो हि विविधो यः प्रदर्यंते” (विज्ञप्ति० त्रि०१)। 
उसके दुःखों की हेतु तृष्णा की जब तक निवृत्ति नहीं होती,. तब तक वह स्वस्थ नहीं 
होता, रज्जु में आरोपित सर्प के समाच अपने में दुःखित्व का आरोप करके सदा 
दु:ःखी और व्याकुल बना रहता है| । 
दुःख-निरोध के भी चार आकार होते हैं--(१) निरोधरूपता, (२) शथ्वान्तता, 
(३) प्रणीतता (यानि-प्रणीतता उत्तमता) और (४) नि:सरणता ( निर्मुक्तता )। 
(१) जो वादी कहता है कि निरोध नाम की वस्तु ही नहीं, उसके प्रति निरोधता 
आकार । (२) पुक्त सत्त्वों में भी राभादि सम्भव है--ऐसा जो वादी मानते हैं, उनके 
प्रति शान्तता । (३) निरोध से भी परे म॒ुक्तता है-ऐसा मारने वालों के प्रति प्रणीतत्ता 
(अनुत्तमता) । (४) मुक्त पुरुष भी बन्धनागार से निर्मुक्त नहीं होता-- ऐसा माननेवाले 
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सांपारित्वादनिमोक्षी. नेश्त्वादगप्रसिद्धित+ । 
यावच्चा[त्मनि न प्रेम्णो हानि। स परितस्यति ॥ १९३ ॥ 
तावदूद।रितमारोप्प न च स्वस्थोष्च॒तिष्ठते । 
सिथ्याध्यारो पहानाथ यत्नोउसत्यषि मोक्तारि ॥ १९४ ॥ 
शंका--सं ता रित्व धर्म से किसी की मुक्ति नहीं हो सकती अर्थात्‌ कोई संसारी 
व्यक्ति मुक्त नहीं हो सकता, क्योंकि संसारी आत्मा कोई प्रसिद्ध ही नहीं, तब किसकी 
मक्ति होगी ? ऐसी परिस्थिति में दुःख-निरोध को सम्भावना ही नहीं रह जाती । 
/ समाधान--संसारी पुरुष की मृक्ति कौन चाहता है ? बद्ध आत्मा की जब सत्ता 
ही सिद्ध नहीं होती तब वह मुक्ति का अधिकारी क्‍्योंकर होगा ? केवल दुःख कअपने 
हेतु के बल पर प्रवृत्त है और हेतु के अभाव में उसका निरोध सम्भावित है। 
यदि कोई संसारी ही नहीं, तव कोन मम॒क्षु होगा और मोक्ष-लाभ के लिए प्रवृत्त 
होगा ? इस तथ्य को ध्यान में रकख्षकर वातिककार ने कहा है--'यावच्चात्मनि”। 
अर्थात्‌ एकत्व और आत्मत्व का अभिमान जिस स्कन्ध-समूह में है, उसमें जब तक प्रेम 
(आर्सक्ति) की निवृत्ति नहीं होती, तब तक दुःखी आत्मा का आरोप करके कथित दुःख - 
सन्‍्तान दुःखी बचा रहेगा!। आशय यह है कि वस्तुतः कोई संसारी आत्मा न होने पर 
भी आरोपित दु:खी आत्मा बन्ध-मोक्ष का अधिकारी हो जाता है, वही “अहमेव बद्धो* 
8मेव मोक्ष्या सि”--ऐसा! व्यवहार करता है। व्यवहार में वस्तु-सत्ता अपेक्षित नहीं, 
अपितु बैसा कवताय (अवधारण) मात्र । वह है ही--“आत्मधर्मोपचारों हि विवधों 
यः प्रवर्तते । विज्ञानपरिणामो5प्रौ” (विज्ञप्ति० त्रि० १)॥ १९३-१६४ ॥ 


लू आह 
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वातिकालद्धारः 

बत्वात्‌। केवलचितसन्तानस्यापरिशुद्धस्य संत: साम्रग्रीविशेषतः परो भागो विशुद्ध 
उत्पयते । तदपास्य परिशुद्धस्थ संसारितेवासिद्धा । न च ससारी परमार्थतः कश्चिदस्ति 
क्षणानामसंसरणात्‌ । सन्तानस्य च परमाथंतो&माबातू तत: संसारित्वादित्यसिद्धो हेतु: । 
न चापि मौक्ता विद्यते यस्य सोक्ष: । 

ननु यदि बद्धो व मोक्ताइन्यस्य बन्धोडन्यस्य मौक्ष:। अन्यस्य क्षुदन्यस्प तृप्ति: । 
अन्य! चिकित्सादुः:खमनुभवति, अन्यो व्याधिरहितः। अन्यस्तु यः परिक्लेशवानपर: 
स्वगंसुखमनुभवति । प९: शास्त्राभ्यासायस्तोबन्यो5धिगतशास्त्र: तदा किमिति हेतोर- 
मियोग:ः प्रेश्नावतः । अन्न समाधि: । यस्मात्‌ --यावदात्मनति न प्रेम्ण इत्ति 
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. वात्तिकालद्धार-व्याख्या 

वादी के लिए निःप्तरंणतारूप चतुर्थ आकार माना जाता है। इनमें प्रथप्त निरुद्धता 
अनात्यच्तिक है । अध्यण्त नहीं होती । संसारित्व धर्म को आत्यन्तिक निवत्ति का न 
होना कोई दोष नहीं, क्योंकि वेक्षा हो देखा जाता है। वस्तुत्यिति यह है कि कोई 
वद्धसत्त्व मुक्त हुआ ही नहीं | जो बद्ध होता है, वह मुक्त नहीं होता । जो मुक्त- 
स्वभाव का है उसका कभी बन्धन नहीं होता, क्योंकि वह सदा मुक््तस्वभाव हैं। 
केवल अपरिशुद्ध चित्त-सन्त।न्त को बन्धन होता है, उसका पर्भाग विशेष सामग्री के 
द्वारा परिशुद्ध उत्पन्न होता है, उध्षमें संसारिता हो नहीं होती | परमार्थत: संसारिता 


किसी में भी नहीं होती, क्योकि क्षणों का संसरण नहीं होता और सन्‍्तान की पार- 
तू यह 


मार्थिक सत्ता नहीं मानी जाती । अतः संसःरित्वादनिर्मोक्ष--यहाँ 'संसारित्वा 
हेतु असिद्ध है और कोई भोकक्‍ता भी नहीं, जिसको मोक्ष-लाभ हो । 


+>स्ज्कड 
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जाक उ्कइुताभन्‍न्‍नका 


5 
बच कक के "कक 


३४० सेभाष्यं प्रमाणवात्तिकरम्‌ [ परिच्छेद! १ 
अब्स्था वीतरागाणां दयया कमंणापि वा। 
आक्षिप्तेडविनिवत्तीश/ सहकारिक्षयादलप् ॥ १९५ ॥ 
नाक्षेप्तुमपर॑ कम भवतृष्णाविलडिघनास्‌ । 

वीतराग पुरुषों की संसार में अवस्था (अवस्थिति) दो कारणों से होती है-- 

(१) दया से ( दूसरों के दुःखों की निवृत्ति के लिए )। (२) अथवा प्रारब्ध कम के 

आंघार पर | प्रारव्धकर्माक्षिप्त स्थितिकाल में भावान्तर की स्थिति क्‍यों नहीं ? इस 

प्रश्न का उत्तर है--सहका रिक्षयात्‌ । अर्थात्‌ सहकारी सामग्री के अभाव में भावाध्तर 
की अवस्थिति नहीं रहती । अतएवं भवतृष्णावलड्िघनाम्‌ (पुनर्भव की तृष्णा से रहित 

महापुरुषों के) जन्मान्तर का लाभ नहीं होता ॥ १६५॥। 

बैक पल कक छाउलतत़ : 77: बातिकालेदूार 
मक्तानां संसारे स्थिति:--अवस्थावीतरागाणामिति । 
अत्रायमभिप्रायः । यदि तावत तत्त्वदश्शिनः प्रच्ति एतदुच्यते । तदा सिद्धसाध्यतेव । 

न हि ते क्वचित्प्रवर्तन्ते यत्नं वा कुवेन्ति | घर्मा एवं भ्रह्मतव्या इति वचनात्‌। अथा- 

स्मदादीनं तदा तस्येकत्वाभमिमानात्‌ स॒ एवं बध्यते स एवं म॒क्तिमानित्येकाधिकरणतेव 


तयोः | न हि परमाथंतो वस्त्वस्तीत्येतावतंव तथा व्यवहार: | भ्रतोत्यपेक्षत्वाद्‌ व्यव- 
हारस्य | तथा हि--न परमार्थतः सपे; परिहारविषयः। अपि ठु । सपंतया विमोक्ष 


विषय 
..._ अथ यदि नाम संवुत्या एकत्वमु | तथापि संवृत्या व्यवहारोअस्तु । परमार्थेकत्वा- 





वातिका लल्टा रूव्य। खया। 

शका--यदि बद्ध व्यड्वित मुक्त नहीं होता, तब अन्य बद्ध ओर अन्य म॒क्त होगा । 
क्षु॑ता- किसी अन्य में ओर तृष्ति किसी अन्य में । चिकित्सा किसी और की और रोग- 
मक्त कोई और | जप, तप, कर्मादि बलेश झले कोई और स्वगसुख को प्राप्ति किसी 
और को । शास्त्राभ्यास का परिश्रम करे कोई और ज्ञानवान्‌ हो कोई और--यह 
कैसी विडम्बना ? ऐसी परिस्थिति में कोई प्रेक्षावान्‌ किसी हेतु-न्लामग्री का संग्रह 
क्यों करेगा ? 

समाधान--क्थित आपत्तियों का ढे< क्या किसी तत्त्वदर्शी पुरुष के सामने किया 
जाता है ? अथवा अस्मदादि के सामने ? प्रथम पक्ष में सिद्ध-साधनता है, क्योंकि तत्त्व- 
दर्शी पुरुष न तो किसी फल की लिप्सा करता है ओर तन किसी की प्राप्ति का प्रयास, 
क्योंकि उसके लिए सभी कतंव्यों का परिहाण ही विहित है । यदि अस्मदादि साधारण 
ग्पक्तियों के लिए अन्य-बद्धता औय अन्य-मुक्तता की आपत्ति दी जाती है तब वह 
उचित नहीं, क्योंकि हमलोग बद्ध और मुक्त की एकता मानते हैं।जो व्यक्ति बदढ्ध 
(बन्धन-युक्त) होता है, वही बन्धन-पमुक्त होता है, इस प्रकार बन्धन ओर मोक्ष की 
समानाधिकरणता सिद्ध होती है ! वस्तु परमार्थ हो, तभी उसका व्यवहार होता है-- 
यह आवद्यक नहीं, अपितु व्यवहार में वस्तु की प्रतीति मात्र अपेक्षित होती है, वह 
(प्रतीति) रज्जु में कल्पित सग्गं की भी हो जाती है ओर पुरुष उप्तते डरकर भाग पड़ता 
है, उसे मार डालने के लिए तत्पर हो जाता है । 

यदि बद्ध और मुक्त की कैवल सांवुतिक एकता है, तब व्यवहार भी सांवृतिक 


ही होता है, पारमाथिक नहीं । स्वप्न की तलवार यदि प्रातीतिक है, तब उससे शत्रु 


कक. 





श्लोक: १६५ ] प्रधाण सिद्धि! ३४९१ | ह 


६ का करके 


४ वातिकालद्ारः 
भावात्‌ कथं परमार्थिको व्यवहार: । तदसत्‌ | तदेवम्‌-- 


संवृत्यास्य यथेकत्वं व्यवहारो5पि स्‌ संवृति: ॥ न तत्त्वेन यथकत्वं व्यवहारोध्पयतात्त्विक: ॥७४०॥॥ 
यत्नोईप खलु नवास्ति स्वरूपादपर: क्वदितु । कार्य क्रारणभावस्तु न चोद्यस्यावकशक़त्‌ ॥७४१॥ 
कस्मादस्मादिद॑ं कार्यमति केयं विदः्घता । नव प्र क्षावतः क्वापि प्रवर्ततनिवतने ॥३४२॥ 


पौर्वापर्यो पलम्भस्य प्रमाणेनाप्रवेदनात्‌ | क्षणमात्रस्य च क्वापि न प्रवतंनसम्भवः ॥७४३॥। 4 
ततो यत्नों5पि नास्व्येव कृष्यचित्‌ विश्रमस्ततः ६ ' । 


|! 
अ्रभ्युपगम्याप्युच्यते--अवस्थेत्येवमादि । कं 
पारमार्थिकत्रोधे हि यदि नव प्रवरतते । विरागाणां न चेष्ठा स्थात्‌ पूर्वोत्तरविभागभाक ॥|७४४॥ 
चेष्ठाज्ञानावबोधेईपि करुगात: प्रवर्ततम्‌ | यथा प्रजाहितो राजा स्वसन्तानयत्नवान्‌ ॥७४५॥ 
प्रणिधान परधानस्य कार्य' तव॒प्रणिधानतः ॥ कर्मंसरामथ्यंतों जात॑ को&न्र पय॑नुयुज्यताम्‌ ॥॥७४६।॥ 
तस्मान्मिथ्याध्यारोपस्य एवंविधस्य भहाणाय यत्त:। अन्यथा मूठस््य न दुःख* 
संवेदनहानि: । यदि तह कर्मणावस्थानं जन्प्रान्तरकर्माप्यस्तीति जन्मान्तरसज्भति: 
स्थात्‌ । अथासमर्थ कर्म वीतरागस्थावस्थानं न भवेत्‌ । अतन्रोच्यते--आ क्षिप्तेडवि निवत्तो - 
बातिकालदूा र-व्याख्या 
का संहार भी प्रातीतिक हो है । बद्ध-मुक्त का पारमाथिक एकत्व न होने के कारण 
पारमाथिक व्यवहार क्योंकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि जब बद्ध और मुक्त 
व्यक्तियों की केवल सांवुतिक एकता है, तब व्यवहार भी अतात्त्विक ही माना जायगा 
॥ ७४० ॥। मोक्ष या दुःख-प्रहाण के लिए कोई प्रयत्न भी उपलब्ध नहीं होता । सांवृतिक 
सत्ता और व्यवहार का कार्यकारणभाव भी आरक्षेप का विषय नहीं होता, क्योंकि 
वह भी केवल सांवुतिक ही होता हैं।। ७४१ ॥ जब कोई काय-आऋारणभाव है ही नहों, 
तब “अस्मात्‌ कारणाद इदं कार्य भवति”--इस प्रकार व्यवहार कंसे होता है ? इस प्रदन 
के उत्तर में केवल इतना हो कहना होगा कि यह व्यवहार भी सांवृतिकमात्र है। 
इसी प्रकार प्रेक्षावान्‌ ( तत्त्ववेत्ता पुरुष ) वस्तुतः न कहीं प्रवृत्त होता है और न कमी. ४ 
निवृत्त ।७४२॥ कारण और कार्य की क्रमश: पूवं और उत्तर काल में उपलब्धि भी 
प्रमाण-सिद्ध नहीं । क्षण-भंगवाद में कहीं प्रवृत्ति हो भी नहीं सकती ॥|७४३॥ प्रवृत्ति 
के लिए प्रय्त्त भी सम्भव नहीं, जो दिखता है, वह भ्रममात्र है। 
इस सांबृत्तिकवाद को मानकर भी यही कहा जा सकता है कि यदि पारमाथिक 
बोध हो जाने १९ कहीं प्रव॒त्ति नहीं होती, क्योंकि वीतरणाग पुरुषों को पुर्वोत्तर-विभाग- 
सापेक्ष कहीं प्रवृत्ति ही नहीं होती ॥७४३।॥ चेष्टा का ज्ञान होने पर भी कारुणिक 
पुरुष की प्रवृत्ति दया के 5 होती है, जैसे प्रजा का हितेषी राजा अप॒नो सनन्‍्तान की 
रक्षा में ही प्रवृत्त होता है ॥७४५॥ प्रणिधान-प्रधान योगी का कार्य प्रणिधान से होता 
है । कर्मों के सामथ्यं से वह प्रणिधान में प्रवृत्त होता है, इस पर कोई किन्तु क्‍यों छठा- 
येगा ? ॥७४६।॥ निष्कर्ष यह है कि शात्मविषयक मिथ्या आरोप की निवृत्ति के लिए 
ही कारुणिक पुरुष दुःख-प्रह्ाण में प्रवृत्त होताः है, क्योंकि आत्मा की मिथ्या घारणा- 
वाले व्यक्तियों के दुःखों की कभी निवृत्ति हो ही नहीं सकती । 
शंंका--य दि प्रारब्ध कम के आधार पर वीतराग पुरुष की संसार में अवस्थिति 
रहती है. तब जन्मान्तर-प्रद फर्म भी है, अतःवीतराग का जन्मान्तर भी होना चाहिए। 
समाधान-- कम क्षे द्वारा: प्रापणीय फल को भ्राप्ति, भो तभी होगी, जब “उसके लिए 
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दुःखज्ञानेडविरुद्धस्य पूवसंस्कारवाहिनी ॥ १९६ ॥ 


बस्तुधर्मों दयोत्पत्तिन सता सच्चाजुरोधिनी । 

“सर्व दुःखम्‌”--ऐसा साक्षात्कार जिसे हो गया है, वह द्वेषादिरूप विरोध से 
रहित सर्वत्र समदर्शी हो जाता है, तथापि दुःखी व्यक्ति को देखकर पृ संस्कारों कै 
आधार पर जो करुणा उत्पन्न होती है, वह आात्मसत्ता की अपेक्षा नहीं करती, वह 
(दया) एक वस्तु का धर्ममात्र है ॥ १६६ ॥ 

आत्मान्तरसमारोपादू रागो धर्मे्तदात्मके ॥ १९७ ॥ 
दु/खसन्त।नसंस्पशमात्रेणेवं._ दयोदय३ । 

दया की उत्पत्ति तो दुःख-पथ्तान के संस्पर्श ( दर्शन मात्र ) से होती है, उसको 
सत्त्व-दरंन ( आत्मदर्शन) की अपेक्षा नहीं । अतदात्मक ( आत्मात्मीयरूप से रहित ) 
स्कन्धरूप धर्मों में ही आत्मरूपता का आरोप हो जाने मात्र से राग या आसक्ति हो 
जाती है, अतः दुःखो प्राणी पर दया भा जाती है, सत्त्वग्रह (आत्मग्रह) को आवश्यकता 
नहीं होती ॥ १६७ ।। 


बीतो"त6लन>ल_ .+._ #+ :-. + झि मनन +.. अाखि या ऋआआा | 


वातिकालद्धारः 


ष्टरिति | 
नाक्षिप्तो य॒त्नमन्तरेण निवतंयितुं शक््यः। यत्नश्च वीतरागस्थ प्रतिहन्यते। 


उपेक्षया न तपध्य क्वचिदास्थेति । अत एवास्थाउमावात्‌ नापरजन्मोव्राजनम्‌ | ततः सह- 
कारिण: तृष्णालक्षणस्थाभावात्‌ । तदेव पूु्वतृष्णाजनितमिदं जन्म नापरमिति। ननु 
दया नामेय॑ सत्त्वे दुःखात त्रातव्ये भवति तान्यत्र। न च सत्त्वः कश्चिदस्ति। नापि 
सत्त्वदशंनं प्रहीणात्मदर्शनानां ततो दयातो न अहीणात्मदर्शना: । अन् परिहार:-- 
दुःखज्ञाने5विरुद्धस्येति । 
यदा हि सकलमेव दुःखमिति साक्षात्क्ृतं त्रिदुःखत्ायोगि। तदास्य समुदयलक्षणा 
तृष्णाश्ते ति प्रहीणसमुदयस्य न रागादय इति । समता5विरोधिता । सकलेनेव तत्त्वसंधा- 
तेन | ततो दुःखितदर्शनात्‌ बस्त्वाश्रयादयोत्पत्तिमह॒ताम्‌ । व तस्यामवस्थायां सत्त्वग्रहा- 
वातिकालडूटा र-ब्या ख्या 
प्रयत्न किया जाय, किन्तु वीतराग पुरुष का प्रयत्व जन्मास्तर के लिए श्रतिहत हो चुका 
है । उपेक्षा के कारण उसकी किसी कम में आस्था ही नहीं रही, फिर पुनर्जन्म के उपा- 
जन में वह प्रवृत्त क्यों होगा ? पुनर्जेस्म के लिए तृष्णारूप सहायक साधन का भी 
अभाव है । पृ्व-तृष्णा के द्वारा यह अन्तिम जन्म मिला, अप३-जन्म का लाभ क्‍यों 
होगा ? 
शंका--वीत राग पुरुष को यह दया नाम की भावना दुःखो आत्मा के उद्धार के 
लिए ही होती है, किन्तु आत्मा या सत्त्व नाम की कोई वस्तु ही नहीं। वीतराग पुरुष 
की सत्काय-दृष्टि प्रहीण भी हो जाती है, अत: उसकी दया किस काम की ? 
समाधान--वीतराग पुरुष जब “सर्वमेव दुःख१”-ऐसा साक्षात्कार कर लेता है, 
तब उसकी दुःख-निदानभूत तृष्णा समाप्त हो जाती है। तृष्णा-रहित व्यक्ति के रागादि 
नहीं रहते । सवंत्र समता या भ्विरोधिता का उदय हो जाता है । सकल सत्त-संधान 
पर करुणा और मंत्री व्याप्त हो जाती है। सभो जीवों की सत्त्वग्रह अवधारणा का 
निवर्तन करने की जो भावना छद्भुत होती है, छसे ही करुणा या - दया कहा जाता है। 


है 


बह 


आब 7 जाप हज अऑओ। [ 
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वातिकालद्ूार: 
नुरोधतः तथा भूतसत्त्वग्रहपरित्याजनाय य आशय: सा दया । सा च॒ प्रहीणात्मदशन- 
स्यैव | अप्रहीणात्मदर्शनों हि क्थ तत्त्यागाय परेषां यततेत । 
ननु रागस्य दयाय!श्च को विशेषः । अय॑ विदशेष:--आत्मान्तरसमारोपादिति । 
दयाया रागस्य च महान भेद: । हेतुभेदविषयभेदात्‌। तथा हि--रशाग आात्म- 
नोइनागतसुखासजभसन्धानपरवशीकरणमुनागतसन्तमा रोप्य तस्मात्‌ प्रवत्तंते । विषयेध्प्य- 
तदात्मके तदात्मना दृश्यमाने । चतुरविधविपर्यासवासितमानसस्य रागिता नान्‍्यस्य । 
दया तु दुःख सन्‍्ततिमात्र्ताक्षात्करणादेव मिथ्याभिमानव्यपगमाय । 
ननन्‍्वहमस्य दुःखनिवत्तेनं विधास्य इति आशयमन्‍्तरेण कथं भवेत्‌ । अन्न परिहार:-- 
आत्मार्थे यदि वृत्ति: स्थादेवमेव प्रसज्यते । पराथमात्रवृत्तीनाँं न हिं कारकदशनम्‌ ]9४७॥॥ 
दर्शितों राजद्ष्टान्तस्तदेतन्नासमंजसम्‌ ।॥ पृव॑पूर्वाहिततेक्ृषष्टसंस्काराद्य प्रवर्तेनम ॥७४८॥। 
न च पश्यति संतान नापि कश्चित्‌ प्रवर्तते । न तिष्ठति प्रभा5भावात्‌ केवल भवतों भ्रम: ॥७४९॥ 








वातिकालडू र-व्या ख्या 
आत्मग्रह या सत्काय दृष्टि-रहित महापुरुष ही दूसरों की आत्मग्रह दृष्टि का त्याग 
कराने के लिए प्रवृत्त हो सकता है, अन्य नहीं । 
प्रन्‍न--राग ओर दया का क्‍या अन्तर ? 
उत्तर--दया और राग का महान्‌ अन्ठर हैं उनका केवल कारण-भेद ही नहीं, 
विषय-भेद भी है। अर्थात्‌ राग उस भावना को कहते हैं जो व्यक्ति भविष्यत्सुखप्राष्ति 
के लिए अपनी आत्म-संतति का भारोप कर लेता है और दुःखात्मक विषयों में सुख 
रूपता का आरोप कर लेता है। विपयेय चार प्रकार का होता है ज॑ंसा कि पातञ्जल- 
सुत्रकार ने कहा है-“अनित्याशुचिदुःखानात्मसुनित्यशुचिसु खात्मख्यातिर विद्या” अर्थात्‌ 
अनित्य में नित्यता बुद्धि, अशुचि में शुचिता, दुःख में सुखरूपता बुद्धि, अनात्मा में अत्म- 
बुद्धि । इस प्रकार विपरीत पदार्थों में राग उत्पन्त हुआ करता है और दया सत्काय- 
दृष्टिसम्पन्न मिथ्या अभिमानी व्यक्तियों को देखकर उनकी सत्काय-दृष्टि का विगम 
करने के लिए जो भावना उत्पन्न होती है उसे दया कहा जाता है। राग का फल 
सुखप्राप्ति और दया का फल परकीय मिथ्या भावना की निवृत्ति होता है। फलतः: 
राग और दया का महान्‌ अन्तर स्पष्ट हो जाता है। 
शंका--लोक में दयाभावना दुःखी व्यक्तियों के दुःख की निवृत्ति करते के लिए 
राग का उदय ही माना जाता है। किन्तु वोतरागपुरुषों में रागात्मिका व॒त्ति सम्भव 
नहीं, तब वह किसी पर दया भी कंसे कर सकेगा ? 
समाधान--दया यदि अपने उद्धार की कामना के रूप में होती तब उसे रागवृत्ति 
कह सकते थे, किन्तु पराथंमात्रता था परोपकारिता को शग नहीं कहा जा सकता 
॥७४६।। इस विषय में राजा का दृष्टान्त दिया जाता है--जनक जेसे वीतराग महा-- 
राजा से पूछा गया कि आप राज-पाट करते हैं ? मित्रों का उपकार और छत्रुओं का. 
अपकार करते हैं, फिर भी वीतराग हैं यह सम्भव कंसे होगा ? उसका उत्तर राजा 
की ओर से दिया गया कि मैं न कुछ करता हूँ न कराता हूँ, देखनेवाले लोग मुझमें 
सब आरोपित कर लैते हैं । उनके आरोप से मेरा कुछ बिगड़ता नहीं । वैसे ही 


वीतराग पुरुष भी घी उत्तर दे सकता है--“केवल भवतो भ्रम:” 0७४७-४५८।॥ इस 


प्रकार करुणा ओर राग का अन्तर स्फुटित हो जाता है। ः 


न ७०७७७ ल ७७ ७ थी 


हर... पक + जमकर लो कील आता 
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मोहश्व पूल दोषाणां स च सरबग्रह! बिना ॥ १९८ ॥ 


तेनाघहेतो न दषो न दोषोष्तः कृपा मता | 
ज॑से दुःख-दर्शन से दया उत्पन्न होती है, वंसे ही अपकारी व्यक्ति में द्वेष उत्पन्न 
होता है । मोह ही राग-हेषादि दोषों का मूल माना गया है, जता कि योगसुत्रकार ने 
कहा है--“अविद्या क्षेत्रमुत्तरेषाम' (यो० सु० २।४) अर्थात्‌ अविद्या (मोह या अज्ञान) 
ही अस्मिता, राग ओर द्वेषादि का मूल कारण है। मोह का स्वरूप है--अना त्मा में 
आत्मग्रह !!१९५॥ सत्त्वग्रह के बिना अपकारी व्यक्ति में द्ेघ. नहीं होता, अतः उत्पद्च- 
मान कृपा को दोष नहीं कह सकते | 
नापुक्ति; पूर्वसंस्क्ारक्षयेउन्याप्रतिसल्धित) ॥ १९९ ॥ 
अक्षीणशक्ति! संस्कारों येपां तिष्ठन्ति तेडनघा। । 
2 + . वातिकालदूारः 
तदयं दयाणागयोविशेष: इत्यलमति विस्तरेण । नद्ठु दया माभूत रागरूपातत्त्व- 
दर्शिनामुदयात्‌ । हेषछूपा तु भवेदशुच्यादिदर्शनात्‌ , वेमुख्याभावात्‌ | नाशुभाभावनातो 
मुक्तिरपि तु अनित्यादिदर्शनात्‌ । आत्मनि हि स॒त्ति स स्वतन्त्र:। परदुःखविधायीति 
कोपः स्थाद ? यदा तु पुनरसौ हेतुपराधीन: प्रवत॑ते स्वरूपप्रात्रेण । न चापक।रस्तस्य 
शक्यः कर्त्तुप पका रकाले तस्येवराभावात्‌ वृथा कोपपरिग्रह:। यत्रो हि>>मोहरच मूलं 
दोषाणामिति | 
यद्यात्मानमपक्रियमाणं पद्येत्‌ कोपो भवेत्‌। न चात्मा कश्िचत्‌ | अपि तु सत्त्व- 
मध्तरेणापि सत्त्वग्रह एव कैवल: कोपस्य कारणम्‌ , विना च सत्त्वग्रहं न द्वेष: । मोहस्तु 
नास्ति स्वयमेव सत््वतदशनस्थ मोहस्याभावात्‌ । अत: सर्वंदोष विरहिता कृपा न दोष: । 
ननु यदि वीतराग: सश्रीर एवास्ते। तदाउमुक्‍्त एवं भवेत्‌ । न दोषरहितस्य 
चेतसो भावात्‌ | किच--तामुक्ति: पुव॑प्त॑स्कारक्षय इति । 
वातिकालझ्टार-व्या ख्या 
शंका--मान लेते हैं दया रागात्मक व्‌त्ति है और बीतराग पुरुषों में उसका 
अभाव है फिर भो द्वेषवृत्ति वीतराग में भी रहेगी, उसके परकीय दु:लों के नाश की 
इच्छा क्योंकर होगी ? अशुचि आदि पदार्थों के दर्शत से वेमुख्य केसे होगा ? मक्ति 
का लाभ अशुभ भावना से नहीं होता, अपितु अनित्यानात्मतादि के दब्ंन से होता 
दैं। आत्मसत्ता-प्रह के रहने पर अपक्रारी पर कोप क। होना स्वाभाविक है। नेरात्म्य- 
दर्शन के कोप किस पर होगा ? शअतोत्यसमुत्पादवाद में तो हेतुप्रत्ययाधीन चित्तस्कन्ध 


की प्रवत्ति है, अपराधी कोई नहीं, किन्तु अपकारी सत्त्व को देखकर अब 
होगा ( वस्तुस्थिति यह है कि आत्मा नाभ की कोई वस्तु ही नहीं, अपितु आत्मा के 


होने पर भी केवल आत्मारोप ही केवल कोप का कारण होता है। सत्त्वग्रह के बिना 
ढेष भी नहीं होता । मोह भी नहीं होगा क्योंकि स्वयं भात्मग्रह ही मोह है। फलतः 
सर्वदोष-रहित कृपा कोई दोष नहीं । 

वीतराग व्यक्ति यदि सशरीर है, जब वह अमुकत पुरुष के समान साधारण 
(पृथकजन) ही है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि सशरीर होने पर भी उसका चित्त 
नितान्‍त दोष-रहित है। दूसरी बात यह भी है कि जन्मान्तर प्राप्ति के विरुद्ध जिसकी 
विरक्‍्तता और मुमुक्षा-जंसी उदात्त भावना हैं, वहु भ्रम्क्त कंसे ? पू्व॑जन्माजित 








जे 





श्लोक: २०० ] प्रमाण सिद्धि! रे४५ 
यदि पूर्वकर्म के आधार पर ज्ञान-काल में निर्वाण नहीं होता, तब सांसारि+ 
कता ही रहेगी--यह कहा जाता है--“नामृक्ति:” । अर्थात्‌ उनकी अमुक्ति नहीं, मुक्ति 
ही हो जाती है । पुवकर्मों का क्षय हो जानें पर उनकी प्रतिसन्धि (जन्मान्तर-प्राप्ति) 
नहीं होती ॥१६६॥ जिनके कर्मों की शक्ति नष्ट नहीं होती, वे ही संसार में रहते हैं । 
मन्दत्वात्‌ छरुणाणश्र न यत्न। स्थापत्रे महान ॥ २०० ॥ 
तिप्ठन्त्येव पराधीना येषां तु महती छृपा। 
जिन महाक्षपाल्‌ पुरु्षो के प्रणिघान-वश कमंशक्ति क्षीण नहीं होती, वे सम्पक 
सम्बद्ध आकाश-पर्यन्‍्त स्थित्त रहते हैं। श्रावकों के कर्म मन्द होने एवं करुणा का यत्न 
महानु स्थापन में नहीं होत!, अतः उनको सदा स्थिति नहीं रहती जिन महाकारुणिक 
महापुरुषों की कर्मशक्ति क्षीण तहीं होती, संसार में पराधीन स्थिति रहती है। 
-- . वातिकालद्धार 
जन्मान्तरप्तिसन्धानविरुद्धे हि मवसि वते प्रातः क्थमम॒क्‍्तः । पृव॑प्॑स्क्वारस्य च 
तज्जन्मसम्भ विनः क्षयादप्रतिसन्धानम्‌ । येषान्तु पुनरप्रतिसन्धिक्रणाय संस्कारक्षयेच्छा 
नास्ति तेउक्षीणसंस्कारा। अनघा एवा[वर्तिष्ठल्ते । यावत्संस्कारमनुवृत्ते:। तथा हिं-ज 
मन्दत्वात्‌ करुणायाइचे।द । 


संस्कारहाने: करुणायारच छन्दत्वात्‌ न स्थापने यत्नः | इति न सदा तिष्ठश्ति ॥ 


हाकरुणायोगातु स्थानमेव । तत्रास्थासम्भवात्‌ । 
(४१) सत्कायहष्टेविंग मं: -- 
यदि मार्गेस्प सामथ्य तदाद्य एबं जोत आपब्वमार्ग एवाभवों भवेत। सत्काय ह॒ष्टे 
विगमात्‌ | तथा हि सत्क्ायहुष्टेविचिकित्साय। शोलब्रतवशामशंस्यथ च प्रहाणात्‌ स्रोत 
पन्नों भव ति । 
“,मोह९्च मूलं दोषाणां स व सत्त्वपर्ग्रिह:” । इति चोक्तम्‌। ततो मार्गास्तरं 
जल्छुज /: ::वातिकोलसारट्याज्मा 
संस्कारों का अपक्षय हो जाने से जन्प्रान्तर का अभाव निश्चित है किन्तु जिनकी 
करुणावश शरीर-स्थितिकारक संस्कारों के क्षय की इच्छा नहीं, ऐसे अहँत महापुरुष 


(जीवन्मुक्त) प्रारब्ध कर्म-क्षय-पर्येन्च अनयनि:सद्भूुमाव से संसार में अवस्थित रहते. 


हैं। महाकरुणा के काबण संस्कारों की हानि में मन्‍्थरुता आ ,जातो है, संरुक्षारों की 


स्थापना में यत्नविशेष नहीं बहता, भ्रतः वे सदा नहीं रहते ॥ उनको सदा अवस्थान में 


आस्था भी नहीं रहती 
(४१) सत्कायदुष्ठटि का विगपम -- 

शंक्रा--यदि अष्टाजििक मार्ग दुःख-तिरोध करने में सक्षम है, तब आद्य (प्रथप्त) 
मार्ग में ही स्नोतापन्न हो जाना चाहिए [ क्योंकि सत्कायदृष्टि और शीलब्नत-परामशं 
का प्रहाण हो जाने पर स्नोतापत्ति की प्रगति कही गई है--“एत्थ पन सोतापत्तिमग्गं 
भावेत्वा दिद्ठविचिकिच्छापहावेन पहीनापायगमनो सत्तक्खत्तुपरमो सोतापन्‍्नौ नाम 
होती” (अभिधम्पत्थ, पू-१७६)। अर्थात्‌ सत्कायहृष्टि, विचिकित्सा और शीततव्रत 


परामहां से रहित व्यक्ति स्रोतापन्न कहलाता है ]। वातिककार भी कह चुके हैं- 


“मोहश्च मूल दोषाणां स च सत्त्वपरिग्रह:” (विगत पृष्ठ ३४४)। 
डॉ ४ 


बल 
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३४६ समाष्य॑ प्रमाणवात्ति कम्‌ [ परिच्छेदः १ 


सत्कायच्ट्टेविंगभादाद एबासवो भवेत्‌ ॥ २०१ ॥ 
मार्गे चेत सहजाहानेन हानों वा भव! छुतः ! 
यदि प्रथय दर्शन-मार्ग में ही सत्काय दृष्टि का अभाव हो जाता है, तब स्नोतापस्न 
हो जाने के कारण जन्मान्तर बन्ध समाप्त क्‍यों नहीं हो जाता ? इस प्रश्न का उत्तर 
है--'सहजाहानेन” | अर्थात्‌ स्कब्ध-भिन्‍न भआत्माध्यवसायिती या आशभिसंस्कारिक 
सत्काय दृष्टि का नाश हो जानें पर भी सहजा सत्कायदष्टि की हानि न होने के कारण 
जन्मान्तर-बन्ध निवृत्त नहीं होता । सहजा आत्महृष्टि का विगम हो जाने पर पुनर्भव 
नहीं होता | सहजा आत्मदृष्टि का स्वरूप दिखाया जाता है-- 
सुखी भवेयं दु।खी वा मा भूवभिति तृष्णत। ॥ २०२ ॥ 
येवाहमिति थी! सेव सहज सत्वदरशनस्‌ । 

.. वात्तिकालद्धारः 

व्यर्थंकं भवेत्‌। अत्रोच्यते--सत्कायदुष्टेत्रिगमादायेति । 

न खलु सत्कायदर्शनप्रहाणमा भिसंस्का श्किस्थे व प्रहाणात्‌ । सहजस्थ प्रहाणाभावः 
सत्यद्शनमात्र हि स मार्ग:। दर्शनेंन चामिसंस्कारिकस्यामूलक्लेश त्वादात्मग्रहस्प 
प्रहाणम्‌ । तद्धचात्मदर्शनमौपदेशिक॑ दशेनमात्रेणब विपयंेयस्व भ्रहीयते। सहजस्य तु 
सत्कायदर्शनस्य विरूढत्वादनायभ्यासत: प्रतिपक्षेण मावनामागंणव प्रह्यणमतः सहजा- 


हाते; । 

यस्य तु मते न सहजस्थापि हानिः। तत्र मते न हानो वापि भ्षवः कुतो भवति। 
पट॒प्रज्ञस्य हि प्र्थममार्ग एव सकलसामथ्यंयोगीति तस्य स एवं सकलमागस्वभाव:। 

ननु सहज सत्त्वशंनम्‌ | यद्यात्माकारं तदाउत्माभावे तत्राभिसंस्कारादेव बृद्धि- 
गा । वस्तुनो जनकस्याभावे यद्दि परमुपदेश: कारणम्‌। अन्नाह--सुखी भवेयमि- 
त्यादि । 





वार्तिकालद्ूा र-व्याख्या 
: समाधान --अना त्म-दर्रान से सहज सत्काय दृष्टि का प्रह्माण नहीं होता, अपितु 
आभिसस्कारिक सत्काय दृष्टि का ही नाश होता है। प्रथम मार्ग अनात्म-दर्शन मात्र 
है। इससे केवल आभिसंस्काशिक सत्कायदज्टि का ही प्रहाण होता है, जो कि मल बलेश 
नहीं | मूल क्लेश है--सहज सत्कायदर्शन । उसका स्वरूप वातिककार अग्रिम पद्च में 
ही कह रहे हैं-सुखी भवेयं दुःखी वा मा भूतम्‌ [ योगदर्शन में लगभग इसे ही अभि- 
निवेश कहा गया है--“सर्वस्य प्ररणिन इयमात्माशीनित्य/ भवति--मा न भूव॑ भूयास/ 
मिति” ]। सहजसत्कायदर्शंन तो अनादि एवं अत्यन्त निरूढ होने के कारण नेरात्म्य- 
दर्शनाभ्यास ( भावना मार्ग ) से ही प्रहीण होता है 
जिसके मत में सहज सत्क्रायदष्टि की भी नरात्म्य-दर्शन से हानि।/हो जाती है, 
उसके मत में प्रारब्ध कम एवं शरीरादि प्रपञच किसके आधार पर टिका रहेगा? 
परप्रज्ञ पुरुष का तो प्रथम मार्ग ही पूणंतया समर्थ है, अत: वही सकल मार्गस्वभाव है । 
शंका--सहज सत्त्व-दर्शन (सत्काय-दर्शन) यदि बात्माक्रार है, तब वस्तुतः आत्मा 
के न होने पर कैवल पूव संस्कारों के द्वारा ही आत्मभान मानना होगा। ऐसा आत्म- 
दर्शन तो केवल ओऔपदेशिक नेरात्म्यदर्शन से ही निवृत्त हो जायगा, इसके लिए भावना- 
माग की क्या आवश्यकता ? 


कक बी 





का 
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न हमपश्यन्तहमिति स्निह्मस्यात्सनि कश्वन | २०३ ॥ 
न चात्पनि बिना प्रेम्णा सुखकामोडमिधावति । 
सुल्ली भवेयम्‌' अथवा 'दुःखी मा भूवश्ः-- ऐसी कामनावाले व्यक्ति में जो 'अहम्‌'-- 
इस प्रकार का आत्मदर्शंन है, वही सहज सत्कायदृष्टि है। भात्मा में स्नेह के बिनां 
उसको सुख देने के लिए उत्तरोत्तर गर्भावक्रान्ति नहीं कर सकता ॥ २०३ ॥ 
दु.खोत्पादस्य हेतुत्व॑ बल्च) बित्यस्य तत्कुत! ॥ २०४ ॥ 
अदखोत्पाइहेतुत्व॑ मोक्ष) मित्यश्य तरछुत।। 
दुःखोत्पाद की जो आत्मा में हेतुता है, उसे ही वन्धन कहा जाता है किन्तु नित्य 
आत्मा क्ष साथ दुःखोत्पाद का अन्वय-व्यततिरेक सम्भव न होने के कारण उसकी हेतुता 
सम्भव नहीं | इसो प्रक्रार अदु:खो त्पाद की आत्मा में जो हेतुता है, वही मोक्ष पदार्थ 
वातिकालदडूपर: 
अनादिवासतावलात्‌ उदयमासादयन्ती अहमिति बुद्धि! सहजमेतत्‌ सत्त्वदर्शन 
सुखी भवेयमह॒मित्येवमाकारा मा भूवयमन्यथेति वा।] तदगप्रहाणान्वाभवः। श्रह्िति 
चापव्यन्नात्मनि स्निद्यति न तु पदयन्‌ । न च सुखक्रामस्थाभिधावनं विनात्मस्नेहेन । 
यस्य तु सहज सत्वदशरनं, अ्रवत्तितात्मस्ते हसंगति:, तस्य कथ॑ं पुनर्जेन्‍्माभाव:। ततः सह- 
जसत्त्वदशंनादाद्य एव भार्गे न संसाराभाव: | सत्त्वदर्शनप्रहाणादवर्यमेवेति निरचय: । 
अनेन शान्त इत्याकार: कथित: । 
(४२) बन्धमोक्षव्यवस्था -- 
ननु आत्मति सति बन्ध:ः तस्येव मोक्ष: । तत: पएरितोषविशेषादात्मनः। स प्रणीतो 
मोक्ष: । आत्माभावे तु कस्य परितोषः । 
यदि भवेतर्‌ अ्रान्तिरेव सेति सदोषत। नासो मोक्ष: । अन्र समाधानम्‌ -दुःखोत्पा- 
दस्प्र हेतुत्वं बन्ध इति । 
वातिकालद्ा र-व्या ख्या 
समाधान --'सु श्री भवेयं, दुःख्लछी या भूयाप्तम्‌” --इस प्रकार की सहज सत्काय- 
दृष्टि अनादि निविड वासनाओं के आधार पर समत्पन्न अत्यन्त सुदृढ है, उसका प्रहाण 
केवल श्रुतमयी प्रज्ञा से नहीं हो सकता, अत: भवाभाव भी नहीं हो सकता | 'अहमस्मि'-- 
इस प्रकार आत्मदशंन का अभाव होने पर ही आत्म-स्तेह ( राग.) निवृत्त होता है, 
न कि आत्मदशेन के रहते-रहते । आत्मस्नेह के बिना सुख की कामना से इधर-छघर 
भटकना नहीं पड़ता । जिस व्यक्ति में सहज सत्कायहष्टि है, कौर उसके कारण . 
आत्मस्नेंह-संगति भी है, उस व्यक्ति को पुन्जन्माभाव या सोक्ष का लाभ क्योंकर. 
होगा ? फलतः सहसत्त्व-दर्शन ( सत्काय-दर्शन ) के शेष रहने से संसाराभाव नहीं 
होता | सत्त्व-दर्शन का नाश हो जाने पर संसार का अभाव निद्दिचतत है। इस प्रकार 
दुःख-निरोध का द्वितीय शानन्‍्तताकार कहा गया । हा अल 
(४२) बन्ध-मोक्ष की व्यवस्था-- ; 

. शुंका--आ त्मा की सत्ता मात लेने पर ही उसका बन्धन और “मोक्ष बन सकते” 
हैं, कयोंकि मोक्षलाभ से ही आत्मा को विशेष परितोष होता है किन्तु आत्मा के अभाव 
में परितोष किसको होगां ? फिर भो यदि परितुष्टि होतो है, तब वह अ्रममभात्र होगी, 
मोक्ष नहीं । 


2०० >».-0कक+.-०«.०म्ककए०७+००-बण जएण्जठ जज श्गाद 


३४ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम [ परिच्छेदः १. 


है, वह भी नित्य आत्मा में सम्भव नहीं ॥ २०४ ॥ 

वातिकालद्धारः 
यद्यात्मा नित्यस्तथा व्यापी तदान्वयव्यतिरेशक्नाभावात्‌ नासा स्वयमाध्मनों दुःख- 
मुत्पादयितुं शक्त!। आकाशवत्‌ | यदि च स्वतन्त्र: शक्तवइच कथमात्मनो दुःखमुत्पादयेत्‌। 
न खल्‌ स्ववधाय छत्योत्थापन  प्रेक्षावत: युक्तम्‌ । अधासो मूढस्तदात्मानमजानान! कथ- 
मात्माउनुपलम्भादसत्त्वमेवास्य स्थात्‌ । अथ तत्स्वभाव एवासौ तदा न कदाचिदन्यथेति | 
न सा मुक्तिर्भाविनी ।! अथ जानानस्यापि तस्थार्था न स धर्मेगोत्याचते दुःख॑ तथापि। 
नित्यस्य व्यापिनश्च न कस्यचित्‌ दुःखोत्पादहेतुत्वम्‌ । यद्यप्षी तदा दुःखस्वभावः। तदा 
न दुःखस्य दुख युक्तम्‌ । तत्स्वभावत्वे च नाउन्यथाभांवः | ततो न मोक्ष! । अन्यस्वभाव- 
भावे च न नित्य) इति नात्मा भवेत्‌ । अथ व्यतिरिवतं दुख सुख वा, तदात्मा न सुखी 
दुःखी वा। न ह्यन्येत सुखेतान्य: सुखी भवति । अथ तन समवायात्‌। चनु समवायोडउप्यन्य 
एवं । अनन्यत्वे स एवं दोष: । सुलासुद्धादिश्वभावत्वे च, -अरापरश्वभावादनित्यत्वम्‌ । 
अथ निविकारोउसौ परमार्थतः अआन्तिरेव तु सुखित्वादिप्रतिपत्ति:। तदप्यत्तत्‌। 


यतो हि-- है 
आत्मनो व्यतिरेकश्चेद धान्तेनात्मा भवित्तित:। 


तत्य्वरूपस्थवित्तिश्चेतु कथं अाध्तिः स्ववेदने ॥ ७५० || 
. सुखित्व॑ यदि भोक्षेषपि मुकतेन॑ स्यात्यणीतता । 

| वातिकाल छू र-व्या झ्या 

समाधान--यदि आत्मा नित्य तथा व्याइक है, तब अन्वय-व्य तिरेक्क का अभाव 
हो जाने से आत्मा स्वयं अपने दुःख का उत्पाद नहीं क्र सकहृता जेसे आकाश । यदि 
आत्मा. स्वत्तनत्र और कार्योत्पादन में समर्थ. है, तब भी वह अपने दुःखों के 
उत्पाद का हेतु क्योंकर बनेगा ? किसी भी प्रक्षावान्‌ ( बद्धामान ) व्यक्ति को धपना 
बंध करने में प्रवृत्ति युक्ति-युक्त नहीं कही जा सकती । थ८दि वह व्यक्ति मूढ है, तब 
अपना छसको ज्ञान ही नहीं, वह अपने में दुःख-हेतुता क्‍यों मानेगा ? यदि उस 
गढ़ व्यक्ति का बन्धन-हेतुता स्वभाव ही है, तब स्वभाव का अश्यथाभाव 
कभी नहीं हो सक्रता, उसकी मुक्ति कभी नहीं हो सकती। .यदि वह व्यक्ति 
अपने को मानता है, तब उसके लिए क्षभ्नी दुःझ की उत्पत्ति नहीं कर सकता। 


लोक में कोई भी नित्य पदार्थ ऐसा नहीं देखा जाता जो दु:खीत्पाद का हेतु हो। यदि - 


वह दुःश्त्वभाव ही है, तब दुःख को दुःख देना युक्तिति-संगत नहीं । दुःखस्वभाव का 
कभी अन्यथाभाव नहीं हो सकता यह,कहा जा चुका है, फिर भोक्ष-लाभ -कंसे होगा? 
अन्यस्वभाव होने पर न वह नित्य होगा और न भात्मा यदि दु:खी और सुखी आत्तमा 
व्यतिरित्रत है, तब आत्मा न दुःखी होगा, न सुखी, क्योंकि अन्य के ,सुख से. अन्य सुखी 
नहीं हो सकता । यदि आत्मा में दुःख का समवाय सम्बन्ध माना जाता है, तब समवाय 
के विषय में भी वही अन्यत्व ओद अनन्यत्व का विकल्प किया जा सकता हैं। फलतः 
पूर्वोक्त दोष से छुटकारा नहीं मिलता। सुखाधुखादि-स्वभाव सानने पर अपरापर 
स्वभाव की प्रसक्ति हो जाने से अनित्यता दोष भा जाता है। यदि कहा जाय कि 
आत्मा वस्तुत३ न्िविकार है, उसमें सुरिवत्वादि कीं प्रतीति आन्तिमान्न है। तो वेत्ता 
भी तहीं कह सकते, क्‍योंकि भ्रान्ति यदि आत्मा ले व्यतिरिक्त है, तब आत्मा का भान 


तव वह अरन्ति नहीं कही जा सकती || ११५० ॥ 


न होनें से वह आत्मअ्रान्ति नहीं कही- जा सकती और यदि वद्धन आत्मस्वरूप ही. है, 


नी - 


३ 





हर 


इलौकः २०५ ] प्रमाणसिद्धि। २४९ 


अनित्यत्वेन योज्वाच्य) स हेतुने द्वि कस्पचित्‌ ॥ २०५ ॥ 
बन्धमोक्षावाच्येडपवि न विद्येते कर्थंचन । 
वैभाषिकगणों का सिद्धान्त हैं कि आत्मा या पुदगल पदार्थ नित्यत्व और अनि- 
व्यत्व धर्म से अनिर्वाच्य होता है उनका निरास करने के छिये कहा गया है कि जो 
पदार्थ नित्यत्व अनित्यत्व धर्मों पे अवाच्य है उसे न तो बन्ध का हेतु माना जा सकता 
है न मोक्ष का । अतः पुद्गल सत्त्व या भात्मा में कर्तृ त्व का निर्वाह नहीं होता क्‍योंकि 
जब स्वयं पुदूगल की सता नहीं तब कतू त्व घ॒र्मं किसमें रहेगा ॥| २०५॥ 
.. वातिकाबद्धारः 
मोहस्तत्रास्ति तस्येति तस्मादात्मा न मुक्तिभाकू ॥ ७५१ ॥ 
परितुष्ठ! क्षणों यध्य सम्धवत्यपरापरः । तस्य मोक्ष: प्रणीतोञ्सौ श्रान्त्ययुक्ति विनाथतः ॥७५२॥। 

नैक्ाधिकरणत्व॑ चेत्‌प्रसक्तं॑ बन्यमोक्षपो: । सवृत्येक्राधिक्रणभावों नव निवायंते ॥७५३॥ 

यो मुक्त ःय बन्धेत तदा कि वा प्रयोजनमु | पूर्व' मम्ातीदिति चेतु तदपि क्वोपयुज्यते ॥७५४॥ 

अपेक्षापृवंकारी स्पात्‌ प्रागेकत्वस्य निरचयात्‌ । अयुक्तञ्चतदिति चेदें तदिष्यत एवं हि ॥७५५॥ 

परार्थों वा प्रपोगो5्पमिति चावेदितं पुनः । प्रगीततास्य मोक्षस्यथ परत्य तु विपयंयः ॥७५६॥ 

अथापि ल्यातु व नित्य आत्मा पूर्वोक्तरोषान्नापि अनित्योश्प्रेक्षापृ्व क्रियाप्रसत- 
ज्रातू । भतो नित्यत्वानित्यत्वाभ्यामवाच्यः । तदषि न युक्‍तम्‌ --अनित्यत्वेन 
योहवाच्य इति । 

अनित्यत्वेनाबाच्य इति अनित्यत्वमस्थ नास्ति तस्य न हेतुता | अनित्यत॒या 

.. वातिकालझछ्/ार-व्याख्या 

मौक्ष अवस्था में सुखीत्व धर्म आात्मा में हैं अथवा नहीं यदि है तब मोक्ष की 
प्रणीतता ( विशुद्धता ) बनी रहतीं । एवं आत्मा और आत्मगत सुखदुःख मोह, वहाँ 
भी बना रहता है | सुख और शागादि की निवृत्ति न होने के कारण उस अबस्था को 
मोक्ष नहीं कह सकते ॥ ७५१ ॥। 

मोक्ष-क्षण के अनन्तर परितुष्टि का क्षण जिक्षमें माना जाता है छसमें मोक्षतत्त्व 
सवंथा भ्रान्ति से रहित होनें के कारण प्रणीत माना जाता है। बन्धक-क्षण और परि- 
तुष्टिक्षण यदि भिन्‍न है तब बन्ध ओर मोक्ष की एकाधिकरणता नहीं रहती । फिर भी 
क्षणवृत्तिक एकाधिकरणता का निवारण नहीं किया जा सकता ॥॥। ७५३ ॥ 

: मोक्ष के अधिकरुण में बन्ध का रहने का क्‍या प्रयोजन यदि कहा जाय “पूर्व 
ममासीद्‌ वन्धः” इस व्यवहार की उपपत्ति करते के लिए बन्धमोक्ष की एकाधिकरणता 
मानी जातो है। तब ग्रइन उठता है कि इस प्रकार के व्यवहार का क्या प्रयोजन, बन्घ- - 
मोक्ष की एकाधिकरणता का निश्चय हो जाने पर अपेक्षा पूवंकारी पुरुष सोक्षसाधन 
में प्रवृत्त हो जाता है | क्षणभज्भ प्रक्रिया में सन्‍्तारणगत एकत्व ही माना जाता है: । 
पूर्वोक्त प्रयोग परोपकारसाधन के लिए यदि माना जाता है तब स्वकोय मोक्ष की 
प्रणीतता बन जाने पर भी दूसरे के लिए विपयंय प्रसक्त होता है ॥ ७५६ ॥ 








शंका--आ त्मा को नित्य भी मान सकते हैं क्योंकि इस विषय 'में पहले दोष 


दिखाया जा चुका है। अनित्य मानने पर प्रेक्षापूवंका रिता सम्भव नहीं रहत्ती | अतः 
नित्यत्व अतित्यत्व से क्षनिर्वाच्य क्षात्मा को मानना होगा । 


_समाधान--यदि आत्सा अतित्यत्वेन वाच्य नहीं तब श्वनित्यत्व में हेतुता नहीं 


आती । हेतुत्व अनित्यत्व धंम से व्याप्त होता हैं यह पहले कहा जा चूका है। अत; 


३५० सभा७्ये प्रमाणवा त्तिकम्‌ [ परिच्छेदः ३ 


नित्यं तमाहुविद्यंसो य। स्वभावों न नश्यति ॥ ३२०६ ॥ 
स्यक्त्वेमां है पर्णी दृश्टरमतोडनित्य। स उच्यतास । 
विद्वान लोग उस पदार्थ को ही नित्य माना करते हैं जिसका स्वभाव कभी नप् 
नहीं होता । इस प्रकार की लित्यता जिसमें नहीं उसे अनित्य ही मानना होगा। अतः 
इस “ह्व पणी' ( लज्जावधिनी ) दृष्टि का परित्याग करके बन्ध मोक्ष क अधिकारी 
कोई अनित्य पुदुगल ही मानना होगा । वह चित्तसन्‍्तति को छोड़कर और कुछ भी 
नहीं । फलत: क्षात्मा को नित्य मानने वाल तंथिकों के पक्ष में बन्धम्ोक्ष की व्यवस्था 
कदापि नहीं बन सकती ॥| २०६ ॥ 
फोकस 2: 0/0/_ ....वातिकालकूार/। 
हेतुत्वं व्याप्तमिति चान्यत्र निर्णय: । ततो व्यापकस्याभावात्‌ हेतुताप्थस्थासम्भविनी। 
यस्य तु पुननित्यता5पि नास्ति | तस्यात्यन्तमभाव॑ एबं। अथ बन्धमोक्षयोरेकाधिकरण- 
त्वादनित्यता । न । हेतुत्वात्‌ नित्यता नेति समाधि:। स चायुक्त: तथा हि--- 
निल्यानित्यविनिमु कतः स्ववावों नोपरूम्पते । व्यावृत्तानुगतत्वेन सर्वस्येवोपरूम्भनातु | ७५७॥ 
अथापि स्याद । उभयरूपतास्तु यदि नान्‍्यथा। तथापि न दोषः। यस्मात्‌-- 
नित्यं तम्राहुविद्वांसो य इति । 
नाशो च नित्यव्चेति व्याहतम्‌ । यस्मरान्न नश्यति यः से नित्य: । वाशो$भावो- 
हुपलब्धिरित्येकार्थता प्रश्नाधयिष्यते । अनाणो नित्यतोपलब्धिरिति च। ततो नित्या- 
नित्ययो रेकत्वमिति उपलप्यानुपलम्ययो रित्यथे: । उपलम्यानुपलूम्ययोब्च कथमेकत्वम्‌ | 


वातिकालडूर र-व्या ख्या 

अनित्यत्व. रूप व्यापक की निवृत्ति से हेतुत्वरूप व्याप्प की निवृत्ति- अवद्यम्भा- 
विनी है। 

जो वादी आत्मा में नित्यत्व भी नहीं मानता उसके मत में अत्यन्ताभाव प्र्नक्त 
होता है। बन्ध और मोक्ष की समानाधिकरणता की उपपत्ति के लिए यदि अनित्यता 
मानी जाती है, तब हेतुत्व धर्म का निर्वाह करने के लिए नित्यता वहीं मान सकते, 
किन्तु वह युक्त नहीं | क्‍यों कि नित्यत्व और अनित्यत्व धर्मों से रहित कोई स्वभाव 
उपलब्ध नहीं होता । अन्वय-ग्यतिरेक के आधार पर सभी स्वभावों की उपलब्धि 
होती है। ७५७ ॥ 

यदि प्रत्येक रूप नहीं बन सकता तब उभयरूपता मान लेनी चाहिए। ऐसा 
कहना भी सम्भव नहीं क्यों कि किसी वस्तु के लिए नश्वर और नित्य कहना अत्यन्त 
विरुद्ध है क्यों कि जिसका नाश नहीं होता वही नित्य कहा जाता है, और अनित्य 
पदार्थ को विनाशी माना जाता है। नाश शब्द का अर्थ होता है अभाव या अनुपलब्धि 
ओर अनाश दाब्द का धर्थ होता है नित्यता । अतः नित्य अनित्य और एकत्व का 
अथ होता है उपलम्य अनुपलम्य की एकता । किन्तु उपलमभ्पानुपलछूक्‍्य की एकता 
सम्भव नहीं । एकत्वेन जिसकी प्रतोति होती है वही एक कहलाता है, प्रतीत भी हो। 
और अप्रतीत भी ऐसा मानना अतिसाहस है । ७५८ ।। 





यदि नित्य और अनित्य को एक माना जाता है तब प्रतिपन्‍त और अग्रतिपत्त 


एक मानना होगा जो कि अत्यन्त असम्बद्ध है। क्योंकि जो वस्तु एकत्वेन प्रतिपन्‍न है 
वह अन्यथा कभी प्रतिपश्न नहीं हो सकता । भी 
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वातिकालद्छा र: । ॥' 

एकर्वेत प्रतीतेयं: स एवंक इति स्थिति: | धप्रतीत॑ प्रतोतम्चेतु तदेतदतिसाहसम्‌ ॥७५८॥ । | । 
यदि नित्यमनित्यञ्चकमेव । तदा प्रतिपन्नमप्रतिपन्नञ्चकमिति प्रसक्रतम । तथा । 


_ 
चासम्बद्धम्‌ | प्रतीयमानमेकत्वेनान्यथा न दकयं प्रतिपत्त॒म्‌ ॥|नाप्रहीतमेव प्रतीतं शश- | 
विषाणमप्रतीतं केनचित्‌ प्रतीतेन सहैक॑ शकक्‍यं निश्चेतुम्‌। तत्रकस्याप्रतीतेरिति चेत्‌ । | 
इहाप्पप्रतीतेडश॒ए्यमग्तती तिः । 'यस्येकत्वेन प्रतीतिन तस्य प्रतीतिरेव नह्यति । नोत्प- 
दयते वा। अथान्यप्रतोतिरभ्रतोति:, तेनान्यप्रतीतिहूपा जञास्ति प्रतीतिनाध्ति तदन्य- 
रूपप्रती तिरेव तस्याप्रतीत्ति:। एवं तह यदन्यरूपं तत एवं तस्प्राभावः इति प्राप्तम्‌। 
तच्चायक्तम्‌ । यत:-- 


अस्यतां प्रतिजानानः: कथ्थ ब्रयादनन्यतां । अन्यता तस्य नेत्येवमनित्यर्व॑ न सिध्यात ॥७५६९॥ 
अनित्यत्वेप्नुपलव्धि: स्पान्तोपलव्धावनित्यता । अनन्यत््वे चोपलूब्ध्रि्पलव्धों च नित्यता ॥७६०॥ 
केनचित्तस्य रूपेणग नोपलछव्ध्ि: परान्यया। भवित्तिय्नन ख्येण तदस्येति क्थं मतम्‌ ॥॥७६१॥। 
पृर्व॑त्वेतास्य वित्तिश्चेत्‌ पूर्वमेत्र तथा भवेत्‌ु॥ इदानीन्तनतद्ग,पमस्पेति कथमेकता ॥७६२)। 
एक: पूर्वापराभ्यां चेत्‌ रूपाभ्यांमवियोगतः । वियोगे दृश्यमानेडप बियोगो न कं मतः ॥७६३॥ 
क्रमेणास्या वियोगश्चेत वियोगो४पि तथा भवेत्‌ । कत्ः एबोभयात्मत्वमवियोगवियोगतः ॥७६४)। 
यर्ेब्रास्याक्रमं सत्वं दृष्टिरस्थ तथा भवेत्‌ | अक्रमस्थ च सत्दस्य न योग: क्रमभाविक: ॥७६५॥ 
न पूर्वापरख्यस्थाप्रतीतों व्यापितागति:। क्रमेंग व्यादितायातउच् तस्वैद व्याविता नहि ॥७६६॥ 
नहि दुष्टमदृष्टं च तस्येऋ्रस्योपपत्तिमततु | तदेव तस्य  दुष्त्वमदृष्ठत्वं च दुर्घटमू ॥७६७।॥॥ 
काछाभेदेत सकल. नासमञ्ञप्रमोक्ष्यते । एकत्वादेकदवास्थ काहूमेद:ः कथ भवेत्‌ ॥७६८७ 





वातिकालदूा र-व्याख्या 


उनमें यदि एक अगप्रतीति है, तब दूसरे धर्म की भी अप्रतीति माननी होगी। 
जिसकी एकत्वेत अप्रतीति है, उसकी प्रत्तीति न तो नए्ठ होती है और न उत्पन्न । 
यदि अन्य की प्रतीति ही अग्रतीति है, तब अन्य प्रतीतिरूप प्रतीति नहीं, अतः अन्यरूप 
प्रतीति हो उसकी अप्रतीति है । इस प्रकार तो यही सिद्ध होता हैं कि वस्तु अन्यरूप 
है, अतएवं उसक्का अभाव है। वह युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि जो व्यक्ति जिस पदार्थ को 
अन्यता ( भेद ) को जानता है वह उसकी अनन्यता ( अभेद ) क्‍्योंकर कहेगा ? जिस 
पदार्थ से जिसकी अन्यंता नहीं, अतएवं उसका अनित्यत्व सिद्ध नहीं होता ॥ ७५६ ॥ 
अनित्यत्व होने पर उसकी उपलब्धि नहीं होगी, तु कि उपलब्ध होने पर अनित्यता । 
अनन्यता होने पर उपलब्धि और उपलब्ध होने पर नित्यता घिद्ध होती है।॥ ७६० ॥ 
यदि उसकी किसी भी रूप में उपलब्धि नहीं होती, तब जिस रूप में जिसकी उपलब्धि 
नहीं वही उसका रूप है--यह कंसे होगा ? ॥ ७६१ ॥ यदि पूव्वेत्वेत जिसकी प्रतीति 
होती है, वह पूर्व ही होगा । इदानींतन रूप से उसका एकता क्योंकर होगी ? ॥७६२॥। 
पूर्वापर रूपों से भी अविमृक्त है, वह एक होगा। जिप्तका पूर्वापर रूपों से 
वियोग है. उसका विय्रोग क्यों नहीं ? ॥ ७६३ ॥ जिसका क्रम्त से अवियोग 
है, उसका क्रम से ही वियोंग भी होगा । अतएव वियोगावियोग के द्वारा 
उभयात्मत्व माना जाता है।। ७६४ ॥| जिसका सत्त्व अक्रसिक है, उसकी दृष्टि भी 
बसी ही होगी । अक्रमिक सत्त्व का योग कभी क्रमभावी नहीं होता ॥ ७६६ ॥ एकही 
पदार्थ में युगपत्‌ हृष्ठता और अदृष्दता नहीं बनती | एककाल में हृष्टता और अहृष्दता ; 
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वातिकालद्भारः 
पुनः पुन: प्रतीतो व गृहीतं ग्रहणं भवेत्‌ । ग्रहीतमिति यद्‌ ग्राह्मं स्मयंमाणं हि तद्‌ भवेत्‌ ।७६६॥ 
स्मरणस्थाप्रमाणरवान्तन क्रमग्रहसम्भव: । न चारप्रतीतं तद्र प॑ येन प्रत्यक्षता भवेत्‌ ॥:७०॥ 
इृदानीन्तनमस्तित्वं चेन्न न पू्वंध्ियागतम्‌ । भेदाभावात्कुत्तस्तस्य विभागोध्यं प्रमान्वित: ॥७७१॥ 
दष्तत्व॑ तस्य नास्तीति स्वेदा वर्तमानता। यदि पर्वापरीभावः केन तस्य प्रतीयताम्‌ ॥|७७२॥ 
प्राकपरप्रत्ययाभ्यां चेतु तयोभेंदगति: कुतः | स्वसंवेदनभाव।च्चेत्‌ न स्पाद्‌ ह्वित्वगतिस्ततः ॥७७३॥ 


ते चाप्यविद्यमानस्य परपूर्वस्य तदगति:। एके संवेदनं तच्चेतु परपृवतयेष्यते ॥७७४॥ 
एक़त्वे परपृव॑त्वं साक्षात्कततया कथम्‌ | न साक्षात्क्रियमाणस्य पुबंता भाविताप वा ॥७७५॥ 
न पूर्व॑त्वं यदि भवेत्‌ कथ॑ं पूव॑तया गति: । नास्त्येवाल्य गतिः साक्षात्स्मरणं चन तदुगतिः !,७७७॥ 
तस्य स्मरणमेतच्चेत ठस्येति कथपुच्यते | यदा तेन विनाप्येतत्‌ स्मरण भवदीक्ष्यते ॥।३७७॥ 


कायक्रारणभावाच्चेत्‌ न ब्रहस्तावता भवंत्‌ | साक्षात्तारणताथस्य भ्राह्यता न॑ विपययात्‌ ॥७७५॥ 
न॒चार्थास्मरणं साक्षात्सविदा व्यवधानत: । संवेदनम्‌ ने पणन्तत्‌ पवत्वग्रहणक्षमम्‌ ॥७७६॥ 


न पर तेन पूर्वत्वं स्मरथान्तव प्यते । अतीतसाक्षात्करणं पृवमित्यभिधीयते ॥।४८०॥ 


वातिकालदूग र-व्याख्या 
नितान्त दुर्घट है ।। ७६७ ॥ एक ही काल विरोधी भावों का साम्रञ्जस्य नहीं हो 
सकता । एकही पदार्थ में युगयत्‌ काल भेद क्योंकर रहेगा।।७६८॥ एक ही वस्तु की 
पुन: पुनः प्रतीति होने प्र गुहीत पदार्थ का ही ग्रहण होगा । जो ग्राह्य गृह्दीत है, उसका 
ही स्मरण होता है ।। ७६६ ॥ स्मरण ज्ञान प्रमाण नहीं कहलातः, अतः क्रमिक ग्रहण 
नहीं हो सकता । अप्रतीति की प्रतीति ही प्रत्यक्ष कहलाती है ॥ ७७० ॥ वस्तु का 
तदानींततन ( अतीतकालीन ) बस्तित्द पूवेतन बृद्धि का .यदि विषय नहीं, तब “यह 
वस्तु पहले थी, यह नहीं---इस प्रकार की भेदप्रमा क्योंकर सिद्ध होगी ? ॥ ७७१॥ 
दशन की अतीतता न होकथ सदा वर्तमानता ही यदि बनी र९हती है, तब उस 
वस्तु का पूर्वापरी भाव केसे जाना जायगा ? ॥| ७७२ ॥ पूर्व प्रत्यय ( वस्तु का ज्ञान ) 
ओर पदचात्‌ प्रत्यय (पूर्व ज्ञान का स्वसंवेदन ज्ञान) इन दोनों ज्ञानों में भेद-ज्ञान नहीं, 
तथ द्वित्व-ज्ञान कसे होगा 7 ॥ ७७३ | ददि एकही संवेदत एर ओर पू्वरूप में अव- 
स्थित माना जाता है, तव अविद्यमान पूर्वेझष की उससे अदगति क्योंकर होगी! 
॥ ७७४ | एक ही साक्षात्कारी ज्ञान में पररूपत्व और पूवेरूपत्व कक्‍्योंकर बनेगा? 
साक्षात्कारी ज्ञान वतंमान-विषयक होने के कारण वतंमान ही कहा जायगा, उप्तमें न 
तो पता बन सकती है और न भाविता ( भविष्यत्ता ) ॥ ७७५ || यदि उसमें पवेता 
नहीं, तब वह पूर्वता का गमक क्योंकर होगा ? परिशेषतः यही कहना होगा कि पृव॑ता 
का साक्षात्कार नहीं, अपितु स्मरण है और स्मरण को साक्षात्कारात्मक गति नहीं 
माना जाता ॥| ७७६ ॥ जब कि तत्पदार्थ का ग्रहण ही नहीं हुआ, तब तसस्‍्येद॑ 
स्मरणम्‌--एऐपा कहना क्योंकर होगा ? ॥। ७७७ ॥ पूर्वोत्तर का कार्य-कारणभाव होते 
के कारण वतंमान से पू्क का ग्रहण हो जायगा--ऐसा भी नहीं कह सकते क्‍योंकि 
पदार्थ की साक्षात्करणता का नाम ग्राह्यता है, वह पूर्वोत्तर भी क्योंकर होगी, साक्षा- 





त्करणता वतंमान की हो सकती है, पूर्वोत्तर का नहीं ॥| ७७६ | पदार्थ -स्मरण को 


धाक्षात्कार नहीं कह सकते, क्योंकि पूर्व का व्यवधान होने के कारण साक्षात्क्रणता 
न होने से पूवेत्व का ग्रहण क्‍्योंकर होगा ?॥। ७७६॥ स्मरण के द्वारा पूर्वत्व सिद्ध 
नहीं होता । अतीत का साक्षात्करण पु्व॑ता माना जाता है ।। ७८० ॥ भावी साक्षात्कार 


फ् 
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(४३) मार्गसत्यं चतु राकारम्‌-- 


उक्तो मागं। तदम्यासादाश्रय! परिवतते ॥ २०७ ॥ 
तादात्म्येउपि दोषभावश्चेन्मागवन्ना विश्वत्वत+ । 
विगत प० २७२ पर नरात्म्य-दर्शनरूप मार्ग की (चर्चा की गई | उसके अभ्यास 
उसका आश्रयीभूत चित्त-सन्तान अथवा आलयविज्ञान सकल क्लेश-रहित विशुद्ध रूप 
में परिणत हो जाता है ।।२०७॥ इस मार्ग के चार भाकार होते हैं--(१) मार्गरूपता, 
(२) धाग्तरूपता, (३) प्रणीतता, (४) निः:सरणता | यहाँ 'मार्गरूपता' प्रथम आकार 
दिखाया गया, क्योंकि क्लेश-निवृत्ति का मार्ग या उपाय है-नरत्म्य-दशन । 
वातिकालच्ूरः 
भावी साक्षार्क्ृतों भावें भावित्वस्य व्यवस्थिति:। अथोत्पादव्ययक्नौव्य॑ युक्त यत्ततु सदिष्यते ॥[७८१॥ 
एषामेव न सत्त्वं स्थात्‌ एतद्भावावियोगतः । यदा व्ययस्तदा सत्त्व॑ कथ तस्प प्रतीयते ॥७८२॥ 
प्‌व॑प्रतीते सत््वं तत्तदा तस्य व्यय: कबम्‌ | प्रौव्येर्शय यदि नास्मिनु धीः कथ॑ सत्त्वं प्रतीयते ॥॥७८३॥। 
प्रतीतेरेव सवंस्प तस्मात्सत्वं कुतोउन्यथा ! तस्मान्न नित्यानित्यस्य वस्तुन: सम्भव: क्वचित्‌ ॥७८९४॥ 
अनित्यं निव्यमथवा वस्लवेकान्तेन युक्तिमतु ।। 
(४३) मार्गेसत्यम्‌ चतुराकारसू-- 


> इदानीं मार्गप्रसद्धे निरोधस्गेव चतुर्थेमाकारं दशयन्ताह--5क्तो मार्गस्तदाम्या- 
सादिति। 


प्रागेव मार्ग उक्तः तस्याभ्यासाद्राश्चदस्थ चित्तसन्तानस्यालयस्य या परिशुद्धत्व॑ 


भवति । आत्मात्मीयग्रहविपर्ययभूतस्य नैणत्म्यस्प सात्म्ये सकलदोषबविश्लेष: | 
सत्कायदृष्टि:-- 


नतु यथा दोषयोगे गुणयोग: तथा गुणयोगेडपि दोषयोग इत्ति न तिःसरणं संसा- 
रत।। न दोषाणां गणसम्गवेन बाधनात्‌ । विपयेयः कस्म्रान्‍न्त भवत्ति। गुणानों 
वातिकालडू।र-व्याख्या 
में भावित्व व्यवस्यित होता है | उत्पाद ओर नाश की अवस्या में जो ध्रूव रहे, छसे 
सत्‌ कहते हैं | ७८१ ॥ जिन पदार्थों का सत्त्व नहीं, उनको सत्‌ क्योंकर कहेंगे ? जब 
पदार्थों का व्यय ( नाश ) हो जाता है, तब उन्हें सत्‌ नहीं कहा जा सकता ॥ ७८५२ ॥ 
प्॒वे प्रतीत अर्थ में जब छत्त्व धर्म हैं, तब व्यय कंसे होगा ? ध्रोव्य, अवस्था में भी पदार्थ 
का ज्ञान नहीं, तब सत्त्व क्योंकर प्रतीत होगा ? ॥ ७८३ ॥ प्रतीति ही तो पदार्थों की- 
सत्ता है, अतः नित्या नित्य वस्तु का सम्भव कहीं भी नहीं ।। ७८४ ।॥। 
(४३) मार्गसत्य की चतुराकारता-- 
मागं-निरूपण के प्रसद्भ में निरोध की चतुराकारता दिखाई जाती है--“उक्तो 
मार्ग” इत्यादि । अर्थात्‌ मार्ग पहले ही कहा गया है। उसके अभ्यास से आश्रय (चित्त- 
सनन्‍्तान) अथवा भालयविज्ञान की परिणशुद्धि होती है, आत्मात्मीय-ग्रह के विपयेयरूफ 
नेणात्म्य-दशंन के सकल दोषों का विगम हो जाता है । 
शंका - दोष-गुण सिश्चित हैं, अतः दोष के योग से गुणों का योग होता है, वसे ही 
गुणों का योग होने पर दोषों का योग हो जाता है, अत! गुण-दोषात्मक संसार से 
निःसरण नहीं हो सकता । 
समाधान--गुणों के द्वारा दोषों का बाध हो जाता है, अतः निःसरण सम्भव हो 





जाता है । विपर्यय अर्थात्‌ दोषों के द्वारा गुणों का बाघ क्‍यों नहीं होता ? इस प्रइन का 


४०, 


ड 
आकार ताक इज 


का ह क् +- ॥ अक कर? साउकंन 
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अाततका +-4# ॥ कॉ पृ 
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मार्गाम्यास-प्रकषंता के कारण नेरात्म्य-दशेन का चिन्न के साथ सात्म्यीभाव हो 
जाने पर भी रागमोहादि दोषों क सझ्भाव नहीं होता, क्योंकि दोषों के उत्पादन में 
चित्त वैसा विभू (समर्थ) नहीं रह जाता, जैसे मार्गावस्‍्था में । इस प्रकार निरोध का 
द्वितीय शान्तताकार दिखाया गया, क्योंकि इससे दोष सबंधा शान्त हो जाते हैं। 
विषयग्रहण धर्मो विज्ञानस्प यथारित सा ॥ १०८ ॥ 
गृह्यते सोडस्य जनको विशमानात्मनेति च । 
सत्त्वदर्शन पुनः क्यों नहीं होता ? इस प्रइन का उत्तर है--विषय ग्रहणेत्यादि । 
अर्थात्‌ विषय-ग्रहण (ग्राह्मग्राहकभाव) विज्ञान का धर्म है। वर्तेभान विषय ही ज्ञान का 
जनक होता है। यथावस्थित वस्तु का ग्रहण करना ज्ञान का स्वग्राव है, अतः अनात्मा 
में आत्मग्रहण या सत्त्वदर्शन नहीं होता । 
एपा प्रकृतिरस्पास्तु लिश्िदान्तश्त! रखछत्‌ ॥ ३०९ ॥ 
व्यावृतौ प्रत्ययापेक्षतद*्ह॑ सपबुद्धिवत्‌ । 
ज्ञान की यथारधंग्रहणरूप प्रक्ृृति (स्वभाव) हैं ओऔय विषथ का स्वभाव है-- 
स्वग्राही (यथार्थज्ञान) को जन्म देता । अविदया और भयादि निमित्तान्तरों के द्वारा 
उन स्वभावों में स्खलन (अन्यथा भाव) जा जाता है, फलतः रज्जु सप-श्ञान की जनक 
..... वात्तिकालछ्लारः 
वस्तुस्वभावत्वात्‌ । कथमेतदिति चेदुच्यते--विषयग्रहणं धम इति। 
विज्ञानं मार्ग: प्रेरक्नो जन्मिनां तस्य धर्म: स्वरूपं विषयग्रहणम्‌ । येत तद्विज्ञानं 
भवति। न विज्ञानमसंवेदने भवति | असंवेदनानां तथाउभावात्‌ । यथा चास्ति तथा स 
गह्ममाणों जनकः | आकारापेणक्षमं हि क्ारणं विज्ञानस्य विषय: । तत्‌ स्वरूपप्रतिपादन 
विज्ञानस्य धर्म: । तथेव प्रतीयमानत्व॑ विषयस्य । ततो5नित्यानात्मादिरूपो विषयो 
विज्ञानं तथाभृतग्राह्मेव नान्‍्यस्तत्स्थभाव इत्याह--एया प्रकृतिरस्यास्त्विति। 
यस्य यो धर्मोष्नात्मकत्वादिग्रहणस्वभाव:। असोौो प्रक्ृति:। त्तस्था: स्खलन्त्या 
आगन्तुकप्रत्ययवशात्‌ अमूलकात्‌ स्खलितचञ्च | ततः स्खलनाद्‌ व्यावृत्ती प्रत्ययापेक्षमतो- 
इमलकत्वात्‌ अदृढ् फणिबुद्धिवत्‌ । ननु फणिबुद्धेंः सादृश्यद्रदेशत्वादयो रज्बां कारणानि। 
५ 0ह0#हत.त... न डा अॉ 6 स्‍क्‍चअा दादा 





वाधतिकालचूार-व्याख्या 

छत्तर यह है कि जेसे प्रकाश का स्व्रभाव अन्वकार-बाधात्मक होता है, वेसे ही गों 
का स्वभाव दोषबाधात्मक होता है | ऐसा क्यों ? इ्चका उत्तर हैं-विषयग्रहणमित्यादि | 
अर्थात्‌ विज्ञान निःसर ण-मार्ग है, उसका स्वरूप हैं-विषय-ग्रहण । ज्ञान संवेदनात्मक 
है, असवेद से इप्तकी विलक्षणता यह है कि ज्ञान का विषय जनक होता है, क्‍योंकि वह 
गृह्म माण है । ज्ञान का वही जनक होता है. जो विज्ञान में अपने आकाश का सम्रप॑ण 
करने में सक्षम हो । सवंत्र तथा प्रतीयमानत्थ विषय का स्वरूप माना जाता है। अर्थात्‌ 
ज्ञान सदेव यथार्थ वस्तु का ग्राहक ओर अर्थ सर्देव यथाथ्थज्ञान का जनक होता है। 
अत: अनित्यत्व अवात्मत्व विषय विज्ञान का वाह्तविक विषय है। इसे ही ज्ञान की 
प्रवृत्ति कहते हैं। इस स्वभाव का स्खलन हो जाने पर विषयान्तर का ग्रहण हो जाता 

है, फलतः ज्ञान वेसे ही भ्रम कहलाने लग जाता हैं, जैसे की रज्जु में फणी बुद्धि: ।. 
शंंका-- रज्ज में सपं-भान का कारण रज्जू का सादृश्य ओर दुरदेश का अवस्थान 
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हो जाती है। रज्जुविषयक प्रत्यय (यथार्थज्ञान) के द्वारा निर्वातत सपं-बुद्धि पुतः कभी 
नहीं होती, उसी प्रकार नरात्म्य-दशत्त से निवर्तित सत्त्वग्रह पुनः क्यों होगा ? 
वातिकालद्धार: 
नित्यबुद्ेस्तु कि कारणम्‌। न प्रत्यक्ष नित्यतायां प्रवतेते। नाप्यथनुमानम्‌। नाशंका 
नि:प्रमाणिकै ति । प्रत्यक्षतश्र क्षणिक्वत्वं प्रतीयते इति साधयिष्यते । ततः कुतो नित्यत्व- 
ग्रह!। अन्राह--तां पुनरनित्यतां पश्यन्नपि मन्दबुद्धिर्नाध्यवस्यति सत्तोपलम्भेन सर्वंदा 
तद्भावशंका विप्रलब्ध: सदुशापरोत्पत्तिविग्नछब्धो वा अन्त्यक्षणदर्शिनां निश्चयात्‌ । 
एतदुक्‍्तं भवति । यदा तावदुपलब्धे पदार्थात्मनि पुनरनुपलम्भस्तदा परश्यत्येवा- 
नित्यताम्‌ । अतादवस्थ्यमनित्यतां ब्रूम: । किन्त्वनुपलब्धेईपि भन्दबुद्धेराशंका न 
व्यपैति | ततः तद॒भावं हड्ू.त इति तदभावशद्धू: | पुत्र किमयमद्याप्यास्ते न वेति | ततः 
पुनर्दर्श ना दर्थ क्रिया वाप्ते: । अविप्रकृब्ध: सन्ु किमय॑ न व्यवस्यति । विप्रलब्धो हि तदन- 
वाप्तेष्यंवस्येत्‌ तन्न इब घटे। अर्थक्रियालक्षणसत्तोपलम्भे तु को विपयेयविवेचनस्याव- 
सरो व्यवहारिण: : प्रतिभासभेदेद्त तु तत्त्वचिन्तकोध्ध॑वस्यत्येव । व्यवहारी तु पुनस्थे- 
क्रियार्थी | तदवाप्ते: परितुष्ट: पर॑ न विवेच्रयलि । कताथंत्वात्‌। सहश!परोत्पत्तिविप्र- 
लब्धो वा सहृर्श हि तदेवेदमिति बृद्धियेमज । पूव्वेत्र मायागोलकत द्थ क्रियाया पर्था द मात्र- 
मेव विवक्षितम्‌ । यत: परापरतृणा दिद्दारृणजात स्थ वह्ने रेकताध्यवसायविषयता इन्धन- 
मेव तत्नोपादानं न वक्षि: न झलु वद्न रेवोत्पद्यते वत्ति: | आदावनुत्पत्तिप्रसज्भात्‌ । उप« 
लास्फालनेन् प्राग्‌ बंह्न रभावात्‌। अथवा तत एवं वद्धेरुत्पत्ति:। एवं सर्वे पदार्था:ः 
प्वसभा नजातीयादुत्पच्चन्ते । न वा समानजातीयं कारणम्‌। कर्माधिपत्यादेवोत्पत्ते: । 
...... वातिकाबलद्धार-ब्याख्या 








होता है किन्तु नित्य आत्मब॒ुद्धि का क्राइण क्या प्रत्यक्ष अम।ण नित्यता ग्रहण में प्रवत्तं 
नहीं होता और व ही अचुमात, जैसा कि वातिककार ने कहा 'नाशदू। निष्प्रमाणिका” 
प्रत्यक्षतः क्षणिकत्व की ही प्रतीति होती है बह आगे सिद्ध किया जायगा। अंतः 
नित्यत्व ग्रहण यहाँ श्र कंसे हुआ ? 

समाधान--अ नित्यता का दर्शन करता हुआ भी मन्दप्रज्ञग्यक्ति यह निरचय नहीं 
कर पाता कि सत्ता की उपलब्धि के द्वारा सा्वेदिक तद्भाव की श्षाद्धाा एवं सन्तान में 
एकत्व का भ्रम नित्यत्व-विषयक्र अ्रम को जनक हो जाता 2 । आ्रारांश यह है कि जब 
किसी उपलब्ध पदाथें का अनुपलम्भ होता है तव उच्चकी अर्भत्यता अवधारित होती 
है । तदवस्था नित्यत्व ओर अवंदवस्थ बस्तु को अतित्य माना जाता है। इस प्रकार 
नित्यता का उपलब्भ से होने पशु भी मन्दप्रज्ञ-त्यक्ति को तनित्व॑त्व का सन्देह हो जाता 
है । “पूर्व किसयमधाप्यास्ते तल वा ?” तत्‌ पश्चात्‌ पूव्वे दश्शतादर्शन क्रिया की अवाप्ति 
होने पर अविप्रवखब्ध व्यक्ति तित्थता के ग्रहण पर विष्वास नहीं करता। अथंक्रिया 
रूप सत्ता का उपलम्भ होने पर विषयेय विवेचन का व्यावहाशिक व्यक्ति को अवसर 
ही नहीं मिलता । किन्तु तत्वचिन्तक प्रतिभास भेद के द्वारा वास्तविकता-का निदचय 
कर लेता है किन्तु व्यावहारिक व्यक्ति अर्थक्निया परायण उतरे मात्र से परितुष्ठ हो 
करं कृतार्थ हो जाता है । विवेचना की कधौटी पर उसे नहीं चलाता । पू्वेसादुष्य मात्र 
के आधार पर एकत्व और नित्यत्व निहचय्र कर लेता है। मसाया-रचित गोलकादि पर 
विश्वास कर उसे ही चिरस्थायी मान लेता है। अग्ति की धारा या श्स्तान्ः ध्यान 
देकर उसे एक मान थेता है। सभी पदार्थों का स्वभाव है कि अपने. ससानन्‍्तर प्रत्यय 
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के जनम» नमक आाहुकढे जन?" ऋ स्का ३. 


३५६ संभाष्य॑ प्रयांणवात्तिकर्म [ परिच्छेव! | 
प्रभस्त्र रमिद॑ चित्त प्रकृत्याइडगन्तवों मछा) ॥ ११० ॥ 
तत्प्रागप्पसमथोनां परचासछक्तिः क्व तन्सये ! 


[नित्यत्वविश्ह्ितस्यत्र तेन ग्रहणादागृन्तवों मला+ ]। 
असद्भूत वस्तु का समारोप वेसे ही नितान्त निर्मल होता है, जसे कोई तौत 
व्यक्ति (वच्चक) झूठी मुख-मुद्रा बना लेता है। ज॑से कि जगत्‌ में कोई भी पदार्थ नित्य 
नहीं, किन्तु विचार-शून्य व्यक्तियों ने कुछ आंगन्तुक मलों (दोषों) के आधारण पर नित्य 
आत्मा की कल्पना कर ली है । 
तत्प्रागप्यक्तमर्थानां पश्चात्‌ शक्ति क्य तन्मये । 
नाल प्ररोढुमत्यन्तं स्पन्दिन्यामग्निवद्‌ झुबि ॥ ३२११ ॥ 
बाधकोपेतसामथ्यंगर्भ. शक्तोडपि बस्तुनि। 
नेरात्म्यदर्शन के पूर्व भी अपने उत्पादन में असमर्थ मलों में मार्ग-साम्यावस्था 
होने पर शक्ति कहाँ से आयेगी ? । कथंचित्‌ उत्पन्‍्त हो जाने पर भी बसे ही प्ररोहन 
पु वातिकालदूाार: 
अत एतदपेक्षया विकल्प:। तब्च कर्मवादिसतेन पूर्वंधुक्तम्‌ । अन्यभतेन परमिति 
निर्णय: । 
:... अथवा अतद्भावशल्डाविप्रलब्ध इति व्यास्यातव्यम्‌ । व हि तद्भावे श्र 
काचिद्वियते । सवंदा सत्तोपलब्धे: । अनुपलम्भे हि तद्भावे शद्भूत भवेत्‌ । यदा तु मध्ये 
अनुपलम्भस्तदा को वृत्तान्तः | अत्रापि सदुशापरोत्पत्तिविश्नलब्धो लूनपुनर्जातकेशनखा- 
दिवत्‌ । मृतप्रत्यभिज्ञात एकत्वमिति चेत्‌ । न । प्रत्यभिनज्ञाया अग्रमाणत्वात्‌ । प्रत्यक्षत्वा- 
नुमानत्वायोगात्‌ । तथा च प्रतित्रादयिष्यते । तस्मादान्त रादविद्योपप्लवादागन्तवों मला।। 
अत एवाह-- प्रभस्वरमिदं चित्तमिति । 
_.... नित्यत्वविरहितस्येव तेन ग्रहणादागन्तवों मलाः;। अशत्द्भूतसथारोपस्यामृलक- 
त्वेन तौतमुद्रामात्रकत्वात्‌ । न परमार्थतो नित्यत्वं क्वचित्‌ प्रतिभाति। ततो विचार- 
शन्‍्यत्वादागन्तवों मला:। तथा हि--तत्प्रागप्यसमर्थानामिति । 
प्रागप्यसमर्था एवं श्रुतचिन्ताकाले यतः--नालं॑ परोदुमत्यन्तमिति । 
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वातिकालद्धा र-व्या ख्या 

से उनका जन्म होता है | कर्भाधिपत्य के द्वारा उत्पत्ति-क्रम का विवेचन न हो सकने के 
कारण एकत्व की प्रत्यभिज्ञा हो जाती है यह पहले कहा जा चुका है। अथवा अतद्भाव 
की दछ्ध्धा विप्रलम्भ का कारण बन जाती है। सदृश परापर की उपलब्धि एकता-भ्रम 
का वसे ही कारण बन जाती है ज॑से केश-नखादि के कट जाचे पर भी बसे ही दुसरे 
उत्पन्न हो जांते हैं । प्रत्यभिज्ञा प्रमाण के द्वारा उनकी वास्तविक एकता क्‍यों न मान 
ली जाय इस दड्भा का समाधान आगे चलकर विद्वद रूप में किया जायमा कि प्रत्य- 
भिज्ञा कोई प्रामाणिक तथ्य नहीं, क्यों कि पूर्वापर की एकता न प्रत्यक्ष का विषय है 
मे अनुमान का, क्षैवल अविद्या दोष के कारण अविद्या दोष एवं चाकचिक्यादि आगन्तुक 
दोष भ्रमज्ञानों का जनक हो जाता है | असद्भूठ वस्तु का समारोप तौत (प्रतारक) की 
बनांवटी मुखमुद्रा से अधिक और कुछ भो नहीं । परमार्थंतः नित्यत्व के न होते पंर 
भी विचारशून्य पुरुष वेसा मान लेता है । जब रागद्वेषादि चित्त के साथ स्वात्मीभूत 
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नहीं हो सकता, जैसे स्यत्दिनी भूमि में अग्नि । नैरात्म्यदर्शनरूप बाघ से युक्त चित्त में 
अत्यन्त सशक्त भी मनोमल उत्पन्न नहीं हो सकता ॥२१श१॥ नेरात्म्यदर्शी पुरुष में 
मलोत्पत्ति हेतु-साकल्य से नहीं हो सकती, क्योंकि सत्त्व-दर्शनरूप हेतु का क्रभाव हो 
जाता है। भावना के द्वारा भी सत्त्वदर्शन को उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि 
नरात्म्य-दर्शन ही भावना को नहीं पनपने देगा । 


निरुपद्रव भू ताथस्वभावस्थ विपयेये। ॥ २१३ ॥ 
न वाधो यत्नवत्वेषपि बुड्भेस्तत्पक्षपातत) । 


बाध-रहित यथार्थस्वभाव का नेरात्म्य-दर्शनादि विपयेयों से बाघ नहीं हो 
सकता, क्योंकि सत्याथदर्दान में बुद्धि का पक्षपात स्वभावत! रहता है। यह निरोघ का 
चतुर्थ आकार कहा गया--प्रणीततः । 





वातिकालद्धा रः ४ 
नन्‍्वहेतोरपि मृदुश्रद्धादिकस्थाहँत्वात्‌ प्रहाणिभेवत्येव । तत्कथमनुत्पत्ति दो षा- 
णाम्‌। यद्यपि चोत्पत्तिदंषिस्थ तथाप्यन्तर्गतवाधकोत्पत्तिसामर्थ्ये शक्तोः्प्युत्पत्तुम्‌ । 
नात्यन्तं प्ररोढं समर्थों मल: । यथा स्यथन्दिन्यां भुवि अश्निरुत्पन्तो न प्ररेहति । साम्ये 
तु स्थितस्य न दोषोत्पत्ति:। तथा हि--निरुपद्रवभूतार्थस्वभावस्येति । 
न हि स्वभावो यत्तरहितेन निवत्तंयितंं शक््यः। यत्नइच दोषदशिनो गुणेयु 
वबतंते, दोषेषु च गुणदर्शिनः । न च सात्मीभूतनंरात्म्यदर्शनस्य । दोषेषु गरुणदर्शानम । न 
गुणेष्‌ दोषदर्शनम्‌ । अदर्शन वा गुणेयु | नेरात्म्यदर्शनस्य निरुपद्रवत्वात्‌ । 
ततः स्वम्ावों भुतात्मा निरपद्रव ऐव च। कथमस्य परित्याग: कत्त ' शक्य: सचेतसा 0७५५७ 
पक्षपातश्च चित्तस्य न दोषेषु प्रवरतंते | तत: त्तस्य न दोषाय यत्तः कश्चित्प्रवतंते ॥७८६॥। 
निश्चिलपदार्थस्वभावपर्यालोचनसमर्थ स्य यदि नाम दोषोत्पत्तिस्तथाप्यसौ सत्यो- 
थे: | प्रहीण इब पथिकः संवेगसमागमात्‌ मध्यस्थभावे वर्तमानो मार्ग एवं यत्नमारभत्ते 
गृणपक्षपातात्‌ , नतु दोषें$डभिरमते । 
25240. 7 किक 7 ० 


वातिकालदछ्ी-व्येखाया 


हो जाते हैं, तब भी दोषों को उत्पत्ति नहीं होती, क्‍यों कि यह कहा जा चुका है बुद्धि 
तत्व स्वभावतः तत्त्व-पक्षपाती होता है उसकी निवृत्ति महान्‌ यत्न के द्वारा ही होती 
है। किन्तु प्रयत्न सदेव गुणों की उत्पत्ति में ही देखा जाता है दोषों में नहीं, दोषों में 
गुण-दर्शन कभी नहीं होता है सदंव गुणों में दोष-दर्शन या गुणों में मदर्शन होता है । 
नरात्म्य-दंन स्वभावतः निरपवाद होता है। इससे यही तत्त्व स्थिर हो जाता है। 
पदार्थों एवं उनके ज्ञानों का जो यथार्थ स्वभाव होता है, उसका परित्याग कभी नहीं 
किया जा सकता ॥| ७४५ ॥। ह 

चित्त का पक्षपात दोषों में नहीं, अतः दोषों की उपेक्षा ही रहती है ॥ ७८६ ॥ 

निश्चिलपदार्थ के पर्यालोचत में समथे व्यक्ति यदि कभो अमागंगामी हो जाता है 
तब अपने मार्ग के अन्वेषण में नितान्‍्तव्यग्र हो उठता है, क्योंकि बद्धि का गणों में 
पक्षपात और दोषों से विरक्ति स्वभावसिद्ध है। ३ छ 

शंका--रांग और द्वंष विव॒ृताकार के होते हैं अतः दोनों में से किसी एक का 
बाघ हो जाते पर दूसरे की एछत्पत्ति देखी जातीःहै.। किन्तु आत्सदर्णंत और नेरात्स्य 
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आत्मग्रहेकयो नित्वात्‌ कायकारणभावत; ॥ २१३ ॥ 
रागप्रतिधयोबोधा भेदेडयि न पररुपस्स | 
राग ओर प्रतिघ दोनों एक हो आत्मग्रह से उत्पन्न होते हैं, अतः उनका परस्पर 
भेद होने पर भो बाव्य-बाधक भाव नहीं होता । उतका कार्यकारणभाव होने के कारण 
भी बाध्य-बोधन भाव नहीं होता । 
/ कप सु 
मोद्विरोधान्मत्यादे! दात्यन्तं दोषनिग्रह। ॥ २१४ ॥ 
तन्मूलाथ मछाः सर्वे स थे सत्कायद्शनश । 
मेत्री-क्रुणा दि हेष के अविरोधोी न होते के कारण मंत्र्यादि से हषादि दोषों का 
निग्रह नहीं होता ॥॥| २१३-१४ ॥ सभी दोष मोहमूलक होते हैं और मोहसत्काय- 
दर्शनात्मक होता है । 
वातिकालद्ारः 
ननु च रागद्वेषपोविपदीताकारत्वेडपि नेकस्येव बाध।। बाधितस्थ रागस्य 
देषेण पुनर्बाधकल्वदुष्टे: । तथा हंघस्थ । तथा नरात्म्यात्मदर्शनयोरपि स्थातू | नतदस्ति 
यस्मात्‌--आत्मग्रहैकयो नित्वादिति । 
हयो रध्य!त्म ग्रहकारणल्वात सत्यात्मग्रहेनात्यन्तमेकस्याप्युच्छेद: । सत्य पि परस्प- 
रवेपरीत्ये अयुगपद्भावश्च स्थात्‌ । किच्व | ;कार्यकारणभावादपि यो हि यत्र विवक्षितो 
दुःखहेतो स पीडिता नियमेन सुश्नहेत्वथैमिच्छति तत्रान्यत्र बा। तैनानयो: कार्य कारण- 
भाव: सुखहेतो अनुगृहीतो नियमेन तदुपघात इति प्रतिघवान्‌ू। अतः कार्य क्ारणभावात, 
न वाधा भेदेषपि रागप्रतिघवयो: । अत एव--मो हा विरोधान्मचत्वादेशिति । 
यद्यपि हषस्य प्रतपक्षो सेत्री । रागस्याशुभा । विहिसाप्रतिपक्ष: करुणा । ईर्ष्या- 
प्रतिपक्षो मुदिता । सर्वस्य प्रतिपक्ष उपेक्षा। तथापि बात्यन्तं दोषनिग्रह! मोहावि- 
रोधात्‌ । 
ननु सत्यषि मोहे5हद्धूराभावात्‌ सकलदोषपहाथमेव । नेतत्साधीय:। स एव 
मोहः सत्कायदर्शनम्‌ । क्लिष्टो हि मोह: सत्कायदर्शनमेव । 
वारतिकालद्ा र-व्या या 
दर्शन में यह परिस्थिति कभी नहीं होती कि एकबाय निरस्त आंत्मदशंन का प्ररोहण पुन: 
हो | आत्मग्रह के रहते पर एक का अत्यन्त उच्छंद नहीं होता, कारयेंकारुणभाव की 
प्रकतति भी यही है कि दुःख-हेतु से पीडित व्यक्ति निथ्रम्रत: सुल्लहेतु को आप्ति में प्रयत्न- 
शील होता है! अत: नेदात्म्य-दर्शंन के द्वारा आत्मदर्शत का परिहाय ही व्यवस्थित 
होता है। यद्यपि मंत्री भावना द्वेष का प्रतियक्षी है, राग का अशुभ चिन्तन विहिंसा 
का करुणा, ईएष्या का मुदिता एवं उपेक्षा सभी दु:खों की प्रतिपक्ष भावना है। तथापि 
दोषों का अत्यन्त विग्नह नहीं हो पाता क्योंकि मोह का अधिरोध है। 
घद्भा--ययपि मोह के रहने पर अहंकार का अभाव , होने के कारण सकल दोषों 
का परिहाण ही होना चाहिए। द 
समाधान--मोहतत्त्व को ही सत्कायदर्शंच या आत्मा आत्मीय दर्शन कहा जाता 
है मोह भी क्लिष्ट है और सत्कायदरंन भी। अहंत्‌ महापुरुषों में जो भज्ञान होता है 
वह अक्लिषप्ट इसलिए होता हैं कि वे सत्कायदशंन से सबंधा रहित होते हूं । 
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विद्याया) प्रतिपक्षत्वात्‌ चत्तत्वेतोपलब्धित) ॥ ३१५ ॥ 
मिथ्योपलब्धिरज्ञानयुक्तेश्चान्यदयुक्तिमत्‌ । 
नरात्म्यदर्शन विद्याहप है और उसक्का प्रतिपद्षा है-भअविद्या। विद्या का 
अभावमात्र अविद्या नहीं, अपितु अध् में, अनुत के समान भावात्म पदार्थ है। चैत्तसि 
और ज्ञानात्मक होने से अविद्या भाषात्मक है । 


छा 5 »०ज्क्ों + २ दातिकालचजूार: 
अहंतान्तु यदज्ञानं न तत्‌ ब्लिए्टमतो न ते ! मोहेय्प्ययुक्तसत्ताना हीनसत्कायदर्शना: ॥७८७॥ 
तथा हि--विद्याया: प्रतिपक्षत्वा दिति । 

तन्वसंप्रस्यान रूपाउविद्या सत्कायदर्श नन्‍्तु प्रतिपत्तिरूपं तत्कथ्थं सत्कायदर्शत मेवा- 
विद्येति। न दोषों यत:-- 

अप्तप्रख्यानरूपदेरविद्यालित्र त्तेरपि । तत्त्वं स्प्रादुपधीनां हि क्षये किमवर्शिष्यते ॥७८८॥ 
असंप्रख्यानं हि निरुपधिशेषे निवणि निद्योधससापत्तोौ च मुख्ये। अथ तस्य 
बलेशनिदानत्वं नास्ति । न तहि तदविद्यालक्षणम्‌ । सत्कायद्ष्टिरेव तन्निदानत्वादविद्या 
नाएरा। यंतः--- 
विद्याविरद्धों धर्मोडन्योडविद्याअधर्मा नृत्तादिवत्‌ | विद्यानरात्म्यदृष्टिषु तद्विरोध्यात्मदशंनम्‌ ॥॥७५६॥] 

न तायद्विद्याभावो5विद्या तद्भावस्थ निवणिष्पि भावात्‌ । न चाभावो हेतु: । 
नापि तदन्यों, रूपादीनामविद्यात्वश्रसद्भात्‌ | तस्माद्विद्याविरुद्धो धर्मो$विद्याइधर्मान तवत्‌ । 
तच्च सत्कायदर्शनमेव । तथा हि-परानुग्रहलक्षणो धर्मस्तदभावमात्र॑ नाधर्मोशपि तु 
तदन्यमात्रम्‌ । अपि तु अनुग्रहविषद्ध उपघातोड्चर्म:। तथा न भूतार्थप्रतिपादना भावो- 
नृतमपि त्वभूतप्रतिपादनमसत्यवचनस्‌। एवं सति सत्याथे यदा अ्रान्य्या चास्तितां 
मन्यमानो5सतीति प्रतिपादषति | तदाइसत्यता न स्‍्पात्‌ । असति च सत्यतां मच्यमान: 











बत --> «नमन 


वातिकालद्ार-व्याख्या 

पूव॑पक्ष--अविद्या असंप्रर्यात रूप है और अत्कायदशंन प्रस्यान रूप है, प्रत्ति. 
पत्ति स्वरूप है अत: सत्काथदर्शंन को अविद्या क्योंकर कह सकते हैं । 

समाधान --अविद्यादि पदार्थ विद्या का विरोधी भावात्मक है, स्वोपाधिक पदार्थों 
क्रा उपाधि की विषम अवस्था में अवशेष नहीं रह जाता है ॥ ७८६ ॥। विद्या का 
अभाव अविद्या नहीं माना जाता क्यों कि निर्वाण-अवस्था में भी अभाव का अवस्थान 
माना जाता हैं अभाव पदार्थ किधी का हेतु नहीं होता विद्या से अन्य पदार्थों को 
भी अविद्या बहीं कह सकते, क्‍योंकि झूपादि में भी अविद्यात्व प्रसक्त होता है । परिशेषत: 
विद्याविरुद्ध पदार्थ को वेसे ही अविद्या कहा जाता है जसे घमंविरुद्ध को अधम । औछ 
अनुतविरुद्ध (पदार्थ को अनुत; ये सब भावात्मक पदार्थ हैं।अतः अविद्या सत्काय 
दशनात्मक 'अस्तिकायपुरषः” है । परानुग्रह रूप धर्म के अभाव को अभाव नहीं कहा 
जाता हैं और न उत्तसे अन्य पदार्थ मात्र को, अपितु धर्म से विरुद्ध भावात्मक पदार्थ को 
अधमे कहा जाता है, ऐसे ही भूतार्थप्रतिपादबव का अभाव अनुत नहीं, अपितु अयथार्थ 
प्रतिपादव ही अनृुत कहलाता है। सत्यवस्तु में श्रान्ति के कारण नास्तिता का भान 
होता है। तब उसे अनृत क्‍यों नहीं कहा जाता है, इसी प्रकार अत्यता के न होने पर 
भो मृषारूतपा क्‍यों नहीं होती, इसका उत्तर यह है--शब्द सदेव विकल्प-विषयक होते 


हैं। क्षत: सत्यवचन से विरुद्ध पदार्थ मघा कहा जाता है। दाब्द सदेव अध्यवसोयभान 
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वातिकालछूारः 


तदा मृषा स्थात्‌ । नतदस्ति । 
विकल्प्यविषया: शब्दा: यद्यथा वत्तुनिश्चितम्‌ | तथेव वचन सत्यमन्यथा बचन मृषा |७६०॥ 


अध्यवसीयमानवस्तुविषया हि शब्दा: । अध्यवसायानुरूपप्रतिपादनमेव सत्यता- 
अ्यथा अप्त्यतेति न्याय: । बोधिसत्त्वानान्तु भ्रान्त्यापि सत्त्वविसंवादनं परमवद्यम्‌। 
अत एवं ते सर्वाकारज्ञतायामभियोगिनो भवन्ति | ततः सत्कायदुष्टेरेवाविद्यान्यस्य 
विद्याप्रतिपक्षत्वाभावात्‌ । चेत्तत्वेवन च कारणेनोपलब्धित: । मिथ्योपलब्धिरेवा विद्या | 
आश्रयालम्बनाकारकालद्रग्यसमता भि: सम॑ प्रयुक्ताः । इति सम्प्रयुक्ता: | उक्त च' “प्रज्ञाका- 
रविपरीतप्रतिपत्तिरूपैवाविद्यति” । तत्र तत्र सूत्र उक्ता:। “तत्र कतमोछज्ञानविगमो यो 
यथाभुतानां धर्माणामध्यारोपाधिगम: | तथा याः काइचन लोकोपचा रोपपत्तय: सर्वास्ता 
आत्माभिनिवेशतो भवन्ति | आत्मामिनिवेशनिगमतो न भवष्ति”। नन्‍्वात्माभिनिवेशो 
दृष्टि: । सा चाविद्यासंप्रयुक्ता। ततो दृष्ठिद्वारेणाविद्यवोक्‍तेति मन्तव्यम्‌। तान्तरीय- 
कत्वात्‌ न तु सत्कायदृष्टिरेवा विद्येत्ति । नेतदपि साधीय: । 

अविद्याज़े हि निर्देश्ये तत्स्वरूपप्रकाशनम्‌ । युक्ता तदश्यनिर्देशः कौशछ न निवेदयेत्‌ ॥७६१॥ 

प्रमाणमत्र न किडिचत्‌ अविद्यवं निवेदिता | विपयंये प्रमाणन्तु यथावदुपदर्शितम्‌ ॥७६२॥ 

दृष्टिद्वारेणाविद्यंव निदुंष्टेति न किच्चिदत्र प्रमाणम्‌ । सत्कायदृष्ठटिरेव त्वविद्या 
स्वंदोषनिदानम्‌ इत्यूपदशितमत्र प्रमाणम्‌ । 

ननु सत्कायदृष्टिमोहजदेशभूता । मोहस्तु सकलक्लेशानुगतो<संप्रस्यानलक्षणो- 
हयथा वा स कथं सत्कायदृष्टिरुच्यते । विशेषशब्दस्य सामान्यार्थत्राभावात्‌ । तथा 





वातिकालछ्छा र-व्या ज्या 
पदार्थ ही विषय करते हैं, भधष्पवसाय अनुरूप वस्तु का प्रतिपादन ही सत्यता है । ओर 
झन्यथा प्रतियादन अनुतता या असत्यता है। बोधिसत्त्वों को तो भ्रान्ति से भी सत्व- 
संवादन नहीं होता, अतएव वे सर्वाकारज्ञता के अधिकारी माने जाते हैं। फलत: 
सत्कायदुृष्टि ही अविद्या है, अन्य कोई पदार्थ विद्या का प्रतिपक्षी नहीं होता। सत्काय- 
दृष्टि ही चित्त से सम्प्रयुक्त हैं, अतः मिथ्या ओर क्वारणत्वेत उपलब्धि या मिथ्या प्रत्यय 
कहलाती है । आश्रय, आलम्बन, आक्रार, काल और द्रव्य की ,समता अधिकांश २।३४ में 
निर्दिष्ट हुई है--“तत्र कतमोऊज्ञानविगमों यो यथाभूतानां धर्माणामध्यारोपाधिगम:। 
तथा या: कागथ्रनन लोकोपच।रोपपत्तय:ः सर्वास्ता आत्माभिनिवेशतो भवन्ति, थ्वात्मा- 
मिनिवेशनिगमतो न भवन्ति ।” 
शंका--आत्म। भिनिवेश तो एक दृष्टि है, वह अविद्या-सभ्श्रयुक्त होती है। दृष्टि के 
माध्यम से अविद्या हो कही जाती है । नान्‍्तरीयक होने के कारण, न कि सत्कायदुष्टि 


ही अभविद्या है । नह पा 
समाधान --कथित शंका उचित नहों, क्योंकि अविद्याज्ञ के निर्देश-प्रसड् में 


तत्स्वरूत-प्रत्याशन्त ही युक्ति-युक्त है, उप्तत्े अन्य पदार्थ का निर्देश छचित नहीं 
॥ ७६१ ॥ “अविद्या ऐसी होती है'--इस प्रक्रार कोई प्रमाण का प्रदर्शन नहीं किया 
ग़या, हाँ, विपयेय में प्रमाण यथेष्ट उपदर्शित है ॥ ७१२ ॥ दृष्टि-द्वारा अविद्या ही 
निदृष्ट है-यह कोई प्रमाण का निर्देश नहीं। सत्कायदृष्टि ही तो वहू अविद्या है, जो 
सभी दोषों का कारण है--इसमें प्रथाण प्रदर्शित है। । 


नं 


एलोकः २१६ ] प्रमाणसिद्धि। ३६१ 


व्याख्येयोड्त्र विरोधो य। तद्दिरोधाच्च तन्‍्मये। ॥ २१६ ॥ 
विरोध! शुन्यतास्ष्ट! सबेदोषे। प्रसिद्धयति । 
यदि सत्काय दृष्टि ही अविद्या है, तब “दुष्ट-प्रम्प्रयुक्ता अविद्या” ऐसा कहा 

सम्भव न होगा, क्योंकि वही वस्तु उसी से सम्प्रयक्त नहीं होती, अपितु भिन्‍न चित्त 
और चेतसिकों में सम्प्रयक्तत्व-व्यवहार होता है, जसा कि आचायें वसुबन्धु ने सम्प्र- 
यक्तत्थ का लक्षण किया हैं--“चित्तचतसा: । साश्रयालम्बनाकाराः: सम्प्रयक्तारच 
पंखधा ।” (अभि० कोश ० २॥३४) । अर्थात्‌ (१) आश्रय-समता, (२) आलम्बन-समता, 
(३) भाकार-समता, (४) काल-सप्रता और/(५) द्रव्य-समता । इन पाँच प्रकार को 
सम्रताओं से यक्त चित्त-चेतसिकों को सम्प्रयक्त कहा जाता है। यद्याप सत्काय दृष्टि 
भ्रविद्या ही है, तथापि दृष्टि-विशेष अविद्या और अविद्या; सामान्‍य अविद्या होने से 
दोनों में मानकर सम्प्रय क्तत्व-व्यवहार का निर्वाह किया जा सकता है । 


सभी क्लेश सत्कायदुष्टि-प्रसृत हैं, भतः नेरात्म्य दृष्टि के द्वाशा सब क्लेशों की 
तिवत्ति सिद्ध हो जाती है । 
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वातिकालड्दारः 

पद्यविद्यादृष्टिरेव तदा दुष्टिसंप्रय क्ताउविद्य ति संप्रयक्तार्थो न स्थात्‌ न स तेनेव संप्रयक्तः । 
अत्र चोचे परिहार: | तदेवम्‌-- व्याख्येयोछत्रेति । 

सामान्यविशेषभावेन हि भेदप्रकल्पनया संप्रयुक्तायें! । तद्यथा एलाश पुक्तं वत्तमिति । 
प्रमार्थतः पलाशस्वभावतंव कथिता एवं विशेषाभिधानेंन तत्स्वभावो5विद्यानिदानभ ता 
प्रधान्येन निरदिष्या । यत्त आत्मदश नमत्रिद्या, ततः तनन्‍्मलका: सव एवं क्लेशा:। नेरात्म्प- 
दर्शनात्‌ मूलच्छेदका रिणो मलच्छेदादुच्छियन्ते | यतः सकलक्लेशविरोधि नरात्म्यदछोंन॑ 
तच्च योगिनो न व्यपेतीति न पुनः क्लेक्षोदय:)। ततो नि:ःसरणाकारता निरोघस्प 
कथिता | एवच्--नाक्षयः भप्राणिधमेत्वादिति । 








वातिकालडूदा र-व्या ख्या 


दंका--सत्कायदृष्टि तो मोह का एक भागमात्र है और मोह रागद्रषाढि सकल 
क्‍लेशों में अनुगत असंप्रस्यानलक्षण ( भ्ज्ञानात्मक ) एक' ठत्त्व है, वह सत्काय दृष्टि 


क्योंकर कहलाएगा ? विशेष अज्ञान के वाचक 'सत्कायद४्ट का सामान्य अज्ञान अर्थ 
गीं हो सक्ता। यदि अविद्या सत्कायदृष्टि है, तब अविद्या को दृष्टि से संममप्रयुक्त नहीं 

कह सकते, क्योंकि सम्प्रयोजक और सम्प्रयुक्त एक नहीं होते । 

समाधान -यह सत्य है कि वही पदार्थ उसी से सम्प्रयुक्त नहीं होता किन्तु एक 
( मोह ) सामान्य अज्ञान है और सत्कायद॒ष्टि विशेष भ््ञान है--इस प्रकार भेद की 
कल्पना करके वेसे ही सम्प्रय॒क्तत्व का सम्पादन किया जा सकता है, जे से--'पला श-य कं 
वनम्‌! का । वस्तुतः वनं की पलाशावस्थता ही प्रदर्शित होती है, वंसे ही अविद्यामूलता 
ही प्रधानतः सभी क्लैशों में प्रदरशित होती है, क्योंकि आत्मदरंन (सटकायदष्टि) अविया 
है, सभी क्लेश तनन्‍्मूलक हैं, अतएव नेरात्म्य-दशनरूप विद्या से अविद्या कै उच्छेद से 
सभी क्लेश इच्छिस्न हो जाते हैं । योगिगणों का नरात्म्प-दर्शंन कमी व्यपेत (उच्छिस्न) 
नहीं होता, फलत: योगियों में कभी भी क्लैशों का उदय नहीं होता । इस प्रकार निरोध 
की नि:सरणाक्रारता प्रस्फुटित हो जाती है । 

४६ 


“३६२ पभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिष्छेद: १ 


नाक्षयः  प्राणिधमेत्वाद्रपादिवदसिद्धित) ॥ २१७ ॥ 
सम्बन्धे प्रतिपक्षस्य स्थागसंसजनादपि । 
न॒छाटठिन्यवद्त्पत्ति। पुनर्दोषविरोधत) ॥ २१८ ॥ 
सात्मत्वेनानपापत्वादनेकान्ताच्च भस्मवत्‌ । 
इत्यन्तरइलोको । 

'रागादिशक्षय), प्राणिधर्मत्वाद्‌ रूपादिवत्‌'-यह अनुमाव आकर है, क्योंकि प्राणो 
या आत्मा नाम की कोई वस्तु है हो नहीं कि प्राणघर्मत्वरूप हेतु ,सिद्ध होता। ब्रवि 
च नेरात्म्यदशनरूप प्रतिपक्ष के रढते आत्मदर्शबन का त्याग भो किया जा सकता है। 
जैसे अग्नि के सम्पर्क से विलीन (द्वत) घृत पुनः नहीं कठिन होता, बसे ही नेरात्मदशन- 
रूप अगिन में भस्मसात्‌ रागादि दोष पुन! उत्पन्न नहीं होते । 

य। पव्यत्यात्मानं तत्राहमिति शाववत) स्नेह: ॥ २११९ ॥ 
सनेदात्‌ सुखेषु दृष्यति दृष्णा दोषांस्तिस्स्छ्रुसे । 

जो व्यक्ति शरीर में आत्मदर्शी है, उच्तका आत्मा में शाश्वतिक स्नेंह हो जाता 
है और 'मा न भूव॑ हि भूसम--इस प्रकार की तृष्णा से जन्म-मरण-अवाह में पड़ा 
रहता है । 

गफिकल - वातिकालदूारः 

नन्‍्वात्मभावनादकि भवत्येष्र मोक्ष: । तद्‌ कि नरात्म्यदशेनेम | अन्राह्गम: | 
“आत्मा "*'मन्तव्य” इत्यादि: | तदपष्यसत | थत:--य:ः पवद्यत्यात्यानमिति। 

आत्मदर्शी हि नियमेन आत्मनि शाइवतेन स्नेहेन सम्बध्यते | स्नेहाच्च तत्सुखेषु 
तृष्णावान्‌ । यस्य यत्र स्नेह: स तत्सुखे परितषंवान्‌ | यथा पुत्रादिसुखे । 

नन्वात्मददंनादात्मनि स्नेह: इत्युक्तम्‌ । कि काष्ठददं नादे: कोाष्ठे स्नेह: स्त्री दर्शना- 

देव स्त्रियाम्‌ | तस्मात्‌ यः पश्यत्यात्मानं तत्र तस्य स्नेह इत्ययृक्तम्‌ । नेतदस्ति | यस्या- 
न्यत्र स्नेह: तस्यात्मनि न भवतीति कुत:। 

सस्‍्नेहों दृश्यत एवात्मन्यत्र नास्ति बिवादिता । आत्मस्नेहं बिनास्यन्न स्नेह इत्यतिदुर्घटम ॥७६३॥ 

"यद्यात्मदर्शनमात्रकेण न स्नेहः स्नेह एव कस्यचित्त स्यात्‌ अन्यस्य कारणस्या- 


वातिकालद्टा र-व्या ख्या 
शंका--आ त्म-दर्दन से भी मोक्ष का लाभ आगम-प्रर्दाशित है--“भआत्मा वा भरे 
द्रष्टग्य: श्रोतग्यों मन्तव्यः” (बृह, छ. ४॥५॥६ ) । अतः नराधत्म्य-वर्शन की क्‍या 


आावदयकता ? है न्‍ 
समाधान--आ त्म दर्शी पुरुष नियमत! आत्मा में शाइवत स्नेहु बन्धन से बंध जाता 


हैं। स्नेह के कारण सुखों में तृष्णावान्‌ होता है, जैसे पुत्रादि-स्नेंद्द के कारण पुत्रादि में 
सदेव सुश्ल की कामना रहती है, कामना सुटढ शगब्रन्धन है । ४ ॥+ पक 

घधंका--यदि शक्षात्मदर्शान से आत्मा में स्नेह होता है, तब पुत्रादि से कष्ट देखकर 
कष्ट में स्नेह होता हैं? अतः आत्मदर्शन से आत्मा में स्नेंह होता है--ऐसा कहना 


सवंधथा अयक्त है । का के 
समाघान--आ त्मा में स्नेह देखा जाता है कष्टादि में नहीं-यह निरविवाद तथ्य 


हैं किन्तु कष्टादि में आत्मदशन न होने के काश्ण स्नेह नहीं होता, भ्रतः आत्मदर्॑न 
के बिना अन्यत्र स्नेह का होना अत्यन्त दुघंट है ॥७६३:॥ अर्थात्‌ आजात्मोपयोगी पदार्थ में 


>> 
गज 
ह / % | है 
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गुणदर्शी परितृष्यन्ममेति तत्साधनान्थुपादे ॥ १२० ॥ 
तेनात्माभिनिवेशो यावतावत्‌ स संसारे। 
आत्मा में शुचित्वादि गणों को देक्षकर 'ममेतं सुखम'--ऐसी तृष्णा के आधार 
पर सुख-साधनों की खोज में गभवास!दि के चक्रव्यूह में फेंस जाता है। भआत्मात्मीय- 
अभिनिवेशों कै कारण आत्ममोह की स्थिति-पयंन्त संसार में ही पड़ा रहता है। 
वातिकालदडूरः 
भावात्‌ । काण्ठल थआत्मोपयोगि न पदयति । तेन न स्नेह; ।यस्य चात्मोषयोगिनि स्नैह: 
स कथमात्मनि व स्नेंहवान्‌ू । अथ सत्त्वविशेषादात्मनि स्नेंह एव नास्ति। परुच्र तु 
महानुभावतया करुणातः स्नेहवान्‌ । तदसत्‌ । 
महानुभोावता नाम परोपक्षरणं यदि। अज्क्षापुवंकारित्ते तथा सत्यसमंजसम्‌ ॥॥७९४॥ 
आत्मानं परित्यज्य परोपकारणोीकुवंता स्वार्थ महदप्रेक्षापवंकारित्वं आत्मनि 
प्रकटितं स्पात्‌ । 
अथ पराथेक्रियेव सुश्चम्‌ । तथा च सति । 
सुखत्वासज्जुपम्मुढ: कथ्थ मुक्त: तथा च सः । गणिकास्वाजू पम्मदंदमपि कुर्यात्‌ स॒ ताबुदाः ॥१६५॥ 
अंत्रपव्यवहा रोष्पमिति चेत्‌ नास्त्यसत्यता ॥ 
स्वात्मव्यवस्थितो यथा ध्यानसुखमाकांक्षति तथा गणिकाज़ूप्द्भमसुखमपि | न 
खलू सुखस्य तस्थापरस्य वा विशेष: । असत्यता तथा स्थादिति चेत्‌ नास त्यता विशेषा* 
भावात्‌ । नरकादिगमनान्‍्त युक्तमिति चेत्‌ । त । महाबुभावताविशेषात्‌ परार्थ नरक- 
गमनाज़ीकरणम्‌ । महती महानुभावतेति तथाभ्यासादसत्यव्यवहारोउन्यइच सुखहेतुः,॥ 
पुतो बर॑ं सत्यव्यवहारो$ज्जी त: । न विशेषाभावात्‌ । तथा चात्मनि सतष्णस्तद्वशा- 
दृदोषादोषो समीकुर्यात्‌ । ततों दोषतिश्स्करणे--गुणदर्शी परितुष्यज्निति। 
वबातिकालदूा र-व्याख्या द 
स्नेह होता है। कष्ट आत्मोपयोगी नहीं, अतः उसमें स्वेह नहीं होता। जिम्का 
आमापयोगी पदाथे में स्नेह होता है, उसका आत्मा में स्नेंह क्‍यों न होगा ? 
शंका > कतिपय महानुभाव ऐसे देखे जाते हैं, जिनकी अकारण करुणा दुःखी जनों 
पद होती है, अतः आत्मोपकार-दर्शन स्नेह का कारण क्‍यों होगा ? - 
समाधान -- यदि परोपकाद का ही नाम महानभावता है, तब उसमें प्रेक्षापूर्व 
'कारिश्व नहीं हो सकता ॥ ७६४ ॥ प्रेक्षापुव कारी पुरोपकार में क्रात्मसुख देख कर ही 
प्रवृत्त होता है, अन्यथा नहीं के यदि पदार्थ-साधन करना ही सुख माना जाय, तब वेसा 
सुखत्वासद्भी पुरुष गणिकाअ से स्वाज़ू-सम्मदंन भी करा सकता है, उसी को सुख 
मान कर ।? ७६६ ॥ यदि कहा जाय कि वेसा व्यवहार असत्य है। तब उसे असत्य 
सिद्ध नहीं किया जा सकता । जब कि स्य-पुरुष ध्यानादि-जन्य सुत्र की आकांक्षय 
करता हैं, तब गणिकाज्भ-मर्देतरूप सुख क्यों नहीं चाहेगा? दोनों प्रकार के सुखों में 
स्वरूपतः कोई अन्तर नहीं, तब एक को चाहेगा और दूसरे को नहों-इप्रका क्‍या 
कारण ? यदि कहा जाय कि वेसा करने से नत्रक-यातना का “भंय है। तंब अपनी 
महान्‌भावता बनाये रखने के लिए उसका भी सहन कश सकता है। यदि कहा जाय कि 
यह महती महानुभावता ही है जो असत्य व्यवहार का परित्याग कश सत्य व्यवहार 
झपनाया गया । तो बसा नहीं कह सकते, क्योंकि जब उसका अस्‍्यास वंसा हैं, तब 


ल्‍ह >> - 480“ / आर #९ #र 


३६४ सभाष्य॑ प्रसाणवा त्तिकम्‌ [ परिच्छेदः | 
आत्मनि सति परसंज्ञा स्वपर्विभागात्परिग्रदद्धेषो ॥ २२१ ॥ 
अनयो। संप्रतिबद्धा!/ सर्वे दोषाः प्रजायन्ते । 

आत्मा के मानने पर स्वपर-विभाग एवं स्व में राग और पर में द्वष को 
सख्भावना होती है । यागद्वेष के सम्बन्ध से सभी कलेश प्रसक्त हो जाते हैं। 
नियमेनात्मनि स्निह्य॑स्तदीये न पिरज्यते ॥ ३९२ ॥ 


न चस्त्यात्मनि निर्दोषे स्नेहापणमकारणसू । 

: जिस व्यक्ति का आह्ष्मा में नियमत: राग है, वह आत्मीय वस्तु में भी वराग्य 
नहीं हो सकता, राग ही होगा। निर्दोष आत्मा में स्नेहाँदि के अपगम का कोई 
कारण उपलब्ध नहीं होता, अत: आत्मा और आत्मीय पदार्थों में रागादि दोषों का 
होना स्वाभाविक दै। 

१; वातिकालदूारः 
आत्मनि परमार्थतया विद्यमाने यस्तत्रोपकारः सो5पि परमार्थ! । ततः परमार्थो- 
पकारी यः स एव गुणवानिति प्रतीयात्‌ । तततों गुणदर्शी ममेति साधनानन्‍्युपादत्ते। तेना- 
त्माभिनिवेशात्‌ संधार इति। सुखसाधनं गतंपुकरीसंस्पशंमपि प्रार्थयते | तस्मादु-- 
थात्मनि सति परसंज्ञेति । 
आत्मपरविभागो हि परिग्रहद्वेषौ जनयेत्‌ । ततः परिग्रहद्वेषसंप्रतिबद्धा ईर्ष्यामा- 
त्सर्यादयों दोषा भवन्ति । 
अथापि स्यात्‌ । आत्मन्येव स्नेहो सात्मीये वेनात्मीयस्नेहाभावात्‌ असत्यव्यव- 
हाराभाव! | भ्त्रोच्यते--नियमेना त्मनी ति। 
 आत्मनि हि स्नेंह: प्रवतंमातों न दोषमन्तरेणापंति । न च स्नेहवान्‌ आत्मनि 
आत्मोये निःस्तेहः | तस्मादात्मनि आत्मीग्रे च स्नेहवान्‌ू सकलदोषतिरस्करणेन सवेत्रा- 
वृत्तिमानिति संतारसद्भुम एवास्थाविरत:। अथात्मनि आत्मीये च्॒ स्तेहस्य संसारहेतु- 
त्वातू , स्नेंह्सज्भुतस्य च दुष्ठट्वात्‌ । आत्मीयस्थ न तत्न स्नेह । 
क्‍ वातिकालडूा र-व्या ख्या 
दोनों सुखों में कोई अन्तर क्‍यों करेगा ? जबकि--आत्मा परमार्थ है, तब गुण-दोष- 
विवेक कर ही सत्त्वदर्शी प्रवृत्त होगा । सुख-साधनतया गतंगत सुकरी के साथ भी 
संस्पर्श कर सकता है । 
यह मैं हूँ और वह अन्य है--ऐसी भावना राग ओर द्वेष को जन्म देती है। 
उससे आत्म-परिग्रह कौर पर-द्वेष एवं ईष्यादि दोष उत्पन्न होते हैं । 
शंका--सत्का य-हष्टि से यद्यपि आत्मा और आत्मीय भावना उदबुद्ध होती है, 
तथाषि क्षात्मा में ही स्नेह होता है. आत्मीय में स्नेह का अभाव होने से असत्य व्यवहार 
क्यों होगा ! 
समाधान--आात्मा में प्रवतंमान स्नेह दोष के बिना दूर नहीं होता । क्षात्मा और 
आत्मोय यदार्थ में स्तेहवान्‌ व्यक्ति कभी निःस्तेह नहीं हो सकतां। अतः बआ्ात्मा क्षौर 
द्ात्मीय वस्तु में स्नेह रखनेवाला व्यक्ति सभी दोषों का |तिरस्कार करके समस्त व्यव- 
हार में पुन:-पुनः प्रवृत्त होगा, फलत: उप्तके संसार-बन्धन की निबृत्ति कभी नहीं हो 
सकती । आत्मा ओर आत्मीय में स्नेह ही संसार का हेतु है | स्नेह दोषों का मूल है।.. 


श्खोकं। २२३-२२४ ] प्रमाणसिद्धिंः ३६४ . 


स्नेह! सदोष इति चेत तत! हि तस्य बर्जनम्‌ ॥ २२३ ॥ 
अद्षितेज्स्थ विषये न शकय तस्य वजनम्‌। 
यद्यपि आत्मा निर्दोष है, तथापि स्नेह सदोष है। तब कया करना चाहिए ? 
स्नेह का परित्याग कर देना चाहिए, किन्तु जब तक स्नेह के विषयीभूत आत्मा को 
दूषित नहीं किया जाता, तब तक स्नेह का त्याग नहीं किया जा सकता । 
के री # ४ 
प्रहाणिरिच्छाइ पादेगुणदोषानुबन्धिन। ॥ २२४ ॥ 
तयोरदृष्टिविषये न तु बाह्य पु य। क्रम; । - 
गुण-दर्शंन-जनित इच्छा की निवृत्ति दोष-दशंन से और दोष-दर्शन-जनित ढेष 
की निवत्ति गृण-दर्शन से होती है । यदि विषय में गुण और दोब का दर्शन नहीं होता, 
तब अनिच्छामात्र से विषय का त्याग हो जाता है। किन्तु वह बाह्यविषयों में होता है, 
आस्तरिक विषयों में नहीं । 
“3 वातिकालद्ार/ 
(४४) मार्गभावना-- 
अन्यदोषदुष्टत्वेषपि स्नेहों ने क्रियते कि पुनर्यत्र स्नेह एवं दुष्टो भवति। 
तन्नाह-स्नेहः सदोष इतीति । द 
अन्यदोषेण हि स्नेहो नेति विषयदोषादुयुक्तमेतत्‌ । अदुष्टे तु विषये स्नेहाभावी 
त युक्त: | सुखहेती चास्ति दोषो गुणस्य भावात्‌ | अथ स्नेह एवं दोष:। भवतु कि 
भविष्यति । दुष्टत्वात्‌ स्नेहस्य वजनमिति चेत्‌ । नेतदध््ति। विषयदोषमन्तरेण स्नेह 
परित्यागाभावात्‌ | तस्मात्‌-प्रहा णिरिच्छाहेषादेरिति । 
इच्छा द्वषौ हि भुणदोषदर्शनाद्‌ भवतः, तदभावान्त भवत इति न्यायः। आत्म« 
सुखसाधनच् गुण:। तद्दुःखसप्ताधतं दोष:। तच्चेद्धियति । नास्तीच्छाद्वेषप्रहाणम्‌। 
तक जश्क वातिका ल दा र-व्य। ख्या ' 
(४४) मागभावना-- 
नरात्म्य-दशन मार्ग है, वहाँ तक पहुँचनें के लिए आत्मवादियों के विविध 
अभिनिवेशों का निरास करना होगा। यहाँ से उन्हीं अभिनिवेशों को सातरूपों में कहा 
। 
388 दे . जो विषय वंराग्यादि दोनों से युक्त है, उंसमें स्नेह का न होना सम्भव है, 
किन्तु जहाँ स्नेह ही दोष है, वहाँ स्नेह का वर्जत क्योंकर होगा ? सुख के हेतु भूत पदार्थ 
में दोष नहीं, क्योंक्रि सुख-साधनत्व॒ररूप गुण विद्यमान है। स्तेह को हो दोष क्‍यों न मान; 
लियां जाय ? इससे क्या होगा ? स्नेह का वर्जन । कभी नहीं, क्योंकि विषयगत दोष के 
बिना स्नेह का परित्याग कभी नहीं हो सकता | फलतः विषयगत गृण-दर्शन से इच्छा 
ओर दोष-दर्शन से द्वेष मानता होगा, क्योंकि उसके बिना न इच्छा होती है और न दवष । 
आत्म-सुख का साधन है--गुण । भात्म के दुःख का साधन है--दोष, वे यदि विद्यमान 
हैं, तब इच्छा और द्वेष का प्रहाण नहीं हो सकता । कटरा 
शंका-- बाह्य वस्तु गुणवाली भी परित्याज्य होती है । 
समाधान-- बाह्य वस्तु जो बाह्य कारण के अधीन है, उसी का त्याग होता है 
ओर स्नेह एवं आत्मदशन के बल पर उपादीयमान होती है, उसका परित्याग क्योंकर 
होगा । विषय में उपादानता स्नेह-विषयत्व मौर गुणत्व के द्वारा झ्ाती है, र्नेंह का - 


8६६: - संमोष्य॑ प्रमांणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! १ 
न हि स्नेहशुणात्‌ स्नेह किन्त्वर्थशुणदर्शनात्‌ | २२५ ॥ 
काशणे पिकले तस्मिन्‌ काय केन निवायते | 
इति संग्रह! । 
का वा सदोपता दृष्टा स्‍्नेहे दुःखसमाभय5 ॥ २१९६ ॥ 


तथापि न विरागोडत्र स्व॒त्वदृष्टे यंथात्मनि । 
सस्‍्नेहग॒त गुण के द्वारा स्नेंह नहीं किया जाता, अपितु पदा्थंगत गुण-दशंल से स्नेह 
उत्पन्न होता है । विषयगत गृणरूप कारण का दशत होनें पर स्नेह का धारण कौन 
कर सकता है । क्‍ 
स्नेह में वह कौन-सी सदोषता देखी गई है, जिससे वह त्याज्य माना जाता है? 
हाँ आत्मा में स्नेंह करने से उसके सुख-साधनों में तृष्णा होने के कारण दुःश्चभूत संसार 
प्रसक्त होता है | २२६ ।। 
न तैविना दु।खह्देतुरात्मा चेत्‌ तेडपि तादशा। ॥ २२१७ ॥ 


निर्दोष॑ दुःखपप्येव॑ बराग्यं न दयोस्तत! । 

यदि स्नेह आदि ग॒णों के का आत्मा दुःख का हेतु नहीं होता है, तब स्नेहादि 
भी आत्मा के बिना दुःख के हेतु नहीं होते । फल्तः दोनों परस्पर दापेक्ष होकर दुःख 
के हेतु होते हैं। दुःख के हेतुओं से वेराग्य यदि अपेक्षित है तो सभी से चाहिए । 

वातिकालद्ूार: 

अथाकि स्थातू | बाह्य वस्तु गुणवदपि परित्यज्यते । तदप्यसत्‌ । बाह्यं वस्तु हि बाह्य- 
कारणाधीन परित्यज्यते स्तेहात्मदर्शनवलादुपजायमानोउपरापरः कथं परित्यक्षतु 
धक्पः: । विषयस्य हि स्नेहविषयत्वमुपादानच्च गुणत्वेन तदभावात्‌ । ततन्र स्नेहपरित्या- 
गोउनुपादान व । स्नेहस्य तु न गुणवत्त्वात्‌ उपादानमपि तु विषयगुणात्‌ | ततो विषय- 
गुणकारणसद्भावात्‌ कुतः स्नेहस्यानुदय: । तदुक्तम्‌-नहि स्नेहगुणादिति । इति संग्रह: । 

अपि च--का वा सदोषते ति। 

आत्मा हि प्रथम दुःखसमाश्रयः: । आत्मनि सति प३चात स्नेहों दुःखस्य कारणम्‌ | 
अत्माभावे तु कस्य दुःखम्‌ । तत उभयस्यापि दु:खहेतुत्वात्‌ दृयोरषि न विरागोन 
वेक॒त्रापि | अथापि स्थाद्‌ । आत्मनि दुःखहेतुत्व॑ं परोपाधिक न तस्यापि स्वगतो दोष: । 
आत्मस्नेहधर्माधमंसंस्कारसहायः आत्मा दुःखहेतु रत्राह--न तेविना दुः:खहेतुरात्मेति। 

वातिकालद्ूा र-व्याख्या 

ब्रित्याग अनुपादानता के कारण होता है । स्नेह में गुणवत्त्वेव उपादानता नहीं मानी 
जातो, भपितु विषयगत गुणत्व के कारण, अतः विषयगत गुण का, सद्भाव होने के कारण 
स्नेह का अनुदय क्‍यों होगा ? 

३. अपि च आत्मा पहले दुःख का आश्रय होता है ओर पश्चात्‌ आत्मा में स्नेह 
दुःख का कारण होता है । आत्मा का अभाव होने पर किस को दुःख होगा ? क्तः 
आत्मा ओर स्नेंह दोनों ही दुःख के हेतु हैं, फिर भी न तो दोनों से और न एक से 


वराग्य होता है। 2 कं 
४. शंका--आत्मा में दुःख-हेतुता स्वतः नहीं, अपितु परोप्राधिक है, अत: उसमें 


स्वयं दोष नहीं । भात्मगत स्नेह, धर्म, अधर्म और संह्कारों की सहायता से आह्म! _ 


दुःख का हेतु है । 
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दु!खमावनया स्याच्चेदहिष्टाज्नद्ानिवत्‌ ॥ २२८ ॥ 
र्‌ ९ 
आत्यी यबुड्धिहान्यात्र त्यागी न तु विपयये | 
उपभोगाश्रयत्वेत ग्रहोतेष्चिन्ध्रियादिषु ॥ २२६ ॥ 
सख्धी! केन वायत वराग्य॑ तत्र तत्‌ कुतः। 
स्नेंहादि में दुःखभावना से उनकी यदि हानि होती हैँ तो, उसी प्रकार--जंसे 
सपरष्ट-अज्भ का त्याग | आत्मीय बुद्धि की हानि से ही स्नेंहादि का परित्याग सम्भव 
है । आत्मब॒ुद्धि के रहने पर त्याग सम्भव नहीं | अन्यथा कारणत्वेन स्वीकृत इन्द्रियादि 
में 'हीयेत” कभी सम्भव नहीं, सारांश यह है क्लि जिस पदार्थ का व्याग करना है, उसमें 
आत्मीय बुद्धि की हानि नियमतः अपेक्षित है। 
प्रत्यक्षमेत्र सवेस्य केशादिपु कलेवरात्‌ ॥ २३० ॥ 
च्युतेषु सा घृणाबुद्धिज्ोयतेडन्यन्र सस्पृह्दा | 
यह प्रत्यक्ष देखा गया है कि जब तक्र केश और नखांदि को काटकर शरीर से 
पृथक्‌ नहीं कर दिया जाता तब तक उनमें आत्मबुद्धि बनी रहतो है, उनसे घृणा नहीं 


होती । और शरीर से पृथक्‌ कर देने पर आत्मीय-बुद्धि! के न गहने से उनमें घृणा 
हो जाती है । े 
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वातिकाल द्धा रः 
नखल्वनिर्दोषे वेराग्यं कस्यचित्‌ न चात्मस्नेहों दय भ्रात्मानमाश्नयमन्तरेण दुःख« 
हेतवोइतो न तेष्थात्मवत्‌ सदोषा:। अतो न वेराग्यसम्भव। | अन्यच्च-दुःख भावनया- 
स्याच्चेदिति । द 

ननु सुखहदेतुत्व॑ स्नेहस्य । हेतुंतस्तद्विपयेयसम्भवाद्‌ वेराग्यम्‌ ॥न खल्वपकारिणि 
स्नेह! । नस हे 

अन्नोच्यत्ते--नात्मीयबुद्धि विषये दुःखहेतावषि स्नेहविगमों दुष्टः । तस्मादात्मोय* 
बद्धिपरित्यागे वेराग्यम्‌ । आत्मीयबुद्धरेव परित्याग इति चेत्‌ । नोपभोगाश्रयत्वेन प्रति« 
परनेषु शरीरादिषु कस्यचितु आत्मीयबुद्धिविगमः। तथा हि देव: स्पां नाम: स्यथामिति 
विशिष्टं शरीरादि मम स्यादिति तेष्वात्मोयबुरद्धि विधत्ते -॥ तत एवंभूतबुद्धिमानेव कर्थ 
विरक्त:। तथा हि--प्रत्यक्षमेव सवंस्येति 

वातिकालच्ूार-व्याख्या 

समाधान--दोष-दश न कै बिना न तो किसी वस्तु से वराग्य होता है ओर न 
आत्म-दर्शंन के बिना स्नेह का उदय । अत: दुःख के कथित हेतु भी भात्मा क्षे समान 
सदोष होते हैं, फलत: वे राग्य सम्भव नहीं । 

५. शंका--स्नेह का कारण केवल आत्मीय बुद्धि नहीं अपितु सुख -हेतुत्व भी है । 
दुःख के हेतुभूत आत्मीय पदार्थ में भी स्नेह नहीं होता, अपकारी आत्मीय जन में भ॑ 
स्नेह कौन करता है ? ;। 

समाधान--जिसमें आत्मीय बुद्धि हो गई, उसमें दुःख की कारणता होने पर 
भी स्नेह का विगम नहीं देखा जाता | अतः आत्मीय बूद्धि के परित्याग में वेराग्यमात्र 
ही कारण है । आत्मीय बुद्धि से ही परित्याग नहीं होता, क्योंकि उपभोगाश्रयत्वेन 
निश्चित शरीरा।द में आत्मोय बृद्धि का विगम नहीं होता प्रत्युत 'अहं देव: स्यम्‌!, 
'ताग्ः स्याम'--इस प्रकार उत्तरोत्तर शरीर-ग्रहण में राय होता जाता हैं । कुलत: 
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समवायादि सम्बन्धन्ननिता तत्र हि स्वधी! ॥ २३१ ॥ 
सम्बन्ध! स तथैवेति दृष्टावपि न हीयते | 
समवायादि सम्बन्ध से आत्मगत सुखादि का ज्ञान होता है अर्थात्‌ आत्मा का 
सुखादि गुणों के साथ समवाय सम्बन्ध, शरीर के साथ संयोग सम्बन्ध, शरीरगत रूपादि 
के साथ संयुक्त-समवाय सम्बन्ध और श्रोत्रादि इन्द्रियों के साथ संयोग सम्बन्ध होता है, 
अतः सुखादि का जो ज्ञान उत्पन्न होता है, वह दोष-दर्शन से भी निवृत्त नहीं होता। 
समवायाद्रमावेडपि सचत्रास्त्युपकारिता ॥ २३४ ॥ 
यदि समवायादि को नहीं भो माना जाता, तब भी बुद्धच्ादि में उपकारिता का 


अपलाप नहीं किया जा सकृता॥ २३९ ॥। 
दु।खो पकारान्न भवेदंगुल्या मिव चेत्‌ स्वधोः । 
नद्येडान्तेब तद॒ुदु्खस भूयसा सविषान्नवत्‌ ॥ २३३ ॥ 
वह उपकारिता बुद्धि दुःख-साधनता के कारण सपंदष्ट-अंगुलि में ज॑से नहीं 
होती, वैसे आत्मादि में नियमत: दुःख-साधनता नहों होती, अपितु सविषान्न-भक्षण के 
समान सुखजनकता भी देखी जाती है।। २२३ -। 
वातिकालड्टार: 
यदा हि केशादिषृपभोगविषयता तदा सस्पृहतात्मोयवुद्धिजन्मिका। यदा तु 
'विपयेय! तदा वेराग्यं सस्पृहृताविगमस्त्रभाव॑ नास्यथेति विभाग: | क्िश्व वेशेषिकादी+ 
नाम--समवायादिसम्बन्धज नितेति । 
सुश्रादिना समवाय पम्बन्ध: | शरीरेण संयोग: । शरीराश्चितं रूपादिभिः संयुक्त- 
समवाय: | रूपत्वादिभि: समवेतसमवायः । श्रोत्रेन्द्रयिण संयोग: । चक्षुरादिना सांयोगि- 
संयोग: । इत्यात्मसम्बन्धो न व्यपेति ।6तो दोषदशनेंडपि न हीयते तेष्‌ स्नेंह:। अथ 
समवायादिसम्बन्धं नाज़ीकुर्यात्‌ । तत्रापि परिहार।। ततः--समवायाद्यभावे5पीति। 
उपकारप्रभावितो हि सवंत्र स्नेंह: | तेन कुततो वेराग्यादय: । अथ पर: प्रत्यवति- 
हठत ।.यतो हि--दुःखोपका रानुभवेदिति | 
वातिकालझ्झा २-व्या ख्या 
आत्मीय बुद्धि रखनेंवाला व्यक्ति विरक्त केसे होगा ? केश-नखादि के विषय में जबतक 
आत्मीय बुद्धि रहती है, तब तक वेराग्य नहीं होता । हाँ, केशादि के कटकर दरोर से 
पृथक्‌ हो जाने पर आत्मीयउ द्धि के न रहने पर ही उनसे घृणा होती है। 


६. वेशेशिकात्मवा द-- 
वेशेषिकरगण आत्मा का सुखादि के साथ समवाय सम्बन्ध, शरीर के साथ 


संयोग सम्बन्ध, शरीराश्चित रूपादि के साथ संयुक्त-समवाय सम्बन्ध, रूपत्वादि के साथ 
संयुक्त समवैेत-समवाय सम्बन्ध, श्रोत्रेन्द्रिय के साथ संयोग सम्बश्ध मानते हैं। इछ 
प्रकाद आत्मा का जो वस्तुमात्र के साथ सम्बन्ध स्थापित है। वह न तो दोष-दर्शन- 
मात्र से टूट सकता है और न उनमें स्नेंह समाप्त हो सकता है। 

यदि समवायादि सम्बन्ध नहीं माना जाता, तब भी आत्मादि में उपकार- 
प्रभावित जो सहज स्नेह है, उससे वेराग्योदय क्योंकर होगा ? 
७. अन्य (त्यायवादी) का मत-- 

जैसे झात्मादि से दुःख होता है, वेसे ही सुख भी तो होता है। सविष अस्त है 
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विशिष्सुखपड्ञात्‌ स्यात्‌ वह्विरुढ पिरागिता। 
किश्वित्‌ परित्यजेत्‌ सोखू्य॑ विशिष्टसुख्व॒वृष्णया ॥ १३४ ॥ 
नरात्म्ये तु यथालाभमास्मस्नेहात्‌ प्रवर्तेते । 
अछाभे मत्तकामिन्या रृष्टा तियेक्षु कामिता ॥ २३५॥ 
विशिष्ट सुख की लिप्सां में कभी-क्रभी स्वल्प सुख का त्याग भी देखा जाता है 
किन्तु नरात्म्यवाद में कोई सुख है ही नहीं, सभी सुख दुःखरूप हैं । तब किसका त्याग 
और किसमें अनुराग होगा ? फलतः दुःख में भी आरोपित सुख के कारण प्रवृत्त हो 
सकता है, जेसा कि लोक-प्रसिद्ध है कि मद-मत्त काप्तिती का लाभ न होने पर कामुक 
व्यक्ति पशुओं के साथ दुष्कर्म कर बंठता है ॥ २३५ ॥ 
कि 9 5 हा वातिकाल सार: । 
यथा तद्‌ दु:ख॑ं तथा सुश्लमपि । सविषान्नतवत्‌ । न हि सविषमन्तं दुःखमेव । सुख- 
त्वस्यापि सम्भवात्‌ | तथा गर्ततुकरादिशरीरं दुःखमपि सुखमेव। कथच्चिदतो न परि- 
व्यागविषय: इश्द्रियादिः। ननु तादुशं दुःखसम्मिश्नं दुःखमेव ।. एवं ताह सुखसद्भतं 
सुखमेव इति प्राप्तम्‌ । किच्व--विशिष्टसुख सज्धादिति । कु हा 
यदि विशिष्ट सुखं लम्येत स्थादन्यथा वराग्यम्‌ । न चाबिवेकित्तो विशिष्टसुख- 
तृष्णा विवेकाभावादेव । विवेक्ों भविष्यतोति चेत्‌। विवेक्र एव तहिं दुःखहेतुरिति 
विवेक एवं वेराग्यं स्थात्‌ । अथ विवेको5वश्यमेव हेतुब॒लादेव॑ं ताहह नेयात्म्यावबोधतो5पि 
विवेकबतो5निवाये एवेति नात्मदशनान्मोक्ष: ।अआत्मभावना त्वसम्भविनी । 
यादुशः खत्वसावात्मा सुब्रादीनां समाश्षवः सतादुश भावताभावांत्‌ तादुशोधसों कुतोअश्यया ७६६ 
बुद्धिसुखदुःखेत्यादिधमाश्रयों ह्मसावात्मा। भाव्यमानो5प्प्रसो तादृश एवं भवेत्‌ ॥ 
अथ पुरुषकाराश्रयाद्‌ दोषरहितोडसौ क्रिपेत ] तदसत्‌ । द ० 
घृष्प्रभाणो हि नाज्र: शुक्लतामेति जातुर्चित्‌ । तिज. स्वप्नावृप्तम्पक्क: केनचित्न निवायंते ॥७६७॥ 





वातिकालद्टा र-व्याख्या 
भक्षण से जेसे दुःख के साथ सुश्ल ( तृप्त्यादि ) भी होता है, वेष्ते: हो आत्मादि पदार्थों 
से भी सुख-दुःख दोनों होते हैं । गतं-सुक रादि का शरीर दुःख और सुख दोनों हो देता 
है। फलत: इन्द्रियादि प्रपच्च फिवल त्याग का विषय नहीं। यदि दुःख-मिश्रित सुख 


माना जाता है, तब सुख-मिश्रित दुःख को सुखरूप भी माना जा सकता है । इन्द्रियादि. 
के त्याग से यदि विशिष्ट सुख का लाभ होता, तब इनसे वेराग्य भी हो सकता था. 


किन्तु अविवेकी पुरुष को विशिष्ट सुख की तृष्णा विवेकाभाव के कारण है नहीं । यदि 
कहा जाय कि आज नहीं तो कल विवेक हो जायगा । तब तो विवेक ही दुःख का हेतु . 
सिद्ध होता है, अतः विवेक से ही वराग्य होना चाहिए। यदि विवेक हेतु के बल पर. 
ऐसा है, तब नेरात्य-दशंन भी विवेकी पुरुष को अनिवायंरूप से होगा, फलत: आत्म- 
दर्शन से मोक्ष नहीं होगा, आत्मभावना_ तो असम्भव ही है । भात्मा सुखादि का... 
आधारभूत है, अतः उसकी भावना भी वेसी ही होगी, अत: सुखादिमान आत्मा अन्यथा 
( दुःखादिमान ) क्योंकर होगा ? ॥ ७६६ ॥ अर्थात्‌ बुद्धि सुख-दुःखादि आश्रयीभूत- 
आत्मा भाव्यमान होकर भी वसा ही रहेगा, अपने पुरुषार्थ से आत्मा को दोष-रहित 
करना वैसे. ही सम्भव नहीं, जूसे बुझे हुए अंगार की लकड़ी को घिस-पिसाकर - दवेत 
5४३ ५ । हे : ू // ५४६४ ४४ ६238 
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यस्थात्मा वलछभस्तस्वथ स नाश कथभिच्छति | 
जिस व्यक्ति का आत्मा में गाढ अनुराग है, वह उसके नाश ( मोक्ष ) को इच्छा 
कब करेगा ? 





वातिकालड्टारः 
_ न घ॒ दुष्ट: स्वयं स्वस्य दोषब्यावते नक्षम : । दुष्टोःदुष्टः कर्थ भावी न सो5स्यों भवति बंबचितु ॥७६८५॥ 
अत एवाह-- 
आत्मवादे दोषाः--यस्यात्मा वल्लभ इति । 
हुछ्लो राग!दिना नाइमा तेन योगे पृथक स्वयम्‌ | न दण्डयोगे दण्डस्वं दण्डिनो भाविक भवेत्‌ ॥७६६॥ 
धसंविदितरागादेनं रागित्यादिसम्भव: । संवेदनाद्रागिता चेत्‌ .स्त्रीमान्‌ स्थात्‌ तन्निखपणातु ॥५००॥ 
सम्बन्धाद्रागिता तस्य न तु रागादिवेदनात्‌ । रागादिबेदने योगी रांगी स्थात्‌ पररागत: ॥5०१॥ 
ब्यतिरेके विशेष: कः संथ्ोगसमवाययों: । भेदस्थाश्रतिपत्तिब्चेतु भेदस्तहिं कुतों मतः ॥८०२॥ 
भिन्नमात्मप्वरूपं चेतु न वेत्यात्माहस्ववित्‌ कथम्‌ । 
न हि स्वरूसंवित्ती भ्रान्तिरस्तीति साधितम्‌ ॥ ८०३ ॥ 
अवासंवेदन प्यास्य वेदन॑ घटरूयवत्‌ । ग्राह्मध्वात्‌ ग्राहक तत्‌ स्थात्‌ नेति नास्यास्ति भोकतता ॥८०४॥ 
रसादीनां हि भोग्यत्वे मोक्‍्तृता नोपलभ्यते । भोक्ता ततोः्श्य एवं स्थात्‌ एयम्चेत्यनस्थिति: ॥८०५॥ 


वबातिकालदूा र-व्याख्या | 
घनाना ॥ ७६७ ॥ दुष्ट पदार्थ अपने-आप अपने दोषों को दूर नहीं कर सकता । दुष्ट 
बस्तु कभो अदुष्ट होती कहीं और कभी भो नहीं देशी जाती ॥| ७६५॥ इस प्रकार 
विविध आत्मवादियों के द्व।रा प्रदशित आत्मवाद सद्‌गुणों का प्रतोकार करने के लिए 
आत्मवाद में दोषों का प्रदर्शन आवश्यक हो जता है, जिससे नेरात्म्यदर्शनरूप मार्ग 
प्रशस्त हो सक्षे । 
(४५) आात्मवाद में दोष-प्रदर्श न-- 


जिसके मन में आत्मा अत्यन्त वललभ (प्रिय) है, वह छसका नाश कब चाहेगा? 
अःत्माण्रागादि रोक द्वारा दूषित नहीं होता, अपितु स्वयं दोषपूर्ण है, क्योंकि जो 
पुरुष स्वयं दण्डो नहीं, वह दण्ड के सम्बन्ध से पारमाविक दण्डा नहीं हो सकता 
७६+।। रागादि का जिसको ज्ञान नहों, वह वस्तुतः रागी नहीं बन सक्कता.। संवेदन 
(बिन्तत)!मात्र से यदि रागिता आती है, तब स्त्री के चिन्ततमात्र से स्त्रीमान हो 


जायगा ॥5८००॥ राग के सम्बन्ध से कदादित्‌ रागिता यदि होती है, तब बीतराग 
योगी भी परकीय शाग के सम्बन्ध से रागी हो जाथगा ॥ ८०१ | संधोगों और समवाय 
दोनों में द्रव्य का ध्यतिरेक (भेद) है, तब उनमें विशेषता क्‍या ? क्षि राग के समवाय 
सम्ब्रश्ध से रहने पर ही पुरुष रागी होता है, अन्य सम्बन्ध से नहीं। भेद का यदि ज्ञान 
नहीं, तब भेद मानने को कया आवश्यकला ? ॥ ८०२ ।। रागादि पदार्थ आत्मस्वर्प हैं 
या भिन्‍म--ऐसा क्षात्मा यदि नहीं जानता, तब बह स्त्रचित्‌ (स्वप्रक्ाश् ) क्योंकर 
होगा ? स्वरूप-संवेदन होने पद उप्तमें भेद-अ्रान्ति हो ही नहीं सकती -यह कहा जा 
चुका है ॥ ८०३ !। यदि असंविदित आत्मा में ज्ञान वेसे ही माना जाता है, जैसे घठ में 
रूप | तो यह उचित तहीं, क्योंकि रूप ग्राह्म है थौर आत्मा ग्राहकत। फिर भी आत्मा 
में मोक्‍तृत्व तो नहीं देश्ा जाता ॥। ०४ ॥ रसादि में भोग्यत्व के उपलब्ध होने पर भी 
भोक्ता ता भोग्य से भिन्‍न ही मातना होगा । आत्मा को भोग्य भानने पर अतवस्था 
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 श्िििषििणिषछछससस2स2 >उत्तर एार 
भोगस्तक्समवेतश्चेत्‌ तेत भौक्ता स कथ्पते । न भोगोष्नु मवादस्य! स व भोग्येष्व्यवस्थित: ॥८० ६।। 
मयि बद्धिमंमाशेति प्रवोधो लोक ईदु्ा:। तेताधार्याधारणाव उभयत्रापि धिद्यते ॥८०७॥ 
अथानुमीयमानो5सौ भोकतेति व्यपदिइयते । प्ररमक्षासम्भवे तन्न नानुमानमित्ति स्थिति: ॥प०थषा। 
अथासों योगिनामेव गम्य इत्युपदिश्यते । अतिसुक्ष्मतण तस्य वेदनं नास्मदादिभिः ॥॥5०९॥। 
इदातीं तावदस्माभिरवेदनं नास्य सम्भाधि। तामवस्थागतान्तु न बविदमः कि भविष्यति ॥|८१०॥। 
योगिभावमुषक्षिप्य वह्तूनां यदि निर्णय: | अस्माकं ते योगिभिस्तस्य नाभावस्यथ न वेदनम्‌ ॥८॥१ १॥। 
तत्मात्‌ स्वसंवेदनरूप एवात्मा उपशञ्ञान्तोहन्यथा तस्थाभावप्रसद्भधात्‌। सच 
सुखा दिसंवेदनस्वभावो यद्यन्यथा भवेत्‌ नाश एवास्य स्यथात्‌। यस्य चात्मा वल्लभः स 
तस्य नाश कथमिच्छेत । 
दुःख च तेनात्मेष्टव्यो यदि दुःखी सुखी न तु । दुःख्यवस्थाविनाशे हि नष्ट ऐँव स्वयं भवेत्‌ ॥८५१२॥ 





वातिकालड्ूा र-व्या खया 
दीष प्रसक्त होता है ॥ ८०५ ॥ यदि कहा जाय कि ज्ञान (सुव्ादि के ज्ञान ) को हो 
तो भोगयदार्थ माना जाता है। अन्नुभव से भिन्‍तर कोई भोगपदार्थे नहीं, तब प्राह्म और 
प्राहक दोनों में भोजतृत्व मानता होगा, क्योंकि 'मयि बृद्धि--इस प्रतीति के आधार 
पर आत्मा में ज्ञान की आधारता और “मम्त ज्ञान घटे--इस अनुभृति के द्वारा ज्ञान को 
आधारता घटादि ग्राह्य पदार्थों में सिद्ध होती है ॥ 5०७ ॥ यदि भोक्ता प्रत्यक्ष-सिद्ध 


न होकर अनुमीयमान माना जाता है, तब वेता भो नहीं कह सकते, क्‍यों कि प्रत्यक्षा- 
गृहीत विषय में अनुमान की भी गति नहीं मानी जाती ॥। ८०८ ॥ यदि -कहा जाय कि 
यह आत्मा योगियों के द्वारा ही जाना जा सकता है, क्योंकि वह तितात्त सूक्ष्म हैं, 
साधारण बुद्धि-गम्य नहीं । तव हमारा (बौद्धों का) कहना है कि इस समय तो भ्ात्मा 
नाम की कोई वस्तु हमें उपलब्ध होती नहीं, योगियों के लिए हम नहीं कह सकते कि. 
क्या होगा ॥ ८०६, ५१० ॥ अच्छा तो यही है कि अपने घरेलू वाद में योगियों को. 
हँस्‍तक्षप न करने दिया जाय । नहीं तो श्रापक्ते योगी आत्मा का समथन ओएर हमारे 
योगी क्रात्मा का अभाव सिद्ध क्‍यों न कर देंगे ।। 5११॥ | यहाँ पर !प्रश्ञाकर-गुप्त नें 
आत्मा के निराकरण में वही शेलो अपनाई है जो कि कुमारिल भट्ट ने स्वज्ञ के खण्डन 
में अपनाई थी । हे के 
इह जन्मनि केंषांचिन्न तावदुपलूम्यते 
योग्यवस्थागतानां तु न विद्य: कि भविष्यति । । 
योगिनां चास्मदादीनां त्वदुक्तत्नतियोगिनी ] इलो० बा० पृ० २१५६ दइलोक | 
परिशेषत: स्वसंवेदन रूप आत्मा ही मानता चाहिए। अम्यथा उसका अभाव 
प्रसक्त होगा । सुलादि का जेसे स्वसंवेदन होता है वेसा यदि आत्मा नहीं. माना जाता... 
तब उसका नाश प्रसक्त होता, किन्तु यह कहा जा चुका है कि आत्मा में जिस वर्याक्ति 
का अत्यन्त प्रेम देखा जाता हैं जा पंचदशीकार ते कहा. है -- 
मान भूवमहं कि तु भूयासं सवंदेत्यसौ । 
क्षाशो: सर्वेस्य हृष्ठेति प्रत्यक्षा प्रीतिरात्मत्ति ॥ 5 5 ऋक 
ऐसा व्यक्ति इस आत्मा का त्ताश कब चाहेगा । अतः आत्मा को दुःखो भावना होना 
सुखी नहीं | दुःखी अवस्था का नाश होने पर दुःखी आत्मा का नाश स्वतः प्रसक्त होता-: 
है ८५१२ ॥| यदि कहा जाय थ्षात्मा की दुःखावस्थ/ का ही नाश होग़ा अवस्थावान> 


है ।$ ह्रर 
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वातिकालछ्ूार: 
अवस्थास्तस्य नाशिन्यो नावस्थातेति चेन्मतम्‌ । तदुरूपव्यतिरेकेण नावस्थातोपलम्यते ॥८१३॥ 
अथापि स्यात्‌ | संविद्रपता न विनश्यत्येव । सुखादीनामेव विनाशः । नेतदस्ति। 
: झुखादिभेदात्सवित्तरफि भेद: प्रसज्यते । सुखादिव्यतिरेक्रेण संवित्त्यनुपलम्भनात्‌ ॥८१४॥ 
आत्ममृतेन भिन्‍्तेन नाभिन्‍्त उपलक्ष्त्ते । यथा तस्येव भेदस्य नाभेद उपलक्ष्यते ॥८१५॥ 
सेवित्संविदितिज्ञानादभेदों यदि विभेद्यत | अत एवं परात्मापि परस्यात्मा स्वयं भवेत्‌ ॥5१६॥ 
-नेव संवेदन तस्प्रेत्येतदप्पतिदुधंटपू । अध्ृवेदनभावों हि सर्वोज्ज्यः स्थादनात्मक: ॥८१७॥ 
: प्रथक्‌ संवेदनत तच्चेत्‌ एकता न क््रचिंद्‌ भवेत्‌ |] ततो न पुर्वापरयोरेकतेति विनाशिता ॥८१५॥ 
तथा च-- द भु 
यस्पात्मावल्डभस्तः्य विनाश कयमिच्छति | कूटस्थनित्यतायां हि. तशैवास्थितिरिष्यताम्‌ ॥८१६९॥ 
प्रत्यभिज्ञाप्रभावाच्चेत्‌ नात्रातीव प्रसज्यते | तद्रूपप्तम्भवे सेव प्रत्यभिज्ञा 'न- किम्मता ॥5२०॥ 
विषवासम्भवेतादिवासनामाठ्रभावितो । प्रत्यभिज्ञा पदार्थातां भवेन्न स्थितिकारणमु ॥ 5८२१॥ 
ननु कटस्यनिद्यत्रे नोत्तरोत्तवेदनम्‌ .। तथापि ततस्प नित्यत्व॑ प्रसिव्यतु मते तिब -॥5८ २२). 
. समानतोपरलम्से वा स्प्रादेकत्वमिदं मतम्‌ | अत्मानोवलम्भे तु॒ स्पष्टे भेदे विनाकशिता ॥5८२३॥ 
यद्यपि नामक्‌ठस्थनित्यतया नोत्तरोत्तरो पलम्भस्तथाप्रि तस्थ नित्यता$विकारि.- 
तेत | तथा क्रमाभावेत चोपलम्मस्प । तस्पराद्यदे :क्रममाज्युपलध्मस्तस्य त्रुट्यत्तयो- 
क्र णा 7 वातिकालकूार-व्याज्या 
आत्मा का नहीं, तो वसा नहीं कह घकते, कपरांकि अवल्थावान्‌ पदार्थ से भिन्‍न अवस्था 
की उपलब्धि नहीं होती ॥ ८१२९-१३ ।॥| यदि कहा जाय कि केवल सुश्चादि का हों. 
नाञ्न होता है आत्मा की संबिद्‌ अवस्था का नाश नहीं होता, तो भी ऐसा नहीं कह- 
सकते | आत्मा का सुखादि से भेद यदि मान जाठा है तो सवित्ति का भी भेंद मानना: 
होगा, किन्तु सुखादि से भिन्‍त पंविति करा उपलब्धि नहीं होती ॥ 5१४ ॥ जैसे भेद 
का अनुयोगो से भेद नहीं माना जाता, उसो प्रकार सं|वेत्ति का भेद ;आत्मा से भो नहीं. 
माना जा सकता || ८१४५ || संवित्ति और संत्रिदित ज्ञान के आधार पर भेद माना 
जाता है, तब परात्मा भी स्वात्मा हो जायेगा।॥। ५१६ ॥ ज्ञान के उत्पन्न होने पर भी" 
आत्मा का ज्ञान नहों होता, ऐवा कहना अत्यन्त दुबंद है । क्योंक्रि असंवेद भाव सर्व्थों 
अनात्मक होता हैं ॥ ८५१७ ॥| याद संवेदन पृथक माना जाता है तो आत्मा की एकता 
घ्रिद्ध नहीं होगो, तत्र पूर्वा 7 को एकरूपता स्थिर न होने के कारण आत्मा की विना- 
शता निश्चित होती है । वातिककार ने जो कह! है, जिस व्यक्ति की दृष्टि में आत्मा 
अत्यन्त वलछभ ( श्रियतम् ) है वह उसका नाश कब चाहेगा। कटस्थनित्यता भी 
अध्थिरत! से युक्त हो जातो है, यदि प्रत्यभिज्ञा के प्रभाव से अस्थिराता प्रसक्त नहीं 
होती, तब तद्रूपता की स्थिति में प्रत्यभिज्ञा क्यों नहीं मानी जाती। प्रत्यभिज्ञा वह 
ज्ञान है जिधका विषय सम्भव नहीं | वासनामात्र श्रसूत प्रत्यभिज्ञा पदार्थों को स्थिरता 
एकता को प्रमाणित नहीं कर सकते ।। 5२१॥ कूटस्थ नित्यत्व मानतें पर एत्तरोत्तर 
बेदन नहीं ह! सकेगा. तथापि सन्‍्तानगत समानरूपता के आधार पर यदि नित्यत्व और 


एकत्व माना जाता हैं तब सहशरूपता समानरूपता का उपलमस्भ होने पर एकरूपता 
का विनाश अवश्यम्भावी है ।। ४२३ ॥ यद्यपि कूटस्थ नित्यतया छत्तरोत्तर उपहम्भ' 


नहीं हो सकता त्तथावि आत्मा की नित्यता अविकारिता ही है। उपलम्धंक भंपाभादें 


द्वोत्ते पर.पूर्वश्पुर्त 5पछम्भ का नाश हो प्रसक्त होता है; फलत; क्रमोपलम्भ को इच्छा 
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वातिकालद्ूटारः 
पलम्भनाश एवं प्रसक्त:। एवं च क्रमोपलम्भेच्छायां नाशेच्छेव प्रंपेक्तीं । ततश्चन-- 
यस्यात्मा वल्लभस्तस्येति । 


अनुपलम्भं कथमिच्छतीति चेत्‌ | मृताद्वरं दुबंलता । वल्लभत्वे$स्प- जीवित वर- 
मस्तु न मुद्दृष्टि: जीवितस्योपरोधिनी । नन्वदुष्टेन तेन कि कतंव्यमिति | पुनरद्देशंन- 
मेषितव्यम्‌ । तथा च सति क्रमभावित्वे स एव विनाश:। अयमपरो&स्त्येवात्मवादिनों 
दोष: । अथवा समानरूपोपलम्भाद्‌ एकता पूर्वापरयोयक्ता । भिन्नरूपोपलम्भ तु भिन्न- 
तैव स्पष्ठा । तथा च सत्ति पूवेकस्य विनाश! । एवं च यस्यात्मा वललभस्तप्य (विनाश 
कथमिच्छति । 
अथवा बोधरूपतया आत्मा सव॑ एक एवं । स तु पुनरुपाधिभेदाद्‌ भेदमाश्रयते॥।. 
यथाकाशं॑स्य एकत्वे घटाकाशं पटाकाशमिति भेदावभासः । तस्मादात्मनामविद्याकृत एव 
भेद: | यद्येवम्‌-- ; 
मुक्तस्य अ्रान्ट्यभावेन यद्यन्यात्मतया स्थित्ति: । न स्थादात््मा स एवकः तदवस्था भवस्थिति:ः ॥5२४॥ 
__ _ यदि घटाकाशं घटाभावे न भवति यथा तथा5विद्याभावे न भवेत्‌ प्राणी। तथा 
वातिकालच्छा र-व्या ख्या 
में नाशेच्छा ही अन्तनिहित हो जाती है । यह जो प्ररत उठाया गया हैं आत्मा की अनु- 
पलम्भ की इच्छा क्यों होगो । लोक में कहावत प्रसिद्ध हैँ “म॒तात्‌ वरं दुबलता” अतः 
जीवन का नाश करनेवाली मुत्युदृष्टि कभी उचित नहीं | यदि आत्मा अदृष्ट है तो 
क्या करना चाहिए । इस प्रदन का उत्तर है-पुनरदंशंतन 'क्रता चाहिए। क्रमिक भाव 
मानने पर पूर्व क्षण का विनाश प्रसक्त होता है। इसी शञ्रकार आत्मवादी के मत में 
यह एक और दोष प्रप्तक्त होता है। पूर्वापर की एकता 'सेयं दीपकऋत्तिका' के समान 
सदृशतामात्र पर निमंर होगी। भिन्‍नरूपता का उपलम्भ होने पर पूर्व का विनाश 
प्रवभावी हैं. किन्तु जिसको आत्मा अत्यन्त प्रिय' हैं वह उसका नाश कब चाहेगा। 
अथवा बोधरूपत्वेन आत्मा एक ही है । उपाधि के भेद से वेसे ही भिन्‍्न प्रतीत होता 
है जसे की आकाश एक है घटादि|उपाधि के भेद से भिन्‍्त्र प्रतीत होता है ऐसी अद्वेत 
वेदान्तियों की व्यवस्था क्यों न मानी जाय | इस : प्रश्न का 5त्तर यह है मुक्त पुरुष में 
अंविंद्या या अ्रान्ति नहीं रहती, तब बात्मा की एकता क्‍यों सुरक्षित रहेगी। यदि 
घट के न होने पर घटाकराश नहीं रहता तब मोक्ष की अवस्था में अविद्या के न रहने 
पर आत्मा क्‍यों रहेगी। घटाकाश को अभाव होने पर घटाकाश अन्य आकाश के साथ 
प्रिलकर एकरूप हो जाता है, आकाश विभाग अभाव से समान्त 'आत्मा विभाग भी न 
रहेगा, तब स्वात्मा परात्मा का व्यवहार भी विलुप्त हो जायेगा । अहं पर: इत्यादि 
व्यवहार वस्तुबलात्‌ यही सिद्ध होता है, आत्मभेद अविद्या. कल्पित बौर नंरात्म्य 
वास्तविक है । आत्मा की व्यापकता भी क्‍या है, अनेक देश सम्बन्धित, इसी प्रकार 
अनेक काल व्यापिता नित्थता मानी जाती है, किन्तु देश और काल की अव्यवस्था से 
वंघापित्व और नित्येत्व की व्यवस्था क्योंकए रह सकेगी ॥८५२४-२५।॥ यदि घट के न 
रहने पर घंटाकाश नहीं रहता तो मुक्त रहने पण/ अभाव मानना ही होगा । मसदमँत 
आत्मा को मोक्ष से क्या प्रयोजन .।. कई ४72७7 59४ 
. यह जो कहा जाता है कि आत्मा परम्रार्थेतः क्रिया और भोगादि को आश्रय नहीं 
द्ोता, केवल अविद्या के आधार परंभोगादि का आश्रय होता है. उसका ,पेश्हार करने 


॥+49|2४#ू-##ाााकी#ााआिन मी 


३७४ सेमाष्य॑ं प्रमां णंवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! । 
निषृत्तसंवा तुभवव्यवहारशुणाश्रयम्म ॥ २३६ ॥ 
इच्छेत॒ प्रेम कथ॑ प्रेम्णः प्रकृतिन हि ताइशी । 
जो पदार्थ ( आत्मा ) स्व व्यवहारों से दूर असत्‌ हो गया है, उससे प्रेम क्योंकर 
करेगा ? प्रेम का वेसा स्वभाव ही नहीं कि अप्तत्‌ विषय में हो सके | 
वातिकालद्ूार:ः 
सति घटाकाशाभावे सत्यन्येन सहैकमाकाशं जातमिति। आकाशविभागाभाववदा त्म- 
विभागो5पि न स्यथादिति न स्वपरविभाग इति विनष्ट एवात्मा स्थादहमिति। परव्यव- 
च्छेदेनात्मत्वात्‌ । आकाशतामुपगतस्य न क्रियाभोगादय इति नाकाशाहिशेष:। ततो 
यय्यात्मा वललभस्तस्य स नाश कथमिच्छति । वस्तुबलादिदमायातमिति,चेत । नरात्म्य- 
मेव तहि प्रसक्तम्‌ । 
स्वरूयसं विस्माश्र॒स्य व्यापिता केयमुच्यते । अनेकदेशांव्टम्मे व्याप्तिरुच्येत मुख्यतः ॥८२५॥ 
अनेककालव्यापित्वे निल्यता व्यपदिश्यते । न व्यापित्य॑ न नित्यत्वं कथमात्मा व्यवस्थित: ॥८५२६॥ 
अथाप रघटादिरूपेणासौ व्यवस्थित: तथा सति सुतरामेव संसारी देबदत्तादि- 
रूपेणापि व्यवस्थानात्‌ तस्मान्मुक्तत्वे सत्यभाव एवं तस्यथाकाशवदिति। न च तादूशां 
मोक्षेण किच्चित श्रयो जनामित्यहों मह॒प्रेत्क्षापुवंकारित्व योगिनाम्‌ । 
अथ परमाथंतो नात्मा क्रियाभोगाद्याश्रयस्तत््वम्‌ | तस्याविद्यावशादेव तथा 
स्नेंहादयः | अत्र परिहार उच्यते--निवृत्त वर्वानु भवव्यवहारगुणाश्रयमिति । 
स्वेग्यवहारातीताद्यात्मोपलम्मतृलावलम्बि गगनात्मेवा$तो यस्य यत्र प्रेमातो 
न त॑ं ताद्शमिच्छति | प्रेम्ण: प्रकतिरेवतादृुशी न भवति । भवन्ती वाअप्रेक्षापूर्वकारितां 
परिदीपयेत्‌ । तद्वरं संसार एवं प्राथित:। संसारसुखस्यापरितोषजनकत्तादिति चेत्‌ , 
उच्यते--- 
निर्वाणेउप सुब्॑ नव परितोषक्रियाक्षमम्‌ । प्रार्थनीयतयाश्त्यम्तं॑ सुखत्वात्थकछ॑_सुखम ॥5२७॥ 
जाय :/ _ - वातिकालरुर-व्या खव्या 
के लिए वातिककाण ने कहा है--“निवृत्त: सवचिभव:--इत्यादि' -सर्वव्यवहारातीत 
आत्मा से प्रेम कौन करना चाहेगा । प्रेम को यह प्रकृति ; या स्वभाव है कि सववव्यव- 
हारातीत खपुष्पादि से उसका कोई सन्बन्ध नहीं होता, अतः मोक्षावस्थापन्त आत्मा 
से तो संसार ही अच्छा है । यदि संसारसुश्चन वेषयिक होने से सन्‍्तोष का कारण नहीं 
तो निर्वाण अवस्था में भी सुख-परित्तोष-क्रिया सक्षम नहीं हो सकता उत्तरोत्तर प्रार्थना 
का विषय होने के कारण सकल सुखरूपता आत्मा में सम्भव नहीं ॥5२६।॥ अप्रार्थनीय 
सुख नाम की कोई वस्तु नहीं। सकछसुखसम्पदासीन मुक्तात्मा की भी सुल्ातिशय 
की अभिलाषा वनी ही रहती है, ऐसा मानने पर धार्थना का अपर पर्याश्न तृष्णा आत्मा 
में माननी होगी । फलत: समस्त सुख अपरितोष का जनक है। मुक्त पुरुष भी सुखी 
नहीं | मोक्षावस्था में भी यदि सु्लाभिलाषा और उसके अनुरूप प्रयत्नशी लता, व्यग्रता 
बनी रहती हैं तब उससे अच्छी तो संपारावस्था है। आत्मा को यहीं रहना चाहिए। 
संसार से वराग्य भी देखा जाता हैं । इस पर हमारा कहनाईयह है कि वेराग्य नहीं 
देखा जाता है, ऐसा नहीं, किन्तु उसका भी मूल कारण आसत्मप्रेम है । सारांश यह है 
कि जब तक प्राणी को आत्मग्रह था सत्काय इष्टि रहती है, तब तक वह मुक्त नहीं 
होता । संसार में विद्यमान आत्मीयजनों का स्वेहबन्धन ७से मुक्त द्वोनें नहों,देता,॥5२७॥ 


एलोक; २३७ ] प्रमाणसिद्धिः ३७४ 


सवथात्मग्रह। स्नेहमात्मनि द्रढयत्यलम ॥ २३७ ॥ 
आत्मीयस्नेदबीज॑ तु॒ तदव॒स्थ व्यवस्थितम््‌ | द 
नैरात्म्यवादी आत्मसप्नेह का सवंथा त्याग करता है, किन्तु पूर्व स्नेह-बीज के | 
आधार पर वर्तमान दोष बने रहते हैं । ! 
वातिकालक्कार: 
न हि सुखमप्रा्थंनीयं नाम । किचज्चिदस्ति । ततः सकलसुखसम्पदासीनस्यापि 
तत: पर सुखातिशयवाञ्छा विद्यत एवं | तदेव सुखं पुनः पुन: प्राथंयत इति नाप्राथन 
चित्तमस्थास्ति । प्रार्थना च नाम तृष्णाइउपरव्यपदेशा । महदेतन्महतां दुःखम्‌ , ततः सर्व 
सुखमपरितोषजनकमेव । तत: सुखी न कश्चिदपि परिनिव तः। यतः प्ययिण सकलसुखा- 
कांक्षेवास्प भवति । तत: दुष्ट्वा वानुपादानं ततः सुक्षस्य कर्मोपचिनोतीति संसार 
एवानेन स्थातव्यम्‌ । 
ननु वेराग्यमपि दृश्यत एव न नाम न दुश्यते । तत्तु सुखाशयव यतः परिखितन्नः । 
तदुपायान्वेषणप्रयासेन दुःखमेव मन्यमाल: सुखाभिमुख: प्रकारान्तराभमिलाषी बेराग्यम- 
भिमुखीकरोति नेत्वात्मनि निस्‍्नेह:ः। अत एवाह-स्वथात्मग्रह इति । 
अयमत्र परमार्थे: । 
पाव हत्मप्रदुस्ञावरात्मलवेह/स मुच्यते । आत्मोयेड्शप ततः 








स्‍्तेह उपक्रारसमाश्रयात्‌ ॥5२८॥ 
नन्वात्मग्रहमेवायं परित्यज्य दोषपरिहाराय वरत्तिष्यते । तत: कथमात्मी यस्नेहा- 
दय! । उच्यते--यद्यात्मग्रह एवास्य नास्ति दोषनिराक्षिया किमर्थम्‌ । नद्यनर्थित्वे 
किच्चित्‌ कतु प्रवत्तंते । 

दु:खप्ाग्यस्थथा स्पाच्चेत्‌ न तं दुःखिनसिच्छति । न चतश प्रहस्तस्पेत्येतदन्योध्न्यधाधितम्‌ ॥॥5२८॥ 
परायथंऋरणेच्छायाँं सुखिनं त॑ यदीच्छति । परेण कफ़्रियतामेद रुचावाध्मग्रह: पुनः ॥८२०॥ 
आह्मत: क्षणिउुत्वेडषि विशिष्षक्षणप्रम्भवात्‌ | परायें: सम्भवत्येव तस्मादात्मग्रहों वृथा ॥८३१॥ 
महानुभावता योगात्तेनेव यदि तत्‌ क्रिया । महानुभावता फेव तस्य मिध्याभिमानिनः ॥८३२॥। 
तस्मात्‌ दुःखिनमात्मानं यो न व|ञछति भावतः । स एवात्मग्रहस्तस्य तथाह्ष्मीयग्रहोदय: ॥५३३।॥॥ 


वातिकालडू र-व्या ख्या 

घच्दा “यह प्राणी भात्मग्रह का परित्याग करके शागादि दोर्षो के 

प्रवत्त होगा, तब आत्मीय जन्नों का स्नेह-बन्धन उसे क्थोंकर जकड़ सकेगा ? 
समाधान--यदि इस व्यक्ति को आत्मग्रह ही नहीं, तब अन्य दोषों का नियाकरण 
किस लिए ? आत्मग्रह-रहित व्यक्ति को कोई इच्छा ही नहीं होती, अतः वह कुछ भी 
करने में प्रवृत्त ही नहीं होता | आत्मग्रह के होने परहइही आत्मा में कोई इच्छा हो 
सकती है, अन्यथा नहीं, अतः आत्मग्रह के अभाव से इच्छा और इच्छां के अभाव से 
भात्मग्रह बाधित हीता है ॥ ८५२६ ॥ परोपकार की इच्छा में परकोय 'आत्मा को सुखी 
करने की इच्छा होगी। ऐसी इच्छा आत्मग्रह के विना नहीं हो सकतो ॥| ८३० ॥ 
जिस परकोय आत्मा को दुःखी देखा गया, वह क्षणिक्र है अतः उसका 5पकासं-प्रम्पादन 
क्योंकर होगा ? इस प्रदन का उत्तर है--'विशिष्ठक्षणप्रम्भवात्‌” । अर्थात्‌ सौत्रान्तिक- 
सम्मत क्षण की अपेक्षा सर्वास्तिवादियों का क्षण विशिष्ट होता है, जेसा कि कहा गया 
हैं“-“सत्तरस चित्तक्ण एको रूपक्खणोति” (अभिम्मत्यसज्हो पु ६७) ॥ ८३१॥ 
आत्मग्रह के आधार पर यदि महाघुभावता मानी जाती है, तो वह उचित नहीं क्यों 

कि -मिथ्या ज्ञानी की महानुभावता फुसी ? ॥ ५३२ ॥| फलतः जो &यक्ति दुःखी आत्मा 








परिहार में 


३७६ सभाष्य॑ं प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। १ 


यत्नेडप्यात्मीयवेराग्यं गुणलेशलमाश्रयात्‌ ॥ १३८ ॥ 


वृत्तिमान्‌ प्रतिषष्नाति तद्दोष|न्‌ संबृणोति च । 

।.. आत्मस्नेह का बाध करके आात्मीय-स्नेंह की निवुत्ति के किए दोष-दशेनादिरूप 
प्रयत्त करने पर भी आत्मीय-स्नेंह निवृत्त नहीं होता, क्योंकि आत्मीयजनों |कै कतिपय 
गुणों (उपकारों) के द्वारा आत्मस्तेंह पुनः वृत्तिमात्‌ ( सक्रिय ) होकर आत्मोय-स्नेहः 
ब्रिघृत्ति का प्रतिबन्धक होकर कथित दोषों को [संवृुत कर (ढक) देता है, आत्मस्नेह की 

अलवत्ता का इससे अधिक और क्या प्रमाण दिया जा सकता है? । 
आत्मन्यप्रि विरामश्चेत्‌ नेदानीं यो विरज्यते ॥ १३९ ॥ 


व्यञत्यसो यथात्मानं व्यरथांवों दु!खभावना । 
आत्मोय वैराग्य जेसे बाधित हो जाता है, वेसे ही आत्म-वराग्य भी बाधित 
हो जाता है | दूसरी बात यह भी है कि जो जिससे विरकक्‍्त हो जाता है, 5सको त्याग 
देता है किन्तु आत्मा का त्याग कभो नहीं होता ! फलतः दुःखभ!वना व्यर्थ है। 


वातिकालद्छारः 
अथ दीघेकालसुधाकांक्षो नात्मीयग्रहवान्‌ यदि | दीघेकालसुखादृष्टरिच्छा तत्र कथ्थ भवेतु ॥८३४॥ 
कदाचित्‌ स्थादिति यदि प्रवृतिनं भवेदपि॥ न स्पादपि कदाचित्तन्‌ नष्टा मर्केटचान्द्रिका ॥5३५॥ 
योग्यवस्यागतस्यास्य न विप्र: कि भविष्यति। अन्योज्न्यसंश्रयादेव वृत्तिस्तन्न॒ भवेत्‌ क्रथम्‌ ),८5३६॥ 
तस्माद--यत्नेडप्यात्मीयवे राग्यमिति । 
यस्य नामात्मग्रह: स यत्किच्चित्‌ आत्मोपक्रारिणं गुणलेशमाश्रित्य तत्राभिषुसखी- 
भत आत्मीये वेराग्यं प्रतिबध्नात्येव दोषदर्षी। नेवमिति चेत्‌ न दोषदशंनस्येव तेन 
गणदशंनेन प्रतिबन्धात्‌ | तस्मादात्मश्यविरक्ततो विरक्त एवात्मीये । एवमिति--आत्म- 
न्‍्यपि विरागदचेदिति । ि 
स्पादेतद्‌ । आत्मानं परित्यक्तुमसमर्थ:। न हि एवं तेन त्यक्ष्यते । तथा हि 


विन अत 
वातिकालद्ुार-व्याख्या 


की पारमाथिक्र सत्ता नहीं मानना चाहता, उसे भी आत्मग्रह एवं अत्मीयग्रह का 

समूदव हो जाता है॥ ८5३३ || यदि आत्मीयग्रहवान्‌ व्यक्रित दीघंकालीन सुख का 

आकांक्षी नहीं हो सकता, तब उसकी दीघंकालीन सुत्र की इच्छा कप्ते होगी ? ॥४३४॥ 

कादाचित्क आत्मसम्भावना से यदि किसी समय परोपकार-प्रवृत्ति हो जाती है, तब 

कालान्तर में मक़ट-चंचलता के समान प्रवृत्ति नहीं भी हो सकती है ।। ८३५ ॥ योगा- 
वस्या से सम्तन्न व्यक्रित भी आत्मदर्शन नहीं कर सकता, क्योंकि इच्छाभाव और आत्म: 
ग्रहाभाव का अन्योउन्य बाधकत्व दिखाया जा चुका है ॥ ८३६ ॥ ँ 
निष्क्रष यह है कि जिस व्यक्ति को आत्मग्रह है, वह आत्मीय जनों के यत्कि- 

डजिचत्‌ 5पकार से प्रभावित होकर आत्मीयजनों से होनेवाले वेराग्य का बाध कर 
देगा । उनमें दोष-दर्शी व्यक्ति वेसा क्योंकद करेगा ? इस प्रदन का उत्तर है--आ त्मीय- 
जनों में उपकार-जनित गुण-दशं न के द्वारा उनमें दोष-दर्शन का ब/ध हो जाता है। 


फलत: जो आत्मा से विरक्त नहीं, वह आत्मीयजनों से भी कभी विरकक्‍्त नहीं हो सक्रता। 


शंका--अपने आत्मा का .तो कभी त्याग नहीं किया जा सकता । वही व्यक्ति 


छसी के द्वारा कंसे व्यागा जायगा ? जो #यक्ति जेसा है--रागी या विरागी। उसका 


ना 
भ््ब हो 


' एलोकः २३९ ] 'ध्रमाणसिद्धि: ३७७ 





वातिकालद्धारः 
यथास्ति न तथा त्यागो यथा नास्ति तेन नात्मपरित्यागः रागस्य केवल: । ततो रागिता 
परित्यागात्‌ सदेव सुखी । अन्रोच्यते-- 
सुंखे स्वस्थापना सेव राग आग्रहलक्षण: । सा चास्ति राग एवास्तीत्येत्तत [पूव बिवेचितम्‌ ॥८३७॥ 
यदि चात्मनि विराग:, कस्य स विराग: । नेंदानीमस्ति यो विरज्यते। भअन्यों 
हन्यस्तत्न विरक्त: भव॒ति । स एव चेदविरक्तस्वभावः: ध न विरक्तो भवत्ि। 
अत्रो च्यते-- *६ 
तात्मा आत्मनि कि यथास्ति स विरज्यते । न तथा न यथा सो5स्ति तथापि न विरज्यते ॥|८३८॥ 
न हि तस्यान्यथाभावों नाप्यन्यस्य तथा स्थिति: । सर्वात्मनकदेशेन सर्वथा दुघंट ततः॥5३शा। 
एकस्य नें कदेशो5६स्ति नक्देशोउप्श्यभिन्तता । यस्‍्येक्रदेश: सोध्य्यः स्पात्तवासत्यनवस्थिति: |।८४०॥। 
स्वादनन्य: कथं चिच्चेत्तयाप्यस्त्वनर्वाश्यतिः | अपरापरकल्पानां तत्रापरिसमाप्तित: ॥६४१॥ 
तस्मादात्मेव तेन परित्यक्तव्यों यथा त्यजत्यस्तावात्मानं तथा व्यर्था दुःख- 
भावना। येनाप्याक्रारेण न परित्यजति तथापि व्यर्था दुःखभावना वेराग्यं कर्तमशकक्‍्य- 
व्वात्‌। भधवा-- 
भात्मध्यापि विरागइचेन्तेदानीं यो विरज्यते ॥|८४२॥ 
यत्र त्यजत्यसों तं वथा।त्वानमतो5भावात्‌ त्यागस्य व्यथेदुःखभावना । न दुःख- 
भावनार्थात्यागात्‌ समर्था। ने उलु विशगस्यथास्थ कारणम्‌ । यथ!त्मनस्तथात्मीय- 
स्थापि। ततो न ताहशा विरागेष प्रुक्तो भवति | इतो5पि व्यर्था दुःखभावना | यत:-- 


ममक»--->नमममक-क न. 





वातिकालद्टा र-व्या ख्या । 

त्याग नहीं हो सकता, हाँ, केवल राग का तो त्याग हो सकता है । तब तो केवल राग 
का परित्याग करके सुखी हो जाना चाहिए । 

समाधान--सुख में जो स्वकीय (आत्मीयता) गाढस्नेंह है. वही तो राग कहलाता 
है, उसे ही आत्मग्रह कहा जाता है। यह पहले ही कहा जा चुका है ॥ ३७ ॥- आत्मा 
से यदि विराग है तो वह किसका है ? जब कि वह विरक्त होने वाला है ही नहीं तो 
वेराग्य केसे होगा ? शरीर में कल्पित आत्मवस्तु रागवानु है वह विरक्त क्यों होगा-? 
वह अविरक्त स्वभाव का है तो वह विरक्त क्‍यों होगा ? इस प्रइन का उत्तर यह है-- 
आत्मा जसा भो है उसमें विपरीत स्वभावता नहीं लायी जा सकती | आत्मा के जिस 
देश में शग है उस अवयव का भी त्याग दुर्घेट है, क््योंक्रि आकाश के समान 
निरयव आत्मा के एक देश का त्याग क्योंकर होगा, यदि वह सावयव मांना जाता 


है तब भ्रवयव को अवयव कल्पना अनबस्था ग्रस्त हो जाती है, यदि उस आत्मा को 
अंवयवों से अनन्य माना जाता है तथात्रि अवयवावयवी की अ्विरल कल्पना अनव॒स्था- 


त्पादक होगी ।!८३े८-४१॥। यदि राग और रागिता अंश का परित्याग नहीं हो सकता 
तब उस क्षात्मा का ही परित्याग कर देना चाहिए जो राग का एकमात्र कारण है। 
जब आत्मा का ही त्याग हो जाता है तब दुःख-भावत्ता की आवश्यकता यदि वेराग्य 
और विरक्त आत्मा को कल्पना सम्भव नहीं तब भी दुःखभावना निरथंक है ॥।८४२॥ 
जो वस्तु जेसी है भावना के आघार पर इसका अन्यथाकरण संभव नहीं, जैसे आत्मंग्रह 
का त्याग संभव नहीं, वेष्ते आत्मनिग्रह का भो त्याग सम्भव नहीं, दुःखभावन! को कोई 


सार्थकता प्रतीत नहीं हुई | दुसरी बात यह भी है यदि दुःखभावता वैराग्य का कारण 
कप ] कि 


७> का - अकक २-० ऑकत ॥॥ अ्ा 


३७८ सभाष्य॑ प्रसाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। 


दुःखभाषनयाप्येष दु/खमेव पिभावयेत्‌ ॥ २४० ॥ 


प्रत्यक्ष पूवमपि तत्‌ तथापि न विरागवान्‌ । 
दुःखभावना कै द्वारा भी प्राणी दुःख का साक्षात्कार ही तो करेगा, वह तो 
 दुःखभावना के पहले भी शस्त्र-प्रहारादि-जनित प्रत्यक्षत: अनुभुत होता है, किन्तु उससे 
बराग्य किसी को नहीं होता । फलत: दुःखभावना व्यर्थ है ॥ २४० ।। 
बाज के छू 7४ ->वातिकांगद्ारः 


दुःखभावनयाप्येष इति । हल हि 
यदि दुःखभावना विरागाय स्यात्‌ युक्तम्‌ । यदा साविष्येत, न चासो विरगाय। 


दुःखभावता हि दुःखसाक्षात्करणहेतुरेव। नान्‍्यथासों विरागाय । भावनाविभा वित- 
दुःखसन्तानो विरागी यथा स्थात्‌ न चेवम्‌। यतः पूर्वमिति तद्‌ दुःख॑ प्रध्यक्षमेव | 
प्रत्यक्षप॒वंकनिश्चयसम्भवात्‌ । अन्यथा न संसारपरित्यागार्थी भवेत्‌।न न 
दुःखं पीडपयति । न च तथापि विराग:। ततो व्यरथिका दुःखभावना। प्रियविप्रयोगा- 
दिदु:खं हि सकललोकस्य प्रत्यक्ष तदा चेदविरक्तो दुःखभावनया कथं विरागो भवेत्‌ । 
ननु दुःखभावना सकलस्य दुःखस्य हमर छत भवन्ती महतीं 
विभावयति | ततो विरागितेति चेत्‌। तत उद्वेगात्‌ विराग: स्यात्‌ । नैतदस्ति। 


यस्मात्‌-. 
यथेव दुःखप्रचय: स्मय्यंमाणों विभ्ावयेतु ! तथा सुखस्य प्रचयस्ततों रागी भवेदयम्‌ ॥८४३॥ 


यथा दुःखसन्तानं विभाव्य विरागस्तथा विपय॑यात्‌ सरागो<्पीति कथ॑ मुक्ति: । 

ननु प्रशमसुखास्यान्योह्जनात्‌ू न संसारसुखसतृष्ण: । तदप्यसत्‌ | यतः-- 
नाध्मव्‌ ट्टिनिविष्टस्य छम उठ गकारणम्‌ । इमशानवासः काकस्य क्षिमुद्दं गस्थ कारणम्र ॥८४४॥ 
फाफक: पद्मवने प्रीति प्राप्नोति न हि तादुशीम्‌ । यादृशीमशुचिस्थानवितिवेशितसज़मः ॥५४५॥ 


वातिकालदूं र-व्या ख्या 

होती तब उसकी सार्थंकता मानी जा सकती थी। किन्तु दुःखभावना के उत्कर्ष से 
केवल दुःख का साक्षात्कार हो सकता है, दुःखभावना से पहले भी शस्त्रप्रहारादि से 
दुःख की अनुभूति होती है 3ससे क्‍या वेराग्य हो जाता है? कदापि नहीं। अतः व्यर्था 
दुःख-भावना श्रियविप्रयोगादि-जनित दुःख सर्वलोक-प्रत्यक्ष है, किन्तु उससे वेराग्य 
कदापि नहीं होता । 

शंका-दुःखभावना के द्वारा दुःखसन्तति की एक लम्बी परम्परा का स्मरण 
दिलाती है जिसके द्वारा यह व्यक्ति एक विस्तृत दुःख-महासागर को पार करअै से 
विरत हो जाता है । 

समाधान--ज से स्मर्यंमाण दुःखप्रचेता वेराग्य का कारण है वैसे ही सुखप्रचय की 
भी एक लम्बी परम्परा उपस्थित होती है। उसमे राग का प्रतिब्रोधन क्‍यों न होगा 
॥८५४३॥ जेसे दुःखसन्‍्तति की विभावना से राग, वैसे विपरीत भावना से सरागता 


होती जाती है, मुक्ति का लाभ क्‍यों होगा | यह जो कहा जाता है कि प्रश्षम-पुख कै 
द्वारा समुत्पन्न संसारसुख उद्बंग सुखादि के तृष्णा का निवतंक होता है, वह भी कहना 
उचित नहीं, क्योंकि जिस व्यक्ति में आत्मदृष्टि ( सत्कायदृष्टि ) विद्यमान है उसमें 
शम की अग्ररेखा कभी सुखादि से उदवेजक वैसे ही नहीं हो सकते जैसे कि काक का 
कदाचित्‌ द्मशानवास उसके वेराग्य का कारण नहीं हो सकता, कोई कौवा या सतुष्ण 
प्राणी कमलवन में वेसी प्रीति नहीं कर पाता जैसी की अशुचि देश में ।८४४-४४॥ “ 
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यद्यप्येकत्र दोषेण तत्क्षणं चलिता मति।॥ २४१ ॥ 
विरक्तो नव तत्रापि कामोष बनितान्तरे। 
यद्यपि किसी एक कामिनी में कुछ दोष भा जाने के कारण अनुरक्‍्त पुरुष की 
अनुरागमति उससे विचलित हो जाती है, तथापि अनुरागी व्यक्षित न अन्य वनिताओं 
से विरक्‍त होता है और न उसी स्त्री से सदेव विरक्‍्त रह पाता है ॥ २४१॥ 


त्याज्योपादेयभेदेन सक्तियेंवकभाविनी ॥ २४२ ॥ 
सा बीज॑ सर्वेसक्तीनां पर्योयेण समुद्भधवे । 


त्याज्य ( हेय ) और उपादेय का भेद होने पर जो त्याज्य और उपादेय एक ही 


बस्तु में होनेंवाली शासक्ति उत्पन्त होती हैं, वह पर्यायता शग बोर हष की उत्पत्ति 
का मूल कारण है । 


वातिकालझ्ूारः हि" 

ननु दृश्यत एवं । प्रीतिहेतो दोषदसश्ननाद्व राग्यम्‌ | तत्‌ कथं दोषदर्दनि5पि दुःख - 
भावनया न विरक्‍तः । नेतद्यतः-यद्यप्येकन्र दोषेण ति | 

यद्यपि क्वचिदपराधकारिणि जने विरक्ति: क्षणं तथाप्यसौ न सवंथा विरक्ति:। 
न खलु कामी वब॒चित्‌ कामिन्यां विरक्तस्तथापि वनितान्तरेडविरक्‍त एवं तत्रच 
पर्यायेण । तथा हि--यागविश्ेध्यवस्थानादेवासा विरकक्‍्तस्तदविरोध्यवस्थात:.. जनो : 
पुनरविरक्त एवं। तस्मांद्रागशक्तिसज्भतः एवासौ विरक्‍त:, न तु सवंथा। पुनस्तत्रव . 
रागदर्शनात्‌। अत एवोक्तम--“तद्धि भिक्षव: प्रहीणं यदायेंया प्रज्॒या” । तस्मा< - 
दस्प--त्याज्यो पा देयभेदेनेति । 

यस्य हि हेयोपादेय विभागस्तस्येच्छाहेषो । न सवे: सवंदा हेयो नाप्युपादेयः। 
पर्यायेणेच्छाहेषी परस्परबीजकी पर्यायेणास्य भवत एवेति कथमात्मघी ? युक्ततः.॥ 
नेरात्म्यद्शिन: पुनः सवंत्रोपेक्षा हेयोपादेयविभागस्तत: सकलशक्तिनिर्मुलने व्यवस्थि- 
तस्य कुतो रागादिसम्भव: । अपि च विदागभाविरूपे वस्तुनि भवेन्नान्यथा न चात्म- 
दशिनि क्व चिद्विरूपता । न तावदस्य आत्मा सदोष: । तत्र स्वेहो5पि निर्दोषविषयट्वा- 


वातिकालदूर-व्या झया 

यद्यपि सुख के हेतु में दोष दशेन के द्वारा वे राग्य देखा जाता है अतः दोषदर्ों न- 
जनित दुःखभावना के द्वारा विरक्तता का लाभ क्यों न होगा ? इसका उत्तर यह है-- 
यद्यपि किसी सराग व्यक्ति की किसी अपराधकारिणी कामिनी में क्षणिक विरक्ति हो 
जाती है, तथावि वह सर्वंथा और सर्वेदा विरक्त नहीं हो सकता, क्योंकि जिस-रुत्री से 
क्षणिक घृणा हुई थी उसो में पुनः अनुराग देखा जाता है एवं किसी एक रुतन्नी से विरक्‍्त 
हो जाने पथ समस्त स्त्रियों से विरक्तित की प्राप्ति नहीं होती । फलतः: उस क्षणिक < 
विरक्त-व्यक्ति में भी रागशक््ति का सदभाव बना रहता है जैसा कि स्वयं बुद्ध ने 
कहा है “तद्धि भिक्षवः प्रही्ण यदायंया प्रज्ञया” निष्कर्ष यह है जिस व्यक्ति की दृष्टि में 
हेय और उपादेय का विभाग बना है उप्ते रागजनित इच्छा और द्वेषजनित त्याग हो” 
जाता हैं, किन्तु सदा के लिए छसकी दृष्टि भें न कोई हेष होता है न उपादेय । पर्यायेण 
इच्छा और ढ्वंध की भूमियों में आन्दोलित आत्मवादी व्यक्ति कभी मुक्त क्योंकर होगा । 
हाँ, नेशात्म्यदरंंच पुरुषधोरेय की सर्वत्र उपेक्षा भावन्ता रहने के कारण समस्त- आस- 
क्तियों का उच्छेद करते में समर्थ हो जाता है। सत्कायहष्टिरहित प्राणी का आपाल 


३८० संभाष्यं प्रमाणवारत्तिकम्‌ : [ परिच्छेदः ३: 


निर्दोषधिषयश स्नेहो निर्देशः साधनानि व ॥ २४३ ॥ 
एतावदेव च जणद क्वेदानीं सर विरज्यते |--इति संग्रह! । 

. निर्दोष विषय स्नेंह का उत्पन्न होना स्वाभाविक है, स्वयं उपयुक्त उपभोग के 
साधन इन्द्रियगण शरीरादि एवं शब्दादि विषय निर्दोष हैं प्रत्येक दुःख के हेतु हैं, धतः 
सब में राग प्रसकक्‍त होता है | वेराग्य किससे होगा । 

सदोषतापि तत्र तस्यात्मन्यपि सा समा ॥ २४४ ॥ 
तत्राविशक्तस्तददोपे क्वेदानीं स॒विरज्यते । 
यदि भोकक्‍ता, भोग्य और भोग रूप जगत्‌ सदोष है तब भोक्‍ता आत्मा भो सदोष 
एवं हेयकोटि में निक्षिप्त हो जाता है । 
वातिकालछ्ूारः 
ददोष!। उपलब्धिधाधनान्यपि निर्दोषाणि । एतावदेव सकल जगत्‌ क्वेदानीं स 
विरज्यते--निर्दोषविषय: स्नेह इति ! --इति संग्रहः । 
अथापि स्यथात्‌ू--सदोषतापि चेदिति । 
ननु विषयस्य सदोषतापि दुब्यते शरीरादेश्व । ननु का तेषां सुखहेतुनां संदोषता 
दुःखहेतुता । ननु पययिण स्वेस्य सुखहेठुता कदाचित्‌ दुःखहेतुत! चेतु । नन्वात्मन्यपि 
सा समानव | तत्र चेदात्मनि तहोष एवाविरक्त:। क्‍्व विशगवान्‌ भवेत्‌। भात्मा 
दि इति चेत्‌ । आत्मीयेडपि न विशाय. | दोषांस्त्यवतुं शक्‍यत्वाच्चात्मीय- 
स्येव त्याग इत्यवि मिथ्या । यदा यदा यस्य दोषस्तदा तस्य त्यागों न सर्बंदा। यथा 
दोषाणां त्याग: तथा दोषानित्यतया त्यागानित्यतापि | सुखहेतावपरित्यक्ते पश्चादभावे 
महद्‌ दुःखमिति चेत्‌ तस्मात्‌ मूलत एवं परित्यागों युकत:। एवं तह दुःखेडपि सति 
तदनन्तरं महत्‌ सुख भवतीति दुःखमप्युपादातव्यम्‌ । तस्मान्न क्वचिद्षिरागोस्त्यात्म- 
द्शिन: । द 








हे वातिकालद्धा र-व्या ख्या 
स्नेह भी दोषाधायक नहीं मात्रा जाता, सराग व्यक्तिति का इतना ही संसार है-- 
भोंक्तात्मा भोग्यविषयक भोगसाधन शरीरेन्द्रियांदि इनमें गढ़ शाग रहने के कारण 
बह .विरक्‍त कसे हो सकेगा ? 
. शंका--शदी रादि एवं वनितादि विषयों में सदोषता भी देखी जाती है। अर्थात 
शरीरादि सुख के ही साधन होते हैं किन्तु कदाचित्‌ दुःख के हेतु भी बन जाते हैं। 
समाधान--इस प्रकार को सदोषता तो क्षात्मा में भी पायी जाती है किन्तु 
उसका त्याग सम्भव नहीं, जिस वस्तु का त्याग सम्भव है, वह भी सदा के लिए नहीं, 
क्योंकि त्याग पदार्थ एवं सदोषता अवित्य पदार्थ हैं, उसका भानं न रहने पर राग- 
भावना पूर्ववत्‌ प्राप्त हो जाती है । सुख के अनन्तद महान दुःख की अनुभूति होती. है, 
अतं: सुख उपादेय पदार्थ है; ऐसे तक के आधार पर तो यह भी माननों पड़ेगा-किः 
दुःख के अनन्तर सुख की अनुभूति, अतः सुखोत्पत्ति के लिए दुःख का छवादान भी - 
अनिवांय हो जाता है, फनतः यह सिद्ध हो जाता है कि आत्मदर्शी व्यक्ति को किसी 
से भी वराग्य नहीं हों सकता । अपि च इन्द्रिया दि में गुणदर्शन के द्वारा स्नेह उत्पल्त' 
होता है ऐसी बात नहीं, अपितु भात्मीयत्व दृष्टि क्रे द्वारा हो राग उत्पन्त होंता:है, - 


र्न्नीौ न 


एलौके। २४४-२४७ ] प्रमाणसिद्धिः रेघ १ 
गुणद्शनसम्भूत॑ स्नेह बाधेत दोपहक ॥ २४५ ॥ 


स चेन्द्रियाप्ते न त्वेव॑ बालादेरपि दशनात्‌ । 
आत्मादिगत साधुगणदर्शनजनित स्नेह दोष का बध करके उपादेयता का दर्शन 
प्रस्तुत करता हैं। बालकादि अबोघ प्राणि भी गुणहृए्टया आत्म्रीय इन्द्रियादि में स्नेह _ 
करते देखे जाते हैं । 
दोषवत्यपि सदभावात्‌ स्पभावादू शुणवस्यपि ॥ २४६ ॥ 
अन्यत्रात्मीयतायां वा व्यतीतादों विह्ानित!। 
फलत: गुणदर्शन से स्नेह औरण दोषदर्शन से स्तेंहाभाव नहीं होता, अपितु 
आत्मीयत्व दर्शन से स्नेह और उसके अभाव से स्नेहाभाव सिद्ध होता है। कठे हुए 
केश नखादि में आत्मीयता न रहने के कारण स्नेंह नहीं देखा जाता । 


तत एव च नात्मीय चुद्धेरपि गुणेक्षणम्र ॥ २४७ ॥ 
कारणं ही यते सापि तस्मान्नागुणदशनात्‌ । 
आत्मीयता बद्धि में भी गृणदर्शन कारण है, किन्तु भात्मदर्शन ही स्वजनों में 
आत्मीयता का उदभावक माना जाता है । इस भ्रकार आत्मीय बद्धि मो आत्मगणज- 


दर्शन हेतु न होने के कारण अगुण या दोष के दर्शन से निवृत्त नहीं होती, किसो कार्य 


का निवतंक वही धर्मी होता हैं जो कि उसक्के उत्पादक हेतु का विरोधी हो। जैसे 


शीतजनित रोपमहर्षादि का निवतंक शोतविरोधो अग्ति पदार्थ होता है। आदवत्मदर्शत 


ही आत्मीय पदार्थों में स्नेह का कारण होता है। दोषहृष्टि उसका विरोघधो है। अतः 
वह उच्चकी निव्तेक क्‍यों ? 


कल बातिकालद्टारः 
अपि च-गृणदशंनसम्भूतमिति । 
तथा--दोष व त्यपि सख्भावा दिति । | 
न गुणदरदंनादिन्द्रियादो स्नेह. अपि त्वात्मीयह७टे: 
आत्मीयतया परिगहीते स्नेंहस्य भावात्‌ इन्द्रियादो गुणवत्यवि परत्राभावात्‌ बालपदवा- 


दीनां चापरिकलितगृणदोषाणां भावात्‌ । आत्मीयेडपि व व्यतीते अभावादनागते च । 
तस्मान्न॑ दोषदर्शना ननिवतंते स्नेह: । एवं ताह दोषदर्शनादात्मीयबद्धिरेव न भविष्यति। 


। तथा हि दोषवत्यावि 


तदभावाच्च स्नेह: । गणदर्शनसम्भतस्य . आत्मीयदर्शनस्य दोषदर्शनेनापाकरणात न: 


किच्चिदेतत | यतः--तत एव च नात्मीयबद्धेरिति । 


वातिकालदझ्टा र-व्या ख्या 


सदोष पदार्थों में भी आत्मीयत्व-दशंन के द्वारा रागभावना का अभ्यदय देखा जाता 


है. अत: दोषदशंन के द्वारा राग की निवृत्ति सम्भव नहीं । वास्तविकृता तो यह है कि 
दोषदशंन के द्वारा आत्मीयत्व बुद्धि नहीं रहती, उसके न रहने पर स्नेंह का अभाव 


होता है । गुणदशन से समुत्पन्न आत्मीयत्व बुद्धि की निवृत्ति ही दोषदर्शन से देखी 
जाती है, अत: दोषभावना के द्वारा विरक्तता सम्भावित नहीं । 


समाधान--जब कि सदोष पदार्थों में भी क्वचित्‌ आत्मबृद्धि और गुणवान अतीत 


पदार्थों में भी आत्मीयताब॒द्धि नहीं होती । स्नेह-पदार्थ दोष*दर्शान के द्वारा- तभी तक 


३८९२ ः सँमो४य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [>परिच्छेद! ६ 
अपि चात्नदूगुणारोपः स्नेद्दात्तत्र हि दश्यते || २४८ ॥ 
तस्मात्तत्कारणाबाधी विधिस्तं बाधते कथम। 


आप च आंत्मीयजनों में अविद्यमान गृणों का आरोप स्नेह के कारण देखा 
जाता है, स्नेहरूप कारण का बाघ न करनेवाल। विधिवाक्य उसका (गुणारोप) बाघक 


क्योंकर होगा । 
परापरप्राथनातो विनाशोत्पत्तिबुद्धित! ॥ २४९ ॥ 
इन्द्रियादे! पथर्थूतमात्मानं वेत्ततयं जन! | 
तस्मान्नकत्वदष्टथापि स्नेह; स्मिद्यन्‌ स आत्मनि ॥ २५० ॥ 
उपलम्भान्त ड्रेषु प्रक्ृत्येवानुरज्यते । 
बातिकालझ्ूार: 
दोषवत्यपि क्वचिदात्मीयबुद्धेभावात्‌ । गुणवत्यपि चाभावात्‌ व्यतीतादौ चेति। 


अधि चासदुगुणारोप इति । 
सस्‍्नेंहो हि नामापि दोषदर्शनेन हीयेत यदि तावता । यावता स्नेहेन तदेव दोष- 
दर्शनमपाक्रियते सदृगुणारोप.बधायिता । मध्यस्थतया चेतसो दोषदर्शनमनारोपश्र 
गुणानामिति चेत्‌ । न । स्नेहेन स॒ एवं मध्यस्थभावी न लम्यते। विषयान्तरे स्नेहान्त- 
रेण यदि परमसौ बाध्यते वान्यथा । तथा च-- 
उपचघात: स एवास्प तथा सत्ति निवतंते । यादुशों भक्षितों झात्रा स डाकिस्यापि तादुश:ः |५४६॥ 
तस्मान्न दःखभावनया स्नेहपरित्यागतो मुक्तिरात्मदर्शिनः । 
अत्र तां ख्या: प्राहु: . नात्मदर्शिनां दुःखभावनासम्भवत्यपि तु भ्रक्ृतिपु षान्तर- 
परिज्ञानतो मुक्ति: । तथा हि-- 
शुद्धयोधस्वभावो5्यं पुरुष: परमार्थत: | प्रकृत्यन्तरमज्ञादवा मोहात्‌ संसारमाश्चित: ॥८५४७॥ 
प्रकृति: सुखादिस्वभावाया: विवेकेनाग्रहणादमुक्तिरात्मन: । तत: केवलज्ञानोदय 
एवं मुक्तिरात्मन: | तदप्यसत्‌ । यतः--परापरप्रार्थनात इति । 


वातिकालदू र-व्या ख्या 





बाधित होगा, जब तंक कि स्नेह के द्वारा स्वयं दोषदर्शन अपाक्ृत ( बाधित ) नहीं हो 


जाता । यदि कहा जाय कि चित्त गुणदोष-दर््षत में स्वभांवतः मध्यस्थ होता है तो 
स्तेह का दोष-दर्शनपूर्वक बाध क्‍यों होगा । इस प्रइन का उत्तर यह है--यद्यपि चित्त 
मध्यस्थ है तथापि स्नेह उच्त मध्यस्थ भाव का घातक होता है। अतः स्नेह का दोष 
कल्पना के द्वारा बाध सम्भावित है । स्नेह या राय के द्वाशा चित्त वेसे ही दोषारोपण 
कर लेता है जैसे गुणारोप । मारण:उच्चाटनादि प्रयोगों में डाकिनी जैसे अभिचार 
देवताओं को दात्रवध के लिए प्रेम किया जाता है उसी प्रकार विपरीत प्रेरणा स्ववध 
के लिए भी घातक हो जाती है ॥5४६॥ फलत: दुःखभावना के द्वारा स्नेह का परि- 
त्याग भीर मुक्ति का लाभ आत्मदर्शी को नहीं हो सकता | 
सांख्यपक्ष - साख्याचार्यों का कहना है आत्मदर्शी व्यक्तियों की दु:खभावना से मुक्ति 
नहीं होती अपितु प्रकृति और पुरुष के विवेकख्याति से मुक्ति का लाभ होता है.। 
क्योंकि यह पुरुष स्वभावतः शुद्ध बोधात्मक है प्रकृति से अपना विवेक न कर पाने-के 
के कारण मोह से संसार में बंध जाता है ।।८४७॥ प्रकृति सुखदुःखमोह-स्वभाव की है। 





: श्लोक! २५१ ] प्रमाणसिद्धि! इै८३े 


प्रत्युत्पन्नातु यो दु!खा ब्षिवेंदों हेप) ईैदश) ॥ २५१ ॥ 
न वराग्यं--- 


संब्यामत--सां ख्या चार्यों का कहना है कि आत्मदर्शन से दुःखभावना उत्पन्न नहीं 
होती अपितु पुरुष और प्रधान्त ( प्रकृति ) का ऐक्यदर्शन (तादात्म्यविश्रम) दुःख का 
हेतु और विवेकख्याति या भेदप्रतीति होने पर कतृ त्वादि दुःखों की निवृत्ति हो जाती । 

सांख्यमतनिरास--प्रकृति ओर पुरुष का क्षभेदरर्शन सम्भव नहीं, अपितु शरीरादि- 
रूप प्राकृत तत्त्व का उत्पादविनाश-दर्दान, आत्मा से उसे भिन्‍न करता है, अभेदविश्रम 
का उत्पादक क्योंकर होगा, फलत: एकत्वदर्शन से स्नेह की उत्पत्ति नहीं होती अपितु 
आत्मदर्शन से ही । आत्मदर्शी पुरुष का आत्मा और भोगसाधनीभूत इन्द्रियादि में 
स्वाभाविक अनुराग होता है प्रत्युत्पन्न (वर्तमान) दुःख के दर्शन से जो निर्वेद उत्पन्न 
होता है, वह वेराग्य नहीं, अपितु ढ्वेष है । 


वातिकालद्ूार: 
हान्युदयदर्शनमेव भेददर्शनम्‌ । अन्वयब्यतिरेकभावतो हि भेदः। आत्मान्वयी 
सुखादयो नान्वयिन: | ततो विरुद्धधर्माष्यासादुभेद इति। अथतदेव न पर्यालोचयति 
संसारी। तथा सत्यपुक्तिरेव । विवेकाध्यवसायस्यासम्भवात्‌ । न खलु सुधार्थी तस्य 
हानावाद्वियते | सुखादिर हितेनात्मना न कश्चिदर्थी प्रेक्षावान्‌ । केवलस्थाथिन: संस्त- 
गात्‌ प्राक्‌ न संसार: प्रधानेन सह एकतामात्मनि पश्यत: स इति चेत्‌ | तदसत्‌-- 
चेतनस्प च स्वपितस्प कय्मेक्त्वविश्नम: । विषयाभिलाष: कुतो यतः संसारसंगतिः ॥८४८७॥ 
प्रधानानुप्रतेशों हि न तत्रास्त्येकता कुतः | भआत्मस्येव हि न भ्रान्ति: प्रागेतद्प्रतिपादितम्‌ ॥॥६४९।॥| 


वातिकालद्धा र-व्याख्या 


उसे आत्मा का विवेकग्रह न होनें के कारण अपुक्ति या बन्धन और केवल विवेक ज्ञान 
का उदय हो जाने से आत्मा मुक्त हो जाता है । 


सांख्यपक्षनिरास -- विवे कदर्शन का अर्थ भेददरंन है, भेद का दर्शन अध्वय-व्यतिरेक 
के द्वारा होता है । आत्मा सवेत्र अन्वयी है वेसा अन्वय सुखादि का नहीं जेपे पुष्प- 
माला में सूत्र सभी फलों में अन्वयी है और फूल परस्पर व्यतिरिक्त । फलत: सवंत्र 
अन्वयी सूत्र व्यतिरिकत फूलों की अपेक्षा भिन्‍न माना जाता है, वेसे ही सवंत्र अन्वयी 
आत्मा सुख-दुःखादि व्यतिरेको पदार्थों से भिगरत सिद्ध होता है| अन्वयित्व व्यतिरेकित्व 
रूप बिरुद्ध धर्मों की प्रतीति से दोनों ( आत्मा और दुःखादि का ) भेद मानना अनि- 
वारय है । यदि संसारी पुरुष अन्वय- व्यतिरेक की आलोचना नहीं कर सकता तब 
उसकी अमुक्ति निश्चित है, क्योंकि उसे विवेक का अध्यवसाय नहीं । सुखार्थी व्यक्ति. 
आत्मा को हानि कभी नहीं चाहता | प्रकृति का संसर्ग होने से पहले आत्मा में संसार 
नहीं होता अपितु प्रकृति से अपना तादात्म्य समझने के बारे में अमुरत्नित या संसार 
होता है। ऐसा भी नहीं कह सकते । क्योंकि स्वपित ( स्वप्नावस्थाक्रान्त ) चेतन पुरुष 
में प्रकृति के साथ एकताविश्रम क्योंकर होगा। पुरुष को विषय की अभिज्लाषा कंसे 
हुईं, जिसके कारण संसार का असद्ध हो गया ॥८५४८॥ प्रधान का आत्मा के साथ 
कोई सम्बन्ध ही नहीं, एकताञ्रान्ति कंसे होगी । बात्मा में भ्रात्ति नहीं हो सकती यह 
पहले कहा जा चुका है ॥5४६९॥ ५ अल 


; इघ४ धभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद: ३ 


तदाप्यस्य स्नेहोड्वस्थान्तरेषणात्‌ । 
देषस्य दु!खयोनित्वात्‌ स तावन्मात्रसंस्थिति। ॥ २५२ ॥ 


तस्मिन्निव्वत्ते प्रकृति स्वामेव भजते पुन! । द 
उस समय भी अर्थात्‌ निवंद की अवस्था में स्नेंह देखा जाता है किन्तु विरक्त 
पुरुष को स्नेह की सम्भावना नहीं रहती क्योंकि निर्वेदकारणी अवस्था में भेद हो 
देखा जाता है, स्नेह के बिना एक का त्याग और ऊपर की काञछा नहीं होती, द्वेष हीं 
दुःख का कारण माना जाता है, निर्वेदसंज्ञक देष जबतक है तबतक दुःख की अचुवृत्ति 
होती है दुःल्ल फे कारण का निरोध होने के कारण सत्त्वदर्शी पुरुष अविरागस्वरूप 


प्रकृति (स्वभाव) की ही अनुभुति करता है । 
वातिकालडू।रः 
विषयव्वेन दष्टिश्चेत्‌ नाभेदग्रहणं भवेत्‌ | बुद्ध रभावाद दष्टिश्वि न युक्ता सांख्यदर्शने ॥|८५०॥ 
अभिलाषश्च दृष्ठेड्थें पुरषाणां प्रवतंते | स्मरणस्थ च सद्भाव: समंवृत्ते: पुर: कुतः ॥८५५१॥ 
अभिल्ाषस्मरणयो: प्रकृतेरेव वृत्तितः । अभिलाषाच्च तद वृत्तिरित्यन्योधन्यसमाश्रय: ॥५५२॥। 
अनादिवासनातश्चेत्‌ तथासय सुखितादयः । वासनापि प्रधानस्प विक्रियातः पुरः कुत: ॥5५३॥ 
तस्मात्य्ववोधरूपस्य प्रकृति: सा यदीष्यते । न सा शक्याअत्यथा कंतु मित्ति संप्तायंसों सदा ॥८५५४॥ 
ननु दुःखसंवेदनाद दृश्यत एवं निर्वेदः स कथमन्यथा क़िपग्रेत । अनचाह-्रत्युततन्ना 
तुयइति। _ 
यतः--हृषस्य दुःखयोनित्वादिति । 
- दुःखसंवेदनोहिग्नोडपि न वेराग्ययोगी स्तेहेनेव ह्यकध्षावात्मन्यात्मीये च प्रतिकल- 
दर्शनात्‌ विद्वेषवानेव हि तदा। अशुभाद्ित्रस्तुप्रत्ययमात्रमेतत्‌ । वेराग्यस्थ पारमाथि- 
कस्यात्मद्शिनस्तु स्तेहादमुक्तिरेवावस्थ|न्त रप्रार्थना! तो द्वेष एवं सवंदा भावी तत्न तु 


वराग्यम | नतदस्ति, यत्तो हि-- 
यावत्‌ काल॑ च तद दुःखं तावद हं षः प्रवर्तते । कारणस्य तु दुःखस्य निवृ त्ती हषिता कुतः ॥५५५॥ 





वातिका ल छू र-व्या ख्या 

; प्रकृति को यदि पुरुष अपने ज्ञानका विषय मानता है तो उससे अभेद कंसे ? 
सांख्यदर्शन पुरुष में बद्धि नहीं मानता तब अभेद-दुष्टि क॑से ? ॥८५०।। पुरुषों की अभि- 
लाषा हृष्ट अथं में हो सकती हैं। जब पुरुष में ज्ञान ही नहीं, बुद्धि ही नहीं तब 
उसमें तादात्म्य-दृष्टि सांख्यदर्शन के द्वारा उप्तमें स्मरण का सदभाव समंप्रकृृति के पृव॑ 
कसे होगा ॥5५१।| अभिलाषा ओर स्मरण प्रकृति के ही धर्म हैं, उसी अभिलाषा से 
पुरुष में वत्तिता क्योंकर होगी ॥॥5५२॥ अनादि वासनाओं के आधार पर यदि पुरुष में 
सुखित्वादि बुद्धि नहीं हो सकती क्योंकि अनादि वासनाएँ भी प्रघानगत हैं पुरुषगत 


नहीं 5५३।॥ अतः यदि प्रक्ृति स्ववोधात्मक है, उसका अन्यथाकरण नहीं किया 


जा सकता, तब पुरुष फो सदेव संसारी मानना होगा ॥८५४।॥ 

. शंफा-दुःख को कट अनुभूति के अनन्तर जो वेराग्य की अनुभूति होतो है, 
उसका अपलाप क्योंकर होगा ? 

.._ समाधाम-दुःख-संवेदन से उद्दिग्त प्राणी को वैराग्य नहीं होता, अपितु द्वेष 
उत्पन्न होता है, प्रतिकूल दशन के कारण । बेशग्य तो नैरात्म्यदर्शी को ही होता है। 
पारमाधिक आत्मदर्शी का तो सवेत्र स्नेह ह्वी भनुभूत होता है, वैराग्य नहीं । हाँ, 


श्लोक: २५३-२५५ ] प्रमाणसिद्धि। ३८५ 


ओऔदासौन्य तु सत्र त्यागोपादानहानित) ॥ २५३ ॥ 
वासीचन्दनकरपानां वशग्य नाम कथ्यते । 
वासी ( दुरग्गन्ध ) के त्याग एवं चन्दन के ग्रहण में प्रवत्त न होकर उदासीन 
(तटए्थ) रहने का नाम वराग्य है! 
संस्कार दु खतां मत्वा कथिता दु/खभावना ॥ २५४ ॥ 
सा च न प्रत्ययोत्पत्ति! सा नेरात्म्यदगाश्रय। । - 
संस्कारदुःखता की हम बौद्धों के मत में प्रत्ययोत्पत्ति या नेशत्म्यदर्शन का 
मुख्य कारण मानी जाती है। भर्थात्‌ हेतुफलभाव से व्यवस्थित क्षणक्षयी नामरूपात्मक 
भावपदार्थ अविरल दुःख के उत्पादक होते हैं इस प्रकार के संस्कार -दुःखभावना 
नरात्म्यदर्शन के अनुकूल होती है. वही मुक्ति का हेतु है। शेष नित्यदुःखादि की 
भावना नेरात्म्य भावना का उपायमानत्र है ॥ २४५४-५५ ॥। 
खर अ ७ ० 
मुक्तिस्तु शून्यताइश्ट श्तदथो। शेषमाचना ॥ २५५ ॥ 
अनित्यात॒ प्राह तेनेव इत्थं दुशलानिरात्मताम ! घ् 
अतएवं भगवान्‌ बुद्ध ने दुःखभावदा में शन्यता की अनुकूलता देखकर कहा-- 
"तं कि सथ्जथ शिव्रखवे रूपं निच्च॑ वा अनिच्चं बाति?। अनिच्चं भन्ते ! यं पन 
अनिच्च॑ दु:खं [विष्रिणामधम्मं कल्ल नु त समनुपस्सितुं एतं मम एसोहमस्मि एसो में 
भत्तास्ति”--(महावग्गों प० २१) । 
वातिकालचडूा र: 
दुःखतध्याप्यनुवृत्तिश्चेतु शिव मुक्ति: करोत्वती । दुःखद्व पाभिभूतस्य सदा स्थोनमधोगति: ॥८५६॥ 
ननृद्वेगमण्तरेण कं मुक्ति: | यत!-- 
अनुद्िग्मो हि संपारात्‌ मुक्त्यर्थी नास्ति चेतनः। न च दुःखापरामृत उठ गी जायते जनः ॥८५णा 
तदसत । तत एव च--आऔदासीन्‍न्य तु सर्वत्र ति 
घमंतामात्रः्दनिन हि. ममतामवाप्यते चेतस:। ननु नयप्रतिधप्रहाणेन वेराग्य- 
योगितायोंगिनामस्मत्पक्षे नान्यथा। कथ्थ॑ ताह दुःखभावनोक्ता भगवतता । अत्र प्रतिवच*« 
नम्‌--संस्का रदु:खता मत्वेति 
न खलु दु!खदुःखतामात्रमभिसन्धाय दुःखभावनोक्ता । रागिनां हि तावन्मात्रेण 
ही हे « 7 ७ - / ज्वातिकालदा रव्याल्या 
प्रतिकूल अवस्था से दंघष अवश्य हो जाता है । वह दहष भी तभो तक रहता है. जब तक 
दुःख यहता है । कारणीभूत दुःख-निवत्ति होते ही हंष समाप्त हो जाता है ॥८५५५॥ 
मोक्ष को कामना भी व्यर्थ है, यदि दुःख की अनुव॒ृत्ति सदा ।रहती हैं। दुःख मोर द्वेष 
का क्षवस्थान तो अधोगति है ॥ ५५६ ॥। 
दंका--उदं ग ( वराग्य ) क्षै बिना मुक्ति कंपे होगी ? क्योंकि कोई संसार से 
अविरक्त ( संसारासक्त ) चेतन पुरुष मुतत्यर्थी नहीं होता और वह पुरुष कभी विरक्त 
नहीं होता, जो दुःखाक्रान्त न हो ॥ ८५७ ॥। 
समाधान--# तएवं दुःखभावना का उपदेश बार-बार बृद्ध ने किया है। किन्तु 
जब तक आत्मनरात्म्य दर्शन का समुदय नहीं होता तब तक चित्त की विभुक्ति सम्भव 
नहीं, ढुःखभावना का जो उपदेश बद्ध ने किया है वह केवल दु:खता मात्र को ध्यान मेँ 
डे .. । 
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अविरक्तथ तृष्णावान्‌ सवारम्मसमाश्रित। ॥ २५६ ॥ 
सो5्पुक्तः क्‍लेशक्रमभ्यां संसारी नाम ताच्श। | 
जो आंत्मदर्शी है वह अविरक्त है, अधिरक्त पुरुष तृष्णावान्‌ होता है, हानो- 
पादानरूप कमंप्रसवहेतुओं का समाश्रयण करता है ॥२४६॥ फ्लेश और कम के बन्धनों 
से वह मुक्त नहीं होता, वह संसारी नाम से असिद्ध होता है, इससे यह सिद्ध होता है 
कि आत्मा के होने पर आत्मीय का होना अनिवार्य है। आत्मीयभावना का नाम 


अविमुत्ित है की 


अजब हनन अनन-अनओकननन आना कम 





वातिकालद्ा रः 
वैराग्यसुखभंगे सति पक्षपातपरित्यागरात्‌ संसारदुःखभावना योग्यत्ता यथास्थीदिति 
तृक्‍ता | सा-च संस्कारदु:खता शून्‍्यतव परम! थंततः । तत: तप दुष्टे रेच मुक्ति: | 

शेषास्तु भावनास्तदर्था एवं । अत एव नेरात्म्यदर्शन|बसाना भगवतों देशना। 
यदाह--“रूपं भिक्षवों नित्यमनित्यं बा। अन्त्यिं भदन्त। यद् नित्यं तद्‌ दुःखं सुख वा । 
दुःखं भदन्‍्त | यदनित्यं तद्‌ दुःख विपरिणामधरमंक ऋत्प्यन्तु तदेव॑, द्रष्टु एतल्मम, 
एषो5हमस्मि, एप मम!त्मेति। नो हीद॑ भदत्त” इत्येवं द्ेतुफलभाबेनानात्मदशनमेव 
मक्तेरुपाय इति बचितं भवति। यः पुनरात्मदर्शी स्रोडविरकत एवं। तदेवम--अ वि: 
रक्तथ्र तृष्णावानिति | 
. आत्मदर्ं॑नबीजे हि व्यवस्थिते आत्मीयदर्शनमनुपहतं श्लंश्नारहेतु:। तत आत्मनि 
आत्मीये चाविरक्तो नियमेन तृष्णावांस्ततः स्वेकर्मारम्मसभाश्रित:। वलेशकर्म म्याम- 

मुक्त: संसायवासाविति कुतः तस्य मुक्तियन्धो5पि । 
वातिकालद्टा र-व्या रस्‍या 

रखकर नहीं किया, दुःखभावना का पथवसन जब तक नैरात्मदरशंन में नहीं होता तब 
तक उसये कोई लाभ नहीं | वेराग्य और दुःखभावना से केवल साधन में एक प्रकार 
की योग्यता ही आती है| संस्कारदु:खता मूलत: शून्यता ही है। नैरात्म्यदशन का हों 
दूसरा नाम शून्यता है, उसके द्वारा ही मुक्ति का छाभ होता है। शेष भावनाएं नैरात्मय 
दर्शन की उपकार म;त्र मानी जाती हैं। इसी लिए भावनाओं का तब तक परिपालन 
अनिवायें है जब तक की नरात्म्य भावना का समुदय न हो, ऐता ही बद्ध ने कहा है-- 
“स्वयं भिक्‍खवो नित्यं अनित्यं वा ? अनित्यं भदन्‍त ! यदनित्य॑ तत्‌ दु:ख सुख वा ! 
दुःखं भदश्त ! यदनित्यं तद्‌ दुःखं परिणामधर्मकं कल्प्यं तु तदेवं द्रष्टं एतन मम एषो5ह. 
मस्मि, एब मम आत्मा इति, नो हि इदं भदन्त !” इस ब॒ुद्धवचन का पालि पाठ इस 
प्रकार है--“तं कि मजञ्ञ्ञथ भिव्रखवे रूप निच्चं वा अनिच्च दा ति? अनिच्चं भन्‍ते | 
यं पननिच्च दुःखं विपरिणामधम्मं कल्‍ल नु त समनुपस्त्ितुं एतं मम एसो हमस्मि एसो 
मे क्त्तत्ति दा ।? ( महावर्गो पु० २१)। इस प्रक्रार अनात्मदशंनत रूप प्रधान 
साधन अपने अज्भों ओर उपाज़्ों से युक्त होकर मुक्ति का उपाय कहा गया है। 
आ।त्मदर्शी तो अविरक्त ही होता है। आत्मदशन कारण है और आत्मोय-दर्शंन कार्ये 
हैं । आत्मदशन से युक्त होकर आत्मीयदर्शन संसार का हेतु माना जाता है । भर्थात 
इन दोनों दशेनों के द्वारा श्लात्मा ओर आत्मीयजनों में स्नेह एवं तष्णा उत्पर्न होती 
दै, तृष्णा के द्वारा सर्वकर्मारम्भ होता है। उप्तते क्लेश और वासनाओं से यह पुरुष 
थाबद्ध हो जाता है, फिर तो उसे मुक्ति क्या' ? मुक्ति की गन्ध भो नहीं मिलती। 
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आत्मीयमेव यो नेच्छेत भोक्ताप्यस्थ न विद्यते ॥ २५७ ॥ 


आत्मापि न तदा तस्य क्रियाभोगो हि लक्षणम्‌। 

जो भात्मीय की ही इच्छा नहीं करता वह भोकता नहीं माना जाता, क्‍योंकि 
आत्मीयपदार्थ ही भोग्य होता है । भोग्य के बिना भोंक्ता कसा ? ॥२५७॥ भोकता का 
अभाव होनें पर आत्मा का भो अभाव हो जाता है, क्योंकि क्रिया और भोग ही कर्तु त्वः 
और भोवतृत्व के स्वरूप माने जाते हैं। जबकि आत्मीय ही नहीं हैं तब कर्म किसलिए, 
और भोकक्‍तबव्य क्या ? फलत: कत त्वभोवतृत्व के अभाव से आत्मा का अभाव माना 
जाता है । 

वातिकालद्धूार 

अथापि स्यथात | आत्मीयमेव परमाथथतो नास्ति । तेन कृतः स्तेहसम्भव:। स्तेहों 
हि नाम विषये भवति | न निविषय: । तदप्यस्चत्‌ । तदेतत्‌-आत्मीयमेव यो नेच्छेदिति। 

द्ृदबमानमात्मीयं कथमिव शकयं नास्तीति प्रतिपादयितुम्‌ । अविद्या निबन्धनत्वात्‌ 
सवस्येति चेत्‌ । ना अविद्याया आत्मव्यतिरेक्रेणाभावात्‌। नाविद्या पुरुषादन्या: “पुरुष 
एबेदं सवेभिति” वचनात्‌। ततोड5विद्यास्वमावत्वात्‌ अस्प अआन्तता न कदाचिदपेयात्‌ । 
न हि तदात्मभूत भ्रान्तिस्ततोष्पेति । तस्येवापायश्रसजद्धात्‌ । 

प्रतिक्षिप्तश्न स्याद्गाद: । किजच आत्मीये असति क्रियाभोगो न स्तः क्रियाभोगा- 
त्मकत्वादात्मन: । अथ परमार्थत एददपि नेष्यत एवेति चेत्‌॥। आत्मनो5पि पराथत्वो 
को5वष्टम्भ: । संवेदनेन तस्य परिच्छेदादिति चेतू स्वेसंवेदनप्रसजद्भः। शअभ्यासात्स्वप्ना- 
दिवदसत्त्वमिति । न युक्तम्ात्मनोईपि न. पारमा्थिकत्वं अथादह्वेतम्‌॥। तदा चित्राद्वत-* 


वातिका लद्धा र-व्या। ख्या 

यदि कहा जाय कि आत्मीय नाम की कोई विषयवस्तु है ही नहीं, तब उससे 
स्‍्नेंह क्योंकर सम्भव होगा ? स्नेह तो किसी विषय में ही होता है निविषयक नहीं । 
तो बसा कहना असत है, क्योंकि दृत्यप्तात्न ही आत्मीय है, तब भात्मोय विषयवस्तु 
नहीं--यह कंसे कहा जा सकता है ? दृश्य तो अविद्यामात्र है--ऐसा नहीं कह सकते, 
क्योंफि अविद्या भात्मा से व्यतिरिक्‍त नहीं, जेसा कि कहा गया है--“पुरुष एवेंद॑ 
सर्वेम”” ( ऋ० सं० १०।६ ०२) । अविद्या जिस पुरुष का स्वभाव है, वह सदंब भ्रान्‍्त' 
है, उसकी भ्रान्तता कभी दूर नहीं हो सकती । भ्रान्ति जिम्नका स्वभावभूत है, उससे 
वह दूर हो--ऐसा नहीं हो सकता, अन्यथा उस पदार्थ का ही क्षभमांव हो जायगा | 

“क्रथंचित्‌ अष्ति, कथंचित्‌ नास्ति''--इस प्रकार का जन-सम्मत स्याद्वाद 
खंडित हो चुका है। दूसरी बात यह भी है कि आत्मीय पदाथे के न होंने पर-क्रिया 
एवं भोगादि पदाथ भी नहीं होंगे. क्योंक्रि आत्मा का स्वरूप- क्रिया-भोगात्मक ही साना 
जाता है। यदि कहा जाय कि क्रियादि पदार्थ भी परमार्थतः नहीं माने जाते, तब 


आत्मा के परमार्थ होने में भी क्या विश्वास ? यदि संवेदन के द्वारा आत्मा -निश्चितः 


होता है, तब तो सर्वेसंवेदन भ्रसक्त होता है!। वस्तुतः स्वप्नादि के समान असत्‌ को हो 
बार-बार प्रततीति मानी जातो है; तब तो समस्त विषयों के समान्त आत्मा को भी 
परमार्थत: नहीं मात्रा जा सकता, फलत: विज्ञॉनाहतवाद ही सिद्ध होता है; विज्ञान 
चित्राकार होने से इसे चित्राह्ृतवाद कहते हैं। आत्मा की- नित्यता का ग्रहण प्रत्यक्ष 
प्रमाण के द्वारा नहीं हो सकता, क्योंकि प्रत्यक्ष प्रमाण केवल वततमान का हो ग्राहक 


कक मी सं वीक» तन" आनतकल ताकत 


७. ७ बजे -स- कब का (रनता" 
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तस्मादनादिपन्‍्तानतुल्यजातोयबीं जिक्लामू ॥ २५८ ॥ 


उत्खातमूलाडकुरुत सच्चरृश्मम्नुक्षष) । 

. अतः संसार से उद्विग्न होकर मनुष्पगण आत्महृष्टि का मूल उखाड़ देते हैं। 
अनादि सन्‍्तान पूव॑ंपुवं अविद्यार्प आत्मदर्शन छत्तरोत्तर आत्मदशन का कारण माना ! 
जाता है । | 
आगमस्य तथा भावनिबन्धनसपश्यतास ॥ २३५९ ॥ 
मुक्तिमागममात्रेण ब्र॒ुबन्न परितोपकत्‌ । 
आगम में प्रतिपादितार्थ संवादित्व को न देखकर मुमुक्ष॒ुओं के लिए आगममात्र 


थे मुक्ति मानने में परितोष नहीं | 
3] वातिकालद्टारः 
मिति। नात्मा नामास्ति, नित्यत्वस्य प्रत्युत्पन्तस्वभावमाच्रग्रहिणा प्रत्यक्षेणाग्रहणात्‌ । 
प््वापरप्रत्यक्षयो्युगपदभावात्‌ । एककेन नित्यतात्मन:। अथ परमार्थ एतदपि नेष्यत 
वेति चेत प्रतीति:। न च संघटनं स्मृतेरप्रमाणत्वात्‌ | , भत्यक्ष।भावेउनुमाना भावा- 
च्चेति । ततो नात्मदशंनात्समी हितार्थ सिद्धि: । ततो ह-- तस्मा दना दिपण्तानेति । 
नेरात्म्यदर्शनादेव मोक्षो नान्‍या गति: प्रामाणिकोत्यपसंहार: । 
(४६) आगममात्रेण न ॒मुक्ति:-- 

- .- नन्वागमादात्मास्तित्वं तस्य च मोक्ष:। स॒ च सोक्ष एकान्तसुखरूपो न कदाचि- 
त्तस्याभाव: | संसारसुखं तु विच्छेदवदिति न त्ततः परितोंष:। स च दीक्षादिविधे रित्य- 
घोद्यमेव पूवंकं सकलम्‌ | तथा चोक्तम्‌-- 
अती रिद्रियानस म्बन्धान्‌ पश्यंत्याषंण चक्षपषा । ये भावान्‌ वचन तेषां नानुमानेन बाध्यते ॥| ८४८ ॥। 
. अपौषरषेयं वा वचनमिति । तदष्ययूक्तमू--आगमस्य तथेति । द 


वातिकालछ्ूा र-व्या ख्या 
होता है| पृ्वं और अपर वस्तु के ग्राहक दो प्रत्यक्ष एक साथ कभी नहीं हो सकते। 
आत्मा भी परमाथ्थंत: नहीं माना जाता, तब 'अहम'--इस प्रकार की प्रतीति को यदि 
स्मृति. माना जाता है, तब वह प्रमाण नहीं | प्रत्यक्ष के न होने पर अनुमान भौ नहीं 
हों सकता, फलत: आत्मप्रतीति मात्र के आधार पर अभी४ष'्ट-सिद्धि नहीं हो. सकती। 
निष्कषंतः नेर।त्म्य-दशैन से ही मोक्ष की प्रामाणिकी प्रतीति सिद्ध होती है। 

(४६) आगममात्र से मुक्ति नहीं होती-- 

* , हंका--आगम के ( वेदाद ) द्वारा आत्मा का अस्तित्व सिद्ध होता है श्लौर 
साधनानुष्ठान से उसकी मुक्ति घतिद्ध होती है। या मुक्ति या मोक्ष6त्त्व एकान्त सुखा- 
व्मक है छउसका अभाव कभी नहीं होता, सांसारिक सुख नश्वर होने के कारण सब्तो 
षाधायक नहीं.। मोक्ष के लिए आ।त्मदर्शनादि की विधि का उपदेश किया गया है। 

अती रिद्रयानसंवद्यान्‌ पश्यन्त्याषंण चक्षषा । 

ये भावान्‌ वचन तेषां नानुमानेन बाध्यतै ॥ (वाक्यपदीयम्‌--३॥४) 
अर्थात्‌ जो महापुरुष अतीन्द्रिय ओर असंवेद्य पदार्थों का आषेंचक्ष्‌ के द्वारा दान कंरते 
हैं उनका वचन अनुमान से बाधित नहीं होता। ऐसे ही अपौरुषेय वचन दिखाये जो 


सकते. हैं । 


_&0-----_---णननननयनणन«»ग-ग-... 


्च्भक 
अंक था 
! बजा 
| 
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नाल बीजादिसंसिद्धों विधि। पुंसामजन्मने | २६० ॥| 
तेलाभ्यड्रादिदाह्ददेरपि. मुक्तिप्रसड्गत) । 
बीजादि में दीक्षाविधान पुरुष के जन्माभाव का कारण नहीं होता अन्यथां 
तेलाम्यञ्जन और अभग्निदाह्ादि से भी संसार की मुक्ति प्रसक्‍त होगी । 
प्राग्युरोलॉघब[त्‌ पश्चात्‌ न पापहरणं कृतस्‌ ॥ २६१ ॥ 
मा भ्रृदुगोरवमेवास्थ न पाप॑ गुर्व॑मूतितः । 
दीक्षा के पुवं दीक्षित का लाघव न करके गृरु ने गौरवापादन किया एसी 
कल्पना क्यों नहीं की जाती ? लाघव गौरव का विरोधी धमं देखा जाता है, अतः दीक्षा 
विधि से गोरवाभाव का गमक होता है, पाप का नहीं । पाप को गुरु नहीं कह सकते 
क्योंकि वह अमूरतं है, मू्त पदार्थों का धर्मंगौरव अमूतं पदार्थ में कंसे होगा । 
'ऋ्द्ुफ़ 7 #>5 रूजूछछजडडिवातिकानकारः । 
सत्यमेतदनीन्द्रियदरशिनां वचनमनुमानेन बाध्यते । तदेव तु तत्प्रयुक्तत्व॑ं वचनस्य 
न गम्यते । सर्वागमसाधारणत्वादस्थ । न च्‌ सर्वागमप्रमाणत्वम्‌ । न तदर्थानुष्ठान- 
सम्भव: । अपौरुषयत्वन्तु न यक्तमित्युक्तम्‌ । 
(४७) दोक्षा$किड्चित्करी-- 
ननु बीजादीनामप्ररोहणधर्मंता दीक्षाविधिसंसर्गादुपलब्धा । तदण्ययुक्तमु--नाल॑ 
बीजादिसंसिद्ध इति । । 


कथ तेलाम्यज़स्य तावन्मात्रमेव सामथ्य एवं सति दीक्षायामपि समानम्‌। 
तथा हि-- | ; 
(४८) आत्मनोकमत्तत्वेन पापगोरवलाधवम्‌-प्रा ग्युरो लाघवादिति । 


यदि नाम दीक्षितस्य सतः प्राग गुरोलाघव भवतु। न तावता पापापहारः॥ 





वातिकालद्डार-व्याख्या 
समाधान -यह सत्य है कि अतोन्‍्द्रियदर्शी महापुरुषों के ववन अनुमान से बाधित 
नहीं होते, किन्तु वें वचन तत्प्रयुक्त हों, ऐप्ता अवग॒त नहीं होता, क्योंकि वह भी सर्वागम 
साधारण है। सर्वागमों को प्रमाणता सिद्ध नहीं होती, उनके द्वारा प्रतिपांदत सभी 


अर्थों का अनुष्ठान भी नहीं हो सकता । किसी वचन का अपोरुष होता युक्तियुक्त नहीं 
यह कहा जा चका है। । 


(४७) दीक्षा अकिड्चित्करी-- ; | 
यव-न्रीहि आदि बीजों मे भजन आदि संस्कारों के विधान को दीक्षां-विधान 
कहते हैं| तेलादि से अभ्यज्जित या भर्जित बीज जैसे अंकुरोत्पादन में सवेथा क्कक्षम हो 
जाते हैं, वसे ही मानव-जन्म के तृष्णादि बीज भो वेराग्यादि अग्नि के द्वारा भजित 
होकर पुनर्ज गम को अंकुरित नहीं करते । मोक्ष की अयट्न-सिद्धि क्‍यों नहीं ? इस प्रदंन 
का उत्तर यह कि मानव-जन्म के बीजभूत अविद्यादि कलेशों का भजेन नहीं होता । 


क्षेवल नेरात्म्यदरंन के द्वारा उनकी निवृत्ति होती है अन्यथा मौक्ष के लिए तेलाभ्प- 


ज़्ादि का उपादान भी प्रसक्त होगा । 
(४४) आत्मा अमूतं है, अत: पापादि से गुरु नहीं होता-- 


दीक्षा -विधान से पू् आत्मा पाप से गुरु और पापाभाव से : लघू ( हल्का.) नहीं _ 


हो ता, क्योंकि आत्मा मूत्त द्रव्य नहीं | भुरत्वादि धर्म मूत्त के हैं, भमृतं के नहीं। पाप 
में गुरुत्व और पुण्य में लघुत्व भी नहीं होता, क्योंकि पाष-पुण्य द्रव्य नहीं होते पाए 


री. 
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मिथ्याज्ञनतदुदूभूत. त्षसंचेतनावशात्‌ ॥ २९३९ ॥ 
हीनस्थननगतिजन्ध तेन तब्छिन्नजायते । 
तयोरेव हि सामथ्य जातो तन्म्तात्रभावत। ॥ २६३ ॥ 
ते चेतने स्त्रयं क्मा्मखण्ड जन्मकारणसू । 
बौद्ध पक्ष में नरात्म्यदशंन से जन्म क्यों नहीं होता ? इसका उत्तर यह है कि 
मिथ्या ज्ञान ( दुःख में विपयंय बुद्धि ) तज्जनित ते ( तृष्णा ) का अभाव हो नाने से 
नैरात्म्यदर्शी जन्मलाभ नहीं करता । अज्ञान भोर तृष्णा जन्म के निमित्त माने जाते 
हैं। दीक्षित पुरुष के वे दोनों विद्यमान रहते हैं, अतः वे जन्मलाभ करते हैं, कम भी 
जन्म का कारण होता है, तब केवल अज्ञान ओर तृष्णा मे उच्छेद से जन्म का उच्छेद 
क्यों होगा ? इस प्रइन का उत्तर हैं कि भ्ज्ञान और तृष्णा का कारण है पू्व॑कर्म 
अज्ञान भर तृष्णा इनका सम्पिण्डित अभाव जन्माभाव का कारण माना जाता हैं। 
विक्का कप 
द वातिकालक्ा र: 
लाघवं हि गौरवविरोध्युपलम्यमान गुरुत्वाभावमेव गमयति न पापाभावम्‌। पापस्य 
गौरवाभावात्‌ । पापेनेव! सौ गुरुरिति चेत्‌ । कुत एतद्‌ । आगमादिति चेत्‌ । उक्तमत्र। 
अपि च-5. . 
. तावन्मात्रत्य पापस्य मुक्तिर्नास्ति विनाशत: । सामर्थ्यादपरत्रापि शक्तिरित्यनिरूपणम्‌ ॥५५६॥ 
दर्शनं देवतादोनां क्व च नाम न विद्यते । सवंतो मुक्तिर॒स्तीति को विशेषस्तथा सत्ति ॥5५६०॥ 
ननु भवत्पक्षेषपि तृष्णाच्छेदो यदि नाम नरात्म्यभावनातः, मुक्तिस्तु कथमिति 
चिन्त्यमेव । तदपि न यथावत्‌ | तथा हि-+मिथ्याज्ञानतदुद भूतेति । 
:. यतः-ते चेतनें ध्वयमिति । 
तृष्णावशादेव देश दिसंप्राप्तिस्पलभ्यते । 
ननु जन्मन: कर्मापि कारणं ततः कथ्थ तस्प्रात्रभाव:। तदंप्यसत्‌ | ते एवं चेतने 
वातिकालछूटा र-व्या ख्या 
से आत्मा में ग्रदृता आती है--ऐसा आगम से प्रमाणित होता है-यह भी नहीं कह 
सकते, क्योंकि आगम की श्रमाणता सिद्ध नहीं हो सकती यह कहा जा चुका है। 


दूसरी बात यह भो है कि उतने पापमात्र का नाश हो जाने पर भी मुक्ति कंसे सिद्ध : 
होगी ? अन्य पाप की शक्तिति भी तो विद्यमान है ॥5५९।॥। देवताओं के दर्शन को भी 
मोक्ष का हेतु नहीं कह सकते, क्योंकि वह कभी भी हो सकता है। समस्त पापों की : 


निवृत्ति से मोक्ष.लाभ होता है-- ऐसा भी नही कहा जा स्कता, क्योंकि कतियय पापों 

की निवृत्ति से समस्त पापों की निवृत्ति में कया विशेषता ? ॥५६०॥ 
शंका-- आप ( बीढों ) के पक्ष में ध्रशन उठता है कि नेरात्म्य-भावना से यदि 

तृष्णा का नाश होता है, तो हो, मुक्ति क्योंकर होगी ? 


समाधान--उकत प्रश्न यथावत्‌ नहीं, क्योंकि मिथ्या ज्ञान और तज्जन्य तष्णा-- 


ये दोनों चेतन ( चित्तस्कन्ध ) में सम्प्रयुक्त होकर पुनजंस्म के कारण बनते हैं। उनका 
नाश होने पर जन्म नहीं हो सक्ता। देशान्तर-प्राप्ति सदेव तृष्णा के बह्य से हो 


होती है।  . 


... शंका--जस्म का कारण कम भी है; तब यह कंसे कह... दिया--“तत्पाश्भाव:” 
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पूर्व॑कर्म कारण होने के कारण कार्य के द्वारा वह भो संगृहीत हों जाता हैं। इसकी चच 
विगत पृ० ३३७ पर भी आ चुकी है-'अविद्या तुष्णा कर्म चेति त्रयस्य कारणत्वात्‌ ॥।” 
गतिग्रतीत्यो! कारण।न्याश्रयस्तान्यइष्टत। ॥ २६४ ॥ 
अद्टनाशान्न गतिस्तत्संस्कारो न चेतरा |. 
गति, कारण और प्रतीति इन्द्रियों के द्वाशा होती है। दीक्षा के द्वारा इच्द्रियों के 
कारणीभूत अद्ृष्ठ के नाश होने से, किन्तु दीक्षित व्यक्ति के अदृष्ट का नाश नहीं 
होता । ह 
साप्रथ्य करणोत्पत्तेभीवाभावानुवृत्तित। ॥ १६५ ॥ 
दृष्टं बुद्धेन चान्यस्य तानि सन्ति न सन्ति किम । 
बुद्धि के अन्चय-व्यतिरेकानरुविधान से करणों का देशान्तर समृत्पात देखा जाता 
है, वह बृद्धि दीक्षित व्यक्ति की रहती है, अत: इन्द्रियगण उसको गर्भस्थान में ले 
जाते हैं । े 
वातिकालडूारः 
स्वयं कर्म | यत्वृवंक चेतनालक्षणम्‌ । दानादिकमंतत्संस्कारादनन्‍्त्ये जन्मान्तरभाविनी 
चेतने | मिथ्याज्ञानतद्‌भूततपंसंचेतने । त एव स्‌ क्षात्कम॑ तदनन्तरभोवित्वात्‌ जन्मनः। 
पू्ब॑कन्तु तत्कारणत्वात्‌ उपचारात्कर्म न साक्षात्‌ स्वतः संपूर्णजन्मकारणं दीक्षितस्यापि 
तदस्तीति न मुक्ति: । अथापि स्यात्‌-गतिप्रतीत्यो: कारणेति । 
दशविधं कुशलमकुशलमपि दशविधमेव न चेतनालक्षणम्‌। तस्य च दीक्षादिना 
विधानेन नाश इति। तदणष्यसद्‌। भर्थस्पासिद्धत्वातू । अपि च--सामथ्ये क रणोत्प- 
त्तेरिति। 
वातिकालद्धा र-व्या ख्या 
अर्थात्‌ मिथ्या ज्ञान और तृष्णा--इत दोनों से ही जन्म होता है-- 
समाधान-पूर्वजन्माजित कम से मिथ्या ज्ञान और तृष्णा की उत्पत्ति होती भौर 


इन दोनों से जन्म सिद्ध होता है । आशय यह है कि के की साक्षात्‌ कारणता इन 
दोनों में ही है और इन कारणों की कारणता कम में होती है, फलतः भिथ्या ज्ञान कौर 


तष्णा--ये दोनों साक्षात्‌ कर्म और पूर्वतन कर्म गौण कम हैं। दीक्षित पुरुष में ये दोनों 
विद्यमान हैं, अत: उसे मुक्ति-लाभ त होकर पुन्जेन्म मिलेगा। द 
यह जो कहा जाता है कि दश प्रकार के अकुशल और दश प्रकार के कुशल कर्मों 

का दीक्षा-विधि से त्याग नाश है। वह भी उचित नहीं, क्योंकि उप्तसे अभीष्टठाथ 
( जन्माभाव ) की सिद्धि नहीं होती । [ अभिधर्मामृत पु० २६ में इन कर्मों का निर्देश 
किया गया है--“द्विविध: संवर:-कुशलक्षंवशे5कुशलसंवर:।. कतमो5कुशलसंवरः १ 
प्राणातिपातः, अदत्तादानम्‌ , काममिथ्याचारइचेति त्रीणि कायदुश्चरितानि नाम | 
पेशुन्यं पारुष्यं मृषावाद:, संभिन्‍नप्रलापद्चेति चत्वारि वाग्दुइ्चरितानि नास | अभिध्या, 
व्यापाद:, मिथ्यादृष्टिब्चेति त्रीणि मनोदुश्वस्तिनि ।” इस दशा कर्मों दश विपयंय 
कुशल कम हैं। मनुस्मति १२॥५--७ में भी कहा है-- 

परद्रव्येष्व भिध्यानं मनसानिष्ठचिन्तनम्‌ । 

वितथाभिन्िवेशश्न त्रिविधं कमंमानसम्‌ (] ५ ॥ 


आक साइ< + अपत#३-आमाथक--२+२ शक 
+ “२-० 3३ ७ #ककान+>०० अर आओ, 
कि न बन रा 


३९२ सभाष्यं प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! । 


धारणग्रेरणक्षोभनिरोधाश्चेतनावशा। ॥ २६९६ ॥ 


न स्युस्तेषामसामथ्य तस्य दीक्षाधनन्तरस्‌ । 
मुम॒क्ष पुरुष में दीक्षा के अनन्तर बुद्धिगत सामर्थ्यामाव क्राजाने के कारण वह 
बद्धि अपने विषय में इन्द्रियों का स्थापन ( धारण ) आयोजब ( प्रेरण ) भोर क्षोभ्र 
( विकार ) एवं निरोध (निवृत्ति) ये नहीं हो सकते । 
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वारतिकालद्ुार 
बद्धरन्वयव्यतिरेकावनविधीयमानानि करणानि चक्षरादीनि तानि बढ्धया 
विधीयमानानि सन्ति परम्परयोत्पयन्ते | ततः: कस्मान्न जन्म | अ्थ दीक्षयोपपघातात्न 
जन्मनि सामथ्यमेवं सति | तदेततू-धारणप्रेरणक्षोभेति । 
बद्धयादयो ह्यात्मगणा यदि दीक्षयोपहताइनलं जन्मनि सामथ्यंभाज: । तदा 
दीक्षानन्तरमेव बद्धिरपहता सती घारणं स्वेच्छावृत्तिविषयेष निवत्तनं प्रेरणमभिमते 
क्षोभों विप्तंस्वलत्वम | निरोधो विनाश। । एते न स्य! । अथ मरणानतन्‍्तरमससामथ्य 


परिणतिविशेषापेक्षत्व।त्का रणानाम्‌ । तदष्ययुक्तम्‌ । यत्तो हि-- 
इदानीं नास्ति सामथ्प दीक्षादीनामजन्मने । यदि स्वथान्मरणादुध्व॑ंसिति नापछ्ति प्रभेदुशी ॥ ८६१ ॥ 


इृदानीमेव यदि सामथ्य लेशतः प्रतीयते तत उत्कषंलाभादपरमपि स्थादिति स्थादू। 
यदा ख्वनुगम एव तारतम्यभागी नोपलब्ध: ! तदा निनिबन्धनमेव मुक्तिपरिकल्पनम्‌। 
अथेदानीं बुद्धिसद्भावात्‌ रागादयो5स्य समानस्वभावा भवन्ति। मरणानन्‍्तरन्तु बुद्धे र- 
भावादेव संसारघर्माभाव: | 

तदप्यसत्‌ । बद्धिरेव जन्मान्तरे नास्तीति कुत:। मरणादिति चेत्‌। व्यथंता 
दीक्षाविधे: सवंस्य मरणे बद्धचभावे सति मक्ते:। तथा हि--अथ बृद्धेस्तदाभावादढ़िति | 


वातिकालद्टा र-व्या ख्या 
पारुष्यमनृतं चेव पंशुन्यं चापि सवंशः । 
असम्बद्धप्रकापइच वाडःप्यं स्थाच्चतुविधम्‌ ॥ ६ ॥। 
अदत्तानामुपादान: हिसा चेवाविघानत: । 
परदारोपसेवा च शारीरं त्रिविधं स्मृतम्‌ ॥ ७ || 
विज्ञप्तिमात्रतासिद्धि आदि में इनकी न्‍्यूनाधिक संख्या भी गिनाई गई है ]। 
बुद्धि के अच्व्यव्यत्तिरिक का अनुविधान चक्ष्‌रादिकरण दीक्षित में बुद्धि के रहने 
पर इन्द्रियों की गति या जन्मान्तर क्‍यों नहीं होता ? यदि कहा जाय कि दीक्षा के 
आधार पर जन्मग्रहण का सामथ्यं नहीं रहता तब दीक्षा के अनन्तर ही धारण, प्रेरण, 
क्षोभ और निरोध, इनका अभाव हो जाना चाहिए। यदि कहा जाय कि मरण के 
अनन्तर बद्धि में जन्मग्रहण सामथ्य॑ नहीं रहता तो वेसा भी नहीं कह सकते | क्योंकि 
जब जीवन अवस्था में दीक्षा कुछ नहीं कर सकती तब मरण के पश्चात्‌ वह कुछ करेगी 
ऐसा विश्वास कदापि नहीं किया जा सकता है ॥ ८५६१॥ 
इस समय यदि लेशत: सामथ्ये होता तब घुजिति की परिकल्पना अकारण होती, 
बुद्धि के रहते-रहते जन्मग्रहण -सामथ्यं हो सकता है, किन्तु मरण के अनन्तर बुद्धि का 
अभाव हो जाने से वह सामथ्य क्योंकर रहेगा ? इसके उत्तर में प्रश्न किया जा सकता 
है--जन्मान्तर में बुद्धि ही नहीं रहती यह क्‍यों, मरण के कारण बदि बद्धि का अभाव 
होता है तब सभी जीवों, को मुकित लाभ अयत्नसिद्ध हो जाता है । 


श्लोक। २६७-२६८ ] प्रमाणसिद्धि! ३९३ 


अथ बुद्धेस्तदाभावात्‌ न स्थु। सन्धीयते मे।॥ २६७ ॥ 
बुद्धेस्‍्तेपमसामथ्य जीवतोडपि स्युरक्षमा। । 


मिथ्याज्ञानादि मलों के द्वारा मरणकाल में बुद्धि का उत्पादन किया जाता है, 
अतः बुद्धि का अभाव सिद्ध नहीं होता । 


निद्दासातिश्यात्‌॒ प्रृष्टो प्रतिपक्षश्वपक्षयो) ॥ २६८ ॥ 
दोषा) स्ववीजसन्ताना दी क्षितेज्प्यनिवारिता । 
शगा।दिमलों का स्वपक्ष माना जाता है आत्मदर्शन, ओर विपक्ष है नरात्म्यददंत, 
आत्मदशन या अयोनिश्ञोमनस्कार (विपयंय ज्ञान ) उसके पुष्ठ होने पर दोष दीक्षित 
पुरुष में सुपुष्ठ हो जाते हैं, अतः दीक्षित पुरुष में मिथ्याज्ञान तृष्णादि दोष बने ही रहते 
हैं। फलतः जन्मान्तर लाभ ही होता है, मुक्ति नहीं । 


वातिकालचद्टारः | 
रागादयों हि मला बुद्धेः सन्‍तो न हेतत: सन्‍्तीति न वुद्धेश्भावः । अथोपहताश- 
गादयो दीक्षया न समर्थास्तदा जीवतो बुद्धेः प्रतिसस्धिहेतवों न स्य॒ु: | ततो दीक्षानस्तर- 


छा 


मेव मुक्ति! स्यात्‌ । अस्त्येवेति चेत्‌ । तन्न,- -निर्हुनासातिशयादिति । 


दोषा हि स्ववीजभाविन: कुत एतत्‌ । निर्कासादतिशयाच्च प्रतिपक्षस्य नेरा- 
स्म्यस्य पुष्ठी निर्छाचात्‌ । स्वपक्षस्थायो निशो मनस्कायस्यातिशयात्‌ । एवंभूतादच दोषा 
दीक्षितेषपि अनिवाशिता: | इृह जन्मत्ति अन्यत्न च तत्‌, कथमसोौ मुक्तः । 
(४९) आधत्मनो नित्यत्वे न पुनजन्म-- &47% 
ननु नैरात्मदशंनव्चेत्‌ कस्थासौ मुवितः। आत्मा हि शगादिमलोपहतः शुद्धो 
यदा कुतद्चिद्‌ भवेत्‌ तदा मुक्तः | बन्धवियमो हि मुक्त: । नरात्म्यदर्शातें च यो बस्चः 
स बन्ध एव । न स॒ एव मुक्‍कतो नित्यतयात्मदशनभावात्‌ । तदप्यसत्‌ । 
शुद्धियंस्प न तस्यान्यानिर्वाणो5र्निनं पावक: । तथापि ध्यपरदेशो5्यं निर्वाणो$ग्तिरिति स्थित: ॥5६२॥ 


ब्त्न्न्ििरल्््नज्ज 





वातिकालद्टा र-व्या ख्या 
शागादि बुद्धि के मल (दोष) हैं, बुद्धि के कारण नहीं कि उनके अभाव से बुद्धि का 
अभाव हो जाता । यदि कहा जाय कि दीक्षा के द्वारा रागादि उपहत हो जाते हैं, 
समथं न रहने के शरीरान्तर के साथ जीवित दीक्षित बुद्धि का प्रतिसनन्‍्धान नहीं कर 
सकते | घब दीक्षा के अनन्तर हो मुक्ति हो जानी चाहिए। मुक्ति हो ही जाती है-- 
ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि रागादि दोष अपने साधक हेतुओं के उपचय से उपंचित 
और अपने बाधक हेतुओं के उपचय से अपचित होते हैं। राग़ादि के साधक हैं-- 


अयोनिशोमनीस्कार ( विपयंय ज्ञान ) और बाघक है-नेशत्म्य-दशन | अतः दीक्षित 


“व्यक्ति के दोषों का अभाव नहीं होंता, तब वह मुक्त क्योंकर होगा ? 
(४६) ल्लाश्मा यदि नित्य है, तब पुनजेन्म नहीं हो सकता-- 


शंका--ने रा त्म्य-दशेन यदि सम्पन्न हो गया, तब मुक्ति किसकी होगी ? आत्मा 
तो सदैव रागादि मलों से युक्त है। जब कभी किसी साधन से शुद्ध ( बन्ध-रहित ) _ 
होगा, तब वह मुक्त हो सकेगा । बस्ध-विगम ही मुक्ति है। नैरात्म्य-द्ेन होने पर 
जो बन्ध है, वह बन्घध ही रहेगा। नित्य आत्मा का दंत तो नित्य है, नैरात्म्य-दशेन _ 


कब होगा ? 
४० 


सभाष्य प्रमाणमात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। | 


३९४ 
नित्यस्य निरपेक्ष॒त्वात्‌ क्रभोत्पत्तिविरुध्यते ॥ २६९ ॥ 
क्रियायामक्रियायाश्व॒ क्रिया च सब्शात्मना | 

आत्मा वशेषिकादि मतों में नित्य माना जाता है गर्भान्‍तर में कारणकलाप का 

उत्पादक नित्य होने के कारण पुनर्जन्म दीक्षित का अनिवायें है। दीक्षा के द्वारा 

कारणकलाप में किसी प्रक्रार की कुण्ठा उत्पन्न नहीं हो सकती। अशुद्ध भवस्थां भोौर 
शुद्ध अवस्था का क्रम भी नहीं माता जा सकता, क्योंकि अवस्थाओं का कारणीभूत 

आत्मा नित्य और निरपेक्ष है, अत: किसकी अपेक्षा से क्रम बनेगा ?॥ २६९॥ 

ऐक्यं च देतुफलयो। व्यतिरेके ततस्तयो।॥ ३७० ॥ 
कतभोक्त॒त्वहानि! स्थात्‌ सामथ्य थे ने सिध्यति । 
आत्मा यदि ए# है और वही कर्त्ता और भोक्ता है तब उतृ त्व और भोकक्‍तृत्वरूप 
हेतु और फल का ऐक्य या अभेद असक्त होता है। यदि कर्ता-मौक्ता का भेद माना 
जाता है, तब आत्मा न कर्त्ता होगा, थे भोक्ता । एवं अख्मथ अवध्था से सम क्षवस्था 
में जाने के लिए वस्तु का भेद चाहिए, किन्तु अ'त्मा एक है, अतः उसमें सामथ्य॑ सिद्ध 


नहीं हो सकता ॥। २७० || 
पका का वातिक्तालद्धारः | 
तत्रास्मत्पक्षे वाचोयुक्तिसात्रमेव न घठते । तच्च हष्टान्तेन समाहितम्‌। श्रात्म- 
वादे तु अर्थ एव व घटते ; वाचोयु क्तिमानेण तु घठटते । नापि ने किडज्चित्‌ प्रधानस्प 
वस्तुनों विधघटनात्‌ न चात्र दृष्ठान्तो5स्ति | यत:--नित्यस्य निरपेक्षत्वादिति । 
अवस्थाभेदे ह्यात्मनः भुक्तता । भशुद्धावस्थस्य सत: शुद्धिसम्भवे। न क्रमेणाव- 
स्थानां कार्यतात्मनो निरपेक्षस्थ युगप्देवावल्थाभावित्वप्रसद्भादिति भ्रदेशान्तरे निर्ण- 
यात्‌ । अपि च। क्रिया विरुध्यते क्रियाक्रियावस्थयों: सहशत्वात्‌--ऐक्यञ्च हेतु- 


फलयोरितति । ल्‍ तक । 
तादात्म्ये सति हेतुफलयो रक््यं प्रसक्तम्‌! एकात्मान्तर्गतत्वात्‌ तदात्मवत्‌। भेदे 
तयोहँतुफलयोन सौ कर्त्ता न भोक्ता । करणभोगसम्बन्धाभावात्‌ । अपरात्मवत्‌ अनुभव- 


| वारतिकालदू र-व्या ख्या 

समाधान--अ गिनकुण्ड में पुरानी अग्नि बुझ रही है, उसका शुद्धीकरण किया गया, 
पहले के अग्नि के लिए व्यवहार होता है “निर्वाणो5ग्चि:” | यद्यपि पुरानी अग्ति की इस 
समय सत्ता नहीं, जब कि 'निर्वाणो5स्ति अग्नि: इस व्यवहार में निर्वाण-प्राप्त अग्नि की 
सत्ता व्यवहित होती है, किन्तु उसकी सत्ता सम्भव नहीं ओर परिशुद्ध अग्नि के लिए 
निर्वाण व्यवहार सम्भव नहीं, तथापि “निर्वाणो5ग्नि:! इस प्रकार व्यवहार देखा जाता 
है ।८६२॥ हमारे बोद्ध पक्ष में आत्मा घराम की कोई वस्तु नहीं, अतः “आत्मा मुक्त: 
इस प्रकार की वाचोयक्ति ( व्यवहार ) सम्भव नहीं | किन्तु आत्मवादियों के. मत में 
अर्थ क्रे न घटने १र भी विकल्प व्यवहार देखा ज/!ता है। जिसका परिचय योगदर्शन 
में दिया गया है--“शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशून्यो विकल्प:” (यो० सू० १-६) जैसे 
'स्वातको5यं पुरुष: इत्यादि व्यवहार पुरुष की अवस्थान्तर (विशुद्धि) को लेकर प्रवत्त 
हो जाता है, किस्तु अशुद्ध वस्तु को सत्ता मानने पर ही शुद्धि सम्भव है। आत्मा नित्य 
है, तब उसकी शुद्धता तथा अशुद्धता का क्रम सम्भव नहीं, वय्रोंकि आत्मा सदा नित्य 
एकरस है । यूुगपत्‌ शुद्धता अशुद्धता को लेकर मुक्तता भौर अमुक्तता उभयविद्‌ व्यव- 


द्वार प्रसक्त होता है । एक वह्तु में विरुद्ध दो क्रियाओं का युगपत्‌ सम्बन्ध सम्भव 


नो 





डे 
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अन्यस्मरणभोगादिप्रसद्भाथ॒ न वाचका! ॥ २७१॥ 


अस्मृते; कस्यचित्‌ तेन हमुभूते स्वृतोड्भव! । द 

यदि चित्त-सन्तान से भिन्‍म आत्मा नाथ की कोई एक नित्य वस्तु नहीं, तब 
अन्य के द्वारा अनुभूत का स्मरण अन्य को एवं अश्य के द्वारा कृत कर्म का फलोपभोग 
अन्य को वयों प्रसक्त न होगा ? इस प्रह्त का उत्तर है कि स्मरत्ता और भोक्ता नाम 
अभाव होने के कारण उक्त अतिप्रसद्भ नहीं होता । वस्तुस्थिति यह है कि अनुभव 
स्मएण-बीजा!धान के द्वारा स्मरण का जनक माना जाता है एवं शुभाशुभ कर्म चेतना- 
व्मक संस्कार भोक्ताकार संवित्‌ के प्रवतंक होते हैं। केवल बृद्धि-सन्तान स्वेग्यवहार 
का निर्वाहक है, संसारी नाम को भिन्‍न वस्तु कोई नहीं | २७१॥ 

. वातिकालद्धारः 

तो5पि न सम्बन्ध: । आत्मान्तरवदेव योगी परात्मकरणभोगसा क्षात्करणात्‌ कर्ता भोक्ता 
च स्पात । अथ समवायसम्बन्धा एवं न समवायस्याभावादेव न च योगिनामपि सम- 
वायाद एकत्वब डिहेतु: | अथ कार्यक्रारणभावात्‌ कारणफल्लाम्यां कर्त्ता भोक्ता चासो 
भवेत्‌ | तदप्ययुक्तम्‌ । झ्यामथ्यंश्व न सिध्यति । न नित्यस्यथ सामथ्यंमस्तीति प्रति 
पादितम्‌ । 
(५०) ने रात्म्ये स्मृतिसंगति:-- 

नरात्म्येषपि तहि स्मरणभोगादयों न सिध्यकच्ति। तन्‍न,--अध्यस्म रुणभोगादीति । 

न कस्यचित्‌ स्मरणं स्मरत्त: तदभावादेव | नापि भोगो भोवत्रभावादपि तु स्मर- 
णमेव । तदेवब॑ स्मतंस्मरणविषय एवं भोगेडपि वाच्यं सुखमेव भोग्यं भोगों भोक्ता च॑| 
तच्च स्मरणं हेतो रनुभवादुत्पद्यते । मन्दन्यतो5्प्यनुभवात्‌ परकीयाभिमतात्‌ कस्मान्नो 
तव्पत्तिमत्‌ । पंरकसंणोी5पि व भोग: । कार्यका रणभावत्तियमात्‌ आत्मवादेडप वा कस्मान्न 


वातिकाल दूर र-व्या ख्या 
नहीं । आत्मा कर्ता हैं और भोकता, कर्ता भो वही और भोक्‍ता भी वही, कत्‌ त्व 
भोक्तत्व का अभेद्द प्रसक्‍त होवा है, क्योंकि एक ही आत्मा में दोनों धर्म तादात्म्पापन्त ७ 
हैं, यदि कतु त्वादि धर्मों को आत्मा से भिन्‍न माना जाता है, तब आत्मा न कर्ता होगा... 
न भोतता, क्योंकि करण -सम्बन्ध का अभाव होने से कत त्व और भोग-सम्बन्ध का 
अभाव होने से भोकतृत्व आता है, क्षिश्तु दोनों धर्मों कां सम्बन्ध न रहने के कारण एक. 





ही आत्मा कर्ता ओर भोवता क्योंकर होगा ?॥ अन्यात्मा के समानत्त ही योगी पुरुष: « 


परकीय करण ओर भोग के सम्बन्ध का साक्षात्कार करता है, अतः उसे कर्ता और. 


भोकता मानना होगा । यदि कत्‌ त्वादि धर्मों का समवाय-सम्बन्ध विवक्षित है, जो कि .. 


योगी में नहीं है, ऐसा नहीं कह सक्षते, क्योंकि समवाय नाम की कोई वस्तु प्रामाणिक 


सिद्ध नहीं होती । एक ही आत्मा में काये और फल का सम्बन्ध नहीं हो सकता, अतएब ... 


नित्य पदार्थ में किसी प्रकार का सामथ्यं ही नहीं माना जाता है। 


(५०) नेरात्म्यवाद में भी स्मृति को संज्ध ति -- $ हाक् 


नरात्म्यवाद में अनुभुत का स्मरण ओर कृतकर्थों का फलोपभोग क्योंकर होगा ? 


इसका उत्तर यह है कि न तो पूर्व अनु भूत क्ञ' किसी को स्मरण होता है और न पूवे कृत 


कर्मों का फलोपभोग, क्योंकि स्प्र्ता और भोजता का अभाव है। लोक में ऐसा देखा 
जाता है, न तो अन्य के अनुभंव से अन्य को स्मरण, न अन्य की किया से अस्य को 
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वातिकालड्ूा रः 

भवत्येष दोष: । आत्मनो भेदात्‌ स एवं भेद: कुतः । 
यथवात्माईविशेष5पि नान्‍्यतः स्मृतिसम्भव: । तथा मनोविशेषेर्शप नानन्‍्यतः स्मरणोदयः ॥८६३॥ 
भनसां हेतुभेदेन भेद एप भवेदपि | आत्मनात्तु कुतों भेदविभागो यमहेतुकत! ॥८६४७॥ 

नन्वसत्येकस्मिन्नात्मनि । 

पंष्याम्यहं ध्मरामीति कुत एकत्वसद्भति: | आत्मन्यपि समानो&्यं दोषो नाज्न प्रमोदयः ॥८६५॥ 
आत्मापि केन प्रमाणेन स्मरणं दर्शनञचेकाधिष्ठानतया वेत्ति | प्रत्यक्षेणेति चेत्‌ । 
पूर्वापरत्वेनाध्यक्षगतिरस्तीति साधितम्‌ | प्रप्यक्षासम्भवात्तत्र नानुमानं॑ प्रवर्तते ॥८५६६॥ 
पूचेंखपतयात्मानं यद्यात्मा वेत्ति तत्त्त:। संवेदनस्थ पूर्वस्थः सत्त्व॑ स्थादधुनातनम्‌ ॥5६७॥ 
ततः पूव॑तया तस्य संवित्ते: सम्भवः कुत:॥ न हि संवेद्यमानस्य पुर्व॑धांवः प्रतीयते ॥८६५॥ 
स्मरणादेव पूर्व्वं न प्रमाण स्मृतिनं हिं। स्मरणादेव तत्त्वज्चेदन्यत्रापि न कि मतम्‌ ॥६८६९॥ 
तस्मादात्मप्रवादेषपि नेक€वं तत््वतः स्थितमु । तयोश्च युगपद्भावादेकत्वमपिमन्यते ॥८७०॥ 
एकत्वमात्राभिमते व्यवहारों विभागतः ॥ एककायंतया चेकव्यवहा रोयमी क्ष्यते ।[5७१॥ 


अनाद्विद्याभासस्य सामथ्य॑मिदमाञज्जसम्‌ । नात्मा्ति वेदेतेवेका तथात्मग्रहकारिणी ॥८७२॥ 





वातिकालडू र-व्या ख्या 


फलप्राष्ति हु कक २ / ध। 
आत्मवाद में भी यह दोंष क्यों नहीं ? इसका छत्तर हैँ आत्मभेद वह आत्मभेद 


जैसे भन्यदीय स्मरण और फलोपमोग का बाघक है, वेसे ही सनोभेद छसका बाधक 
माना जाता है।।5६३॥ मन अनेक हैं, अतः मनोजन्य कार्यों में भी भेदव्यवहार होता है, 
किन्तु आत्मा एक है, तब भेदव्यवहार कंसे ? ॥5६४॥ आत्मेकत्ववाद में “अहं पश्यामि” 
“अहं स्मरामि” इस प्रकार को अनुभूतियों में एकत्व-सज्ति कंसे होगी ? केवल इतना 
ही नहीं, अभिन्‍त अधिकरण में भिन्‍न धर्मों का अभेद प्रसक्‍त होता है, तब भेदव्यवहार 
अप्रमा क्‍यों नहीं ? ॥८६५॥ आत्मा भी किस भ्रमाण के द्वारा दर्शन और स्मरण का 
समानाधिकरण्य अनुभव करता है, श्रत्यक्ष के द्वारा ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि पूर्व 
और पर विषयों का एक प्रत्यक्ष के द्वारा ग्रहण नहीं होता, ऐसा सिद्ध किया जा चुक़ा 
है| प्रत्यक्ष के अभाव में क्षनुमान भी प्रवत्त नहीं हो सकता ॥८६६॥ यदि इस समय 
प्वंतन अनुभव की एकता आत्मा प्रत्यक्ष कर रहा है तब पुवंतन अनुभव का इस काछ 
में सत्त्व प्रसक्‍त होता है ॥५६७।॥। पूव॑तन संवित्ति का सत्त्व इस काल में नहीं रह सकता, 
क्योंकि इस समय संवेद्यमान पदार्थ का पूर्वभाव प्रतीत नहीं हो सकता ॥६८६५॥ 
स्मरण के आधार पर पूर्वत्व का भान भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि स्मृति प्रझाण 
नहीं, स्मरण के आधार पर यदि एकता अनुभूत होती है। सवंत्र क्‍यों नहीं ॥६८६६॥ 
अत: आत्मा का प्रवाह या समुत्यान एकत्व-व्यवहार का कारण नहीं बन सकता | 
एक काल में छभय का भान होनें के कारण एकत्व का अभिमान हो जाता है ॥८७०॥ 
पृर्थंक व्यवहार के आधार पर एकध्त्र का भान एककार्यकारित्व छपाधि के कारण हो 
जाता है ५७ १॥ ऐसा व्यवहार अनादविद्या के सामर्थ्य से उत्पन्न हो जाता है। वेद 
के द्वारा भी आत्मा की सत्ता सिद्ध नहीं होती, अपितु केवल आत्मा का उपचार घिद्ध 
होता है, जैसा कि विज्ञप्तिमात्रतासिद्धि तिशिका में कहा गया है-- 
क्षात्मघधर्मोप्चारों हि विविधो य बप्रवतंते | 
विज्ञानपरिणामेडइसो परिणास: स च तच्रिधा || 
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स्थिरं सुखं ममाहं चेत्यादि सत्यचतुष्टये ॥ २७२ ॥ 
अभूतान्‌ पोडशाकारान्‌ आरोप्य परितृष्यति | 
दुःख, समुदय, निरोध कौर मार्ग--इन चाए आय-सत्यों के प्रत्येक सत्य में 
स्थिराकारता, सुख्ाकारता, समाकारता और अहमाकारता नाम से चार-चार 
आकारों, सब मिलाकर सोलह आकारों का अध्यारोप हो जाता है, जिससे कृष्णा समु- 
व्वन्न होकर संसरण-प्रवाह में डाल देती है ॥ २७२ ॥। 
तत्व तहिरुद्वात्मतक्ताकारावरोधिनीं ॥ २७३ ॥ 


हन्ति साजुचरां तृष्णा सम्यग दृष्टि; सुमाविता । 
वहीं पर स्थिराकारतादि के विरुद्ध स्वभाववाली सम्यक-दृष्टि ( नेरात्म्यहृष्टि ) 
सुभावित होकर तृष्णा और उसके समस्त परिवार का हनन (नाश) कर डालती है। . 


वातिकालडूट रः 
कथन्ताह आत्मानमन्तरेण संधारप्रव्तंतम । शआआत्मानमन्तरेण सत्कायदशंनस्या- 


भावात्‌ । स्मरणमपि पूर्वापरसख्पविरहादेकता नित्यानित्यतयोने ग्रहणं समर्थमतः 
संसाराभाव एव । 


उक्तमत्र--न परमाथंतः संसारो नामास्ति स्वरूपस्य स्वतोी गतिरिति वचनात्‌।: 
तथापि व्यवहारत एतदेवं भवत्ति | तथा हि--स्थिरं सुखमिति। 
(५१) सम्यरदृष्टिनरात्म्यहृष्टि:--तत्रेव तदह्विरुदात्मेति । 
(५२) तृष्णाक्ष यान्मोक्ष:--हन्ति सानुचरामिति । 

अभुतारोप एव खलु संसारो न परमार्थत: संसार: । अभूताए्च षोडशाकारास्त- 
दारोपात्परितषंवत: कमंपंसरणाभिमानो5न्यथा न संसारस्य सम्भव: । अभिमानो5पषि न 
कद्दिचत्परापरसंवेदनव्य ति रिक्तोइतो 5वे दने5प्ये कत्वस्यात्मन श्च. वेदत्ताभिमान: । तेनेव- 
म्भतत्वे न योनिशो मनसिकारसम्भवेनात्र किच्चिदिति। परशमशंवतः स्थिरत्वेम्यासतो 
नेरात्म्यस्य विशुद्धत्वमिति सकला विद्या विनिवृत्तिलक्षणं निर्वाणापरनाम्क साक्षात्करण- 


वातिकालद्धा र-व्याख्या 

आत्मा की सत्ता सिद्ध न होने के कारण आत्मग्रह-प्रयुक्त काय॑ भी घ्रिद्ध नहीं 
होते ॥| ८७२ ॥ 

आात्मसत्ता के अभाव में यह संसार क्यों उत्पन्न होगा ? इसका उत्तर दिया 
जा चुका है कि सत्कायहृष्टि या आत्मग्रह के आधार पर वसा ही संसार परिस्फुरित 
हो जाता है। यह पहले ही कहा जा चुका है कि संसार की परमार्थसत्ता सम्भव नहीं 
*स्वरूपस्य स्वतोी यत्ति:” तथापि आरोह के आधार पर चार प्रकार के शक्षाय॑सत्यों के 
घटकोभत प्रत्येक आयंसत्य में स्थिराकारता, सुखाकारता, श्रात्मीयाकारता और 
आत्माकायता, सब मिलाकर सोलह आका रों का आरोप संसार का प्रवतंक माना. जाता 
है। (२७२ म॒० प्र० वा० ) 


(५१-५२) सम्पक्दृष्ठि-ने रात्म्यहृष्टि तथा तृष्णाक्षय से मोक्ष -- ' 
संसार केवल अभताशेप या असंद-आरोपमात्र है, कथित सोलह थश्ञाकारों के 

क्षण्या सित भावों पर एवं झ्ञात्था की एकता भी बेसी ही है, आविद्विक बन्धनों की : 

निवृत्ति अविद्या की निबृत्ति से होती है, तस्त्वंद्रष्टा पुरुष को तृ८णा निबृत्त होने पर मुक्ति 


३६६८ संभाष्यं प्रमाणवात्तिकम्‌ . [ परिच्छंद! 


त्रिहेतोनोंद्धवः कम देहयो। स्थितयोरपि || २७४ ॥ 
एकाभावाद विना बौजं॑ नांडकुरस्येव सम्भव३ । 
एक तृष्णा का अभाव हो जाने से कर्म भर देह के रहने पर भी तृष्णा, कर्म 
और देह--इन तीन हेतुगओं का वेसे हौ उद्धव नहीं होता, जैसे बीज के अभाव में अंकुर 


का जश्म नहीं होता । ! 
असम्भवाद्विपक्षस्प न हानि। कमदेहयो! ॥ १७५ ॥ 


अशक्यत्वाच्च वृष्णायां र्थितायां पुरररुछवात्‌ । 
दयक्षयार्थ प्रथत्ने च व्यर्थ) क्मक्षये अभ। ॥ २७३ ॥ 
तृष्णा-क्षय कै बिना कम ओर देह का और कोई विपक्ष नहीं। तुष्णा के रहते- 
रहते कर्म और देह ही हानि नहीं हो सकती । तृष्णा और कमे के क्षय का प्रयत्न 
करने पर पृथक्‌ कर्म-क्षय का प्रयत्न व्यथे है । हे ि 
फलवचित्र्यच्टेश्व. शक्तिभेदोड्लुबीकते । 
कमणां तापसंबलेश!त्‌ नकरूपात्ततः छय॥ ॥ ३७७ ॥ 
कर्मों के (फल-व चित्र्य/ डिविध उपभोगों को देछकर कर्मगत अप रिप्रित शंक्ति- 
भेद का सहज अनुभाव हो जाता है । अतः करैवल एक या परिमित्त ताप से कमे का क्षय 
नहीं हो सकता । क्योंकि पाप से पुण्य और पुण्य से पाप का क्षय क्योंकर होगा । 
वातिकालझूारः 
विषय: । तस्मात्तत्त्वदर्शिनां तृष्णाविनिवृत्तितो मोक्ष: । द द 
ननु कर्मंणि देहे च स्थिते कर्थ मोक्ष: । नतदस्ति यतः--नचिहेतो नो छूब इति । 
एवर्न्ताह कर्मदेहयो रषप्यन्यत रस्य क्षये भवत्येव मोक्षो यथाहु:--“कमंक्षयान्मोक्ष" 
इति। न सदेतत्‌ | यत:--असम्भवांद्विपक्षस्येति । 


(५३) अक्षीणकर्मंणो न मो क्ष:--- क्‍ 
न हि तृष्णानिवतंतमन्तरेणापरो विपक्ष: कमंदेहयो:। दोक्षादिविषया ब्यास्याता!। 


क्षागमो न प्रमाणमिति । न च तृष्णासंगत: कर्म न करोतति। रागद्वेषादयों हि ततो&ना- 

यासत एवं भवन्ति । द्वयक्षये च वरं तृष्णेव विनिरत्तिता। कर्मापि क्षपयितव्यमेवेति 

चेत नापम्भवात्‌ प्रतिपक्षस्येत्युक्तम्‌ | यतः- फलव चित्र्यदष्टेरिति । ट 
वातिकाल छू र-व्या ख्या 


मानी जाती है। _ 3 
यद्यपि कमे ओर देह के रहने पर मोक्ष सम्भव महीं, तथापि तृष्णा का नाश्ष हो 


जाने से कम और देह की स्थिति रहने पर भी मोक्ष की सिद्धि मानी जाती है। 
(४५३) कर्म-क्षय न होनें पर मोक्ष सम्भव नहीं-- 


तृष्णा की निवुत्ति के बिचा कर्म और देह का अभाव नहीं हो सकता। दीक्षा 


का विषय कहा जा चुका है। यह जो आगम-वाक््य उद्धुत किया गया था--"क्मक्ष- 
यान्मोक्ष:”, वह प्रमाण नहीं । तृष्णा-युक्त व्यक्ति कम नहीं करता--ऐसा नहीं, अवितु 
कमं-प्रवर्तंक राग-द्वेघादि तृष्णा से भनायास ही उत्पन्न हो जाते हैं, उनसे कमे होता 
हैं । तृष्णा और कम -इन दोनों के क्षय से केवल तृष्णा की निवृत्ति ही आवश्यक और 


पर्याप्त है। कर्म भी क्षप॑यित॒व्य हैं--ऐसा नहीं कह सकते, कंयोंकि उसका प्रतिपक्ष : 
सम्भव नहीं । अर्थात्‌ अनेक फल -अ्ंदोर्त-पा मथ्यबाले कर्म का केक्‍ल: एक फल-प्रदान से 


ए्चा 


. सी आरा ााआआआआणणण"णएणएणएणणशए७७७७७छाऋचछछछछ॒छाआाआाआख इि ख इिख खथख खइखइिइखइ इ खइखइखइछ0डछकििििि 


मजे, 


एलोफः २७८५-२७६ ] प्रमाणसिद्धि। १९६ 


फल कथश्विचतज॑न्याल्प॑ स्पात्‌ न विजातिमत्‌। 
म॑ की अपेक्षा उसका फल क्षल्प भी हो सकता है, इससे भी उसका क्षय प्रसक्‍त 
नहीं हो सकता । 
अथापि दपत्त! शबत्या शक्तिसंकरसंक्षय/ ॥ २७८ ॥ 


क्लेशात्‌ कुतश्रिद्वीयेताशेपक्लेशलेशत! 
यदि जेनशास्त्रविहित केशोलुचनादि तपःकर्म के प्रभाव से नारकादि दुःख 
नहीं होता, तब जीवनकाल में किच्चिद मात्र भी दुःख नहीं होना चाहिए | 
यदीष्टमपर कलेशात्‌ तत्तद! बलेश एव चेत्‌ ॥ २७९ ॥ 
तत्‌ कर्मफलमित्यस्मात्‌ न शक्‍्ते संकरादिकम । 
यदि तपरूप क्लेश कर्म का फल मान लिया जाय तब उस तप के द्वारा कमंफल 
का उपभोग ही सम्पन्त हो सकता है । 
वातिकालद्धार ह 
अनेकफलदानसामथ्यमभिमुखमादघाने कर्मंण्यात्मनि कथमेकाकारफलोपभोग- 
मात्रत: परिणहन: । परिक्षय:। एकाकारजू्च तापसंक्लेशलक्षणफलं तत्ो न परिक्षयों 
युक्त: । यत:--फलं कथज्चित्तज्जन्याल्पमिति । 
येत्न हि कमंणा तज्जातीयमेव फजभुपजनयितव्यम्‌ । तस्थ फललेशानुमवात्‌ 
तत्कमंजमेव । फलमवहीयते फलानुभवेन। न तद्विलक्षणफलापचयः । तथा हि-- 
अथापि तपस इति 
यदि तफ्सः शक्तिरस्ति तदाइशेषमेवाकलेशात्‌ लेशत: चेकलोमोत्पाटात्‌ परिद्दीयते 
फलम्‌ । तत्रा प्यूच्यते--यदीष्टमप रमिति । 
यदि क्लेशादपरं तत्तपस्तद; तत एवं कमक्षय्: कि पदच्चतप आदि क्लेशेन। तत 
एवं परिहीयतामशेषं कम । न खल्वन्येन कृते नानन्‍्यस्य सामर्थ्यावगरतिः। न च- क्लेश 
एवं तपस्तस्य कमंफलत्वात्‌ । च च कमेंफलमेव तप:। शीतातयसेविनां पद्वादीनामाप 
तापत्त्वप्रसद्भात्‌ ! अथ नेतत्‌ कर्मंफलमिच्छया प्रवर्तनात्‌। कमंफलन्तु - तदिच्छाविर- 
हितस्थापि | तदष्ययृक्तम । 
छया राज्यकछाभादि भवेत्‌ कमंफल न किम | कर्म तादशमप्यस्ति बुद्धि: कर्मानुसारिणी ॥५७३॥७ 


हि .. वात्तिकालचूर-व्याख्या 

कम का परिक्षय होगा ? एकाकाणय फल तो तापसंक्लेशात्मक फल है, उससे .परिक्षय 
उचित नहीं, जिस कर्म के द्वारा तज्जातीय अनेक फल्लों का उत्पादन अभीष्ठ है। उस 

कम का केवल एक के अनुभव से सभी फलों का नाश क्योंकर होगा ? 
यदि तप की शक्ति है, तब कर्म प्रचय के एक रोम के उत्पादन से समस्त फल 
निवत्त हो जाता है- वहाँ भी हमारा कहना है कि क्लेश से भिन्‍न तप का फल है, 
तब उध्ती एक तप से हो कर्म का क्षय हो जाता है, पच्चत्प आदि क्लेश की कोई 
आवश्यकता नहीं, उसी से ही अशेष कम का परिहाण हो जायगा। अन्य कर्म के : 
करने से अन्य कर्म का सामथ्य प्राप्त नहीं होता । क्लेश को तप नहीं कहा जात्ता, 
क्योंकि तप कर्म का फल माना जाता है। करम-फल तप नहीं, क्योंकि शीत ओर आतप 
के सेवी पशु आदि में भी तायसत्व प्रशतकत होगा । यदि कहा जाय कि यह .कर्मफल 
नहीं, क्यों कि इच्छापूर्वक किया जाता है। कर्म-फल तो इच्छा के बिता भीं प्राप्त-होता-- 


न 


४०० सभाष्य प्रसाणबात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! ३ 


उत्पित्सुदोपनिधोताधेडपि दोषबिरोधिनः | २८० ॥ 


९ * 
तज्जे कमंणि शक्ताः स्युः कृतद्ानि! कथं भवेत्‌ । 
दूसरी बात यह भी है कि केशोलुञअ्चन आदि तपःकर्म कै द्वारा रत्पित्सु 
( भविष्य में छत्पन्न होने वाले ) पापों की अनुत्पत्ति हो सकती है, किस्तु पुव॑क्ृत 
कर्मों का नाश नहीं हो सकता जैसा कि वेदिक दार्शनिक्रों ने भी माना है--“नाभुक्षत॑ 
क्षीयते कम कल्पकोटिशतेरपि” । 
वात्तिकालड्टा रः 
यदि च तत्कमंफल न स्यात्‌ कथं तहि फलोपभोगतः कर्मक्षय इति भवतोच्यते । 
तस्मात्‌ कर्म फलमेवतत्‌ | ततर्च पापस्येव क्षयः स्थास्त राज्यादिकर्मण: | ततो राज्या- 
दिकमप्यनुभवनीयमेव । अथ राज्यादिक निःस्पृहत्वादेव परित्यज्यते । नरका दिदुःखन्‍्तु 
बलादापतदनुभवितव्यमेव । तेन सन्‍्ताप एवेष्यते। एवं तह नारकदृुःखप्रष्यनुभवित- 
व्यम्‌ । अथ दुःखत्वात्तयोदु:खत एवापाक्रियते | नारकादिकेशोल्लुअचनत: । तदष्यसत्‌। 
इृदमकि यतः? प्रमाणमस्ति । 

दुःबतातु न क्षये हेतु: कर्णां पशुदु:खबत्‌ । अनेकान्तिकमेतच्चेत्‌ त्वदुक्तावपि किसत तत्‌ ||६७४॥, 

अफकि च | द 
निःस्पद्ृश्य यथा राज्यपु वाभावों न बावकः । तवाध्यात्तातु न तद्‌ दुःखं नारक॑ तस्य बाधकम्‌ ॥५७५॥ 
भावताबलत! स्व लोके दुःखसुब्ादिकृम्‌ | ततो मोक्षस्थितस्पास्य नास्ति दुःखसुखादिक्रम्‌ ॥८५७९६॥ 
अथापि स्पाद । अस्ति कमे कर्मक्षयाय संवत्तंते । स एवं भ्वतोः्भ्युपगम इत्य* 

म्पुपगमबाघा । तदसत्‌ । यत:--उ त्पित्सुदोषनिर्धातादेडपीति । 

न खलु कृतस्य करमंणो हानि:, न हि कृतनाशो5स्ति । कथं तहि कर्मेक्षयः उक्त:। 


वातिकालद्ूार-व्या ख्या 
है । तो ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि इच्छा के द्वारा राज्यलाभादि हो सकते हैं, किन्तु 
कमंफल नहीं | कम के अनुसार बुद्धि होती है और बुद्धि आदि के इच्छादि घमं होते 
हैं किन्तु इच्छा के अनुरूप कर्मफल नहीं ॥| ८५७३ ।। 
यदि कम का फल इच्छा से नहीं होता तब फलोपभोग से कम का क्षय कंसे 
कहा जाता है इच्छा के आधार पर तो ताप का ही क्षय होगा, राज्यवाभादि का 
नहीं । यदि निस्पृहता के कारण राज्यलाभादि का त्याग क्रिया जा सकता है तद 
नरकादि दुःख विवश होकर अनु मवतीय ही होगा। यदि नरकयातनादि का दुःख- 
भावना से अपाकरण हो जाता है--केैशोलृञ्चन ( जनाचाय॑ं-सम्मत केशोत्प।टन ) से 
नारकीय दुःख का परिहार नहीं किया जा सकता, क्योंकि केशोत्पाटनादि-विधायक 
आगम प्रमाण नहीं । दुःखत्व हेतु के ह्वारा कर्मो का क्षय ऐकान्तिक नहीं, तब आपका 
कथन भी अनेक्रान्तिक क्यों न माना जाय ।। 5७४ ॥ 
निस्पृह व्यक्ति का जैसे राज्यसुल्ाभाव बाधक नहीं होता वंसे ही नेरात्म्य- 
भावना के परिकाक से नारकीय दुःख बाधक नहीं होता ॥५७५॥ लोक में सभी दुःख 
ओर सुख आत्मा और आत्मीय भावना के द्वारा प्रसूत होते हैं, अतः मोक्ष प्राप्तपुरुष को 
सुखदुःखादि नहीं ।। ८७६ | 


हंका--आपके वेदिकसिद्धान्त में कर्म का क्षय करने के लिए प्रायद्चत्त कर्मों का 


विधान: किया गया हैं, अतः उत्तर कम के द्वारा पुरवंकर्म का नाश क्‍यों नहीं । 


हि 


एंडौक! २८१ ] प्रमाणसिद्धिः ४०१ 


दोषा न कमणो दुष्ट करोति न विपयेयात्‌ ॥ २८१ ॥ 
मिथ्या विकरपेन बिना नाभिलाष) सुखादपि । 


कस के दोष नहीं होते अपितु दोषों से युक्त प्राणी कम किया करता है दोष 
रहित व्यक्ति कम नहीं करता क्‍योंकि नदात्मदर्शी पुरुष की तृष्णा न होने के कारण 
कहीं भी प्रवृत्ति-निवृत्ति नहीं होती । | : (7'लज्छ 
' वातिकालक्का रः न 
अन्रोच्यते-- के 
कम तत्तांदुं येन सामग्रयन्तरसम्भवे | फर््न ददाति सझ्भावे ल तु कर्म विरोधिन: ॥८७७॥ 
यत्त पुननियोगतः फलदानसमथ तदववद्यमेव फल ददाति | तदर्थमपि न तपस्वि 
नामभियोगः । बलादेव तस्यागमात्‌। रागादिपरिक्षये त्वनागतरागकार्यफलपरिक्षय 
एवं न कृतस्यावद्यम्भा विवेदनी यस्य कर्ण: । तनु यथा तृष्णायां स्थितायां पुनरुदभूति:: 
कर्मंणां तथा कर्मणि स्थिते पुत्रः तृष्णोदय इत्ति चेतु॥। तदसद्यतः--दोषा न कमणों 
दुष्ट इति । 
तृष्णायां सत्यां फलार्थी कर्म करोत्यन्यथा वा तृष्णासम्भवे हि न किजू्च: 
त्कुर्यात्‌ । 
अथ शुभ कर्म सुखदानसमर्थमिति सुखाभिलाषी नियोगतो भवेत्‌ । तन्‍्त । सुख- 
मेव परमार्थतः किड््चित्‌ संसारिइपि तु मसिथ्याविकल्प एवं केवल: । तेन मिथ्याविकल्पेन : 
विना कुतो5भिलाष: कस्य वा तत्सुललमिति । तस्मरात्‌ सत्कायदष्टिलक्षणा विद्यापरिक्षया- 
देव मोक्षों नान्‍यथेतिचतुरायसत्यप्रकाशनमेव तायः । ः 





वातिकालडू) र-व्या ख्या 


समाधान --कृतकर्म का नाश कभो नहीं हो सकता जैसा कि वेदिकमतावलम्बियों - 
ते भी माना है कि प्रारब्धकर्म का उपभोग के बिना नाश नहीं होता । न 


तब कर्मो का क्षय क्योंकर होगा ? इसका उत्तर है--कम्म दो प्रकार का होता 
है, एक का फलदान अवश्यम्भावी ओर दूपघरे का ऐपा नहीं । पहला श्रवश्य ही फल 
देता है ।८७७!। तपस्वी व्यक्तियों का यह अभियोग नहीं होता कि अवद्यम्भावी 
फलककरम उत्पन्न हों, वह तो संचित कम के आधार पर बल!त्‌ उत्पन्त होता है। यदि... 
तृष्णा की सिद्धि में कर्मों की पुनरुदबुद्धि होती है तब कर्मों के रहने पर तृष्णा का . 
पुनरुदय क्‍यों नहीं ? इसका उत्तर यह है कि तृष्णा के रहने पर फलार्थी कम करता है - 
तृष्णा के न रहने पर नहीं । नेशत्म्यभावनादि से तृष्णा का विगस हो जाने पर कम - 
में प्रवत्ति ही नहीं होती । द 

यदि शुभ कर्म सुखदानादि में समर्थ है तब सुख को अभिलाषा अवश्य होगी, 
ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि लोक में सुख नाम की कोई वस्तु है ही नहीं सब दुःख ही 
दुःख है । सुख भावना केवल भिथ्या विकल्प है। उस मिथ्या विकल्प के बिता क्म्रि- 
लाषा कैसे ? निष्कर्ष यह है कि सत्क्राय-दृष्टिखूप अविद्या का परिक्षय हो जाने से ही 
मोक्षल्ञाभ होता है श्रन्यथा नहीं । इस्त प्रकार चार आय॑सत्यों का प्रकाशन हो 'ताय' 
कहा गयां है। न 

मु ५१ | 


घमाषथं प्रधाणवा तिकम्‌ [ परिच्छेदा ३. 


तायात्‌ तख्वस्थिराशेषविशेषज्ञानसाधनम्‌ ॥ २८२ ॥ 
बोधाथेत्वादू गमेबाह्मशेक्षाशेक्षाघिकस्तत! । 
प्रमाणसमुच्चयीय धथम मंगल पद्य के (१) प्रमाणभूताय, (३) जगद्धतैषिणे, 

(३) शास्त्रे, (४) सुगताय तथा (५) तायिने--इन पाँच विशेषण पदों की अनुलोमगति- 
(यथाक्रम) व्याख्या करने के अनन्तर वातिककाद प्रतिलोमगति से निर्दिष्ट निमित्त- 
नेसित्तिक भाव को स्पष्ट करते हैं अर्थात्‌ 'तायित्व” सुगतत्व का, 'सुगतत्व” शास्तृत्व 
का, 'शास्त्रित्व' जगद-हितैषित्व का एवं 'जगद-हितेषित्व” प्रमाणभूतत्व का निमित्त या 
अनुमापक कार्यहेतु है- ऐसा सिद्ध किया जाता है। स्थिर नि:ःशेष विशेष ज्ञात ही 
सुगतत्व है, क्योंकि 'सुगत' शब्द में गम' धातु ज्ञानार्थक है। इस ग्रन्थ के भारम्भ में 
सु? दब्द के तीन अर्थ किये हैं, जिनका अभिसमयालद्भारालोक और अथंविनिष्षय 
सुत्रादि में बड़े विस्तार से पदक्॒त्य किया गया । वालतिककार ने भी “बाह्मशक्षाशषक्षा- 


घिक:” ऐसा कहकर उसी की ओर ध्यान भाकृष्ट किया है । 
वातिकालड्ारः 


४०२ 


(५४) तायात्‌ सुगतत्वसिद्धि:-- ५ 
तस्माच्चतु:सत्योपदेश लक्षणात्‌ कार्यभूतात्‌ । यत्तो हि-तायादिति । 


... तायादि भगवान्‌ सुगतताभिज्ञायते | तच्च सुगतत्वम्‌। तत्त्वस्थिराशेषविशेष- 
ज्ञानातू | तत्त्वज्ञानम्‌ | प्रशस्तज्ञानम्‌॥। स्थिरज्ञानम्‌॥। अपुनरावृत्तिज्ञानम्‌ | स्थिरं हि न 
पुनरावतंते । अशेषविशेषज्ञानम्‌। सर्वाकारज्ञानम्‌। निःशेषज्ञानम्‌ । बोधा्ों हि 
गमिरत्र । तदस्ति भगवत इति तायादेव ज्ञायते। न खल्वनुमानादेव तायित्वम्‌। न 

हन्येषामेवम्भूतं तायित्वं सम्भवति। अनुमानें प्रवत्तेनेधन्येषामपि स्थात्‌ । अ्थानुमाने 
परम्परयागतमेतदिति प्रतिवचनम्‌ । तथा सत्यन्येषामपि स्थात्‌। नानुमानं क्वचि- 
ख्वति क्वचिन्नेति विभागोइस्ति। न चेकस्यापि भगवदुपदेशात्ये वेप्यस्ति | तेन 
सवंपदार्थानां सर्वाकारददंनं भगवत इति ज्ञायते । न हि स्वेपदार्थानां सर्वाकारददंन- 


वातिकालझछ्छार-व्याख्या 
(५४) तायित्व साधन के द्वारा सुगतत्व की सिद्धि होंती है--- 
जैसे घृम।दि काय॑ हेतु के द्वारा वह्ति का अनुमान होता है, बसे ही चतुःसत्योपदेश्ष- 
रूप तायित्व या तायपदार्थ के द्वारा भगवान्‌ बुद्ध में सुगतत्व का अनुमान होता है। 
'सुगतत्व” शब्द का अर्थ है--तत्त्वज्ञान, स्थिरज्ञान, अशेषविशेषज्ञान। तत्त्वज्ञान प्रशस्त 
ज्ञान है। स्थिर ज्ञान का अथ अपुनरावृत्ति-ज्ञान, क्योंकि स्थिर पदार्थ की पुनरावत्ति 
नहीं होती । अशेष-विशेष-ज्ञान का स्वरूप सर्वाकार-ज्ञान है। 'सुगत' शब्द में 'गमः 
धातु ज्ञानाथंक है। ऐसा सुगतत्व भगवान्‌ बुद्ध में है। उसका ज्ञान ताय (शआाय॑सत्यो- 
पदेश) के द्वारा होता है। तायित्व का ज्ञान अनुमान से ही होता है--ऐसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि अन्य पुरुषों में वसा तायित्व नहीं | तायित्व में अनुमान की प्रवत्ति 
मानने पर श्षन्य व्यक्तियों में भी तायित्व प्रसक्त होगा । परम्परया अनुमान की विषयता 
मानने पर भी क्षन्त्य मनुष्यों में तायित्व होना चाहिए। अनुमान कहीं प्रवृत्त होता है 
थोर कहीं नहीं- ऐसा कोई विभाग नहीं देखा जाता। भगवाचत्रु की देशता के बिना 
किसी भी व्यक्ति में सुगतत्व नहीं । इससे यह सिद्ध हो जाता है कि सभी पदार्थों का 
सर्वाकार-दर्शन भगवान में ही है। सभी पदार्थों के सर्वाकार-दर्शन के बिना व्यापक 


रथ 


न हे क्र जासि है >+ ९ ऐड 
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परार्थज्ञानघटनं तस्मात्तच्छासनं दया॥ २८३ ॥ 
ढः 0... ८6 (९ 
ततः परार्थतन्त्रत्व॑पिद्धाथस्पाविरामत) । 
शास्त्रीत्व या शासनपदार्थ अन्यप्राणियों के उद्धार का प्रयत्त कहलाता हैं । 
यद्यपि उपदेश को शास्त्रीत्व या शासन पदार्थ कहा गया है, तथापि उसका कारण हैं 
जगद्हितैषिता, कारण में कार्य का औपचारिक प्रयोग किया गया है। फलतः शासन 
के द्वारा जगदहिते षित्व का अनुमान किया जाता है। यद्यपि मोक्षावस्था में दया का 


सदुभाव साना जाता है, तथापि साधनावस्था में भी उसका क्षनुमान किया जा 
सकता है । 


वातिकालच्ूार: 
सन्‍्तरेणेद॑ सम्भवति। स्वप॒दार्था: क्षणक्षयिण इत्यादि यदेव न रष्ट तेनेवानेकान्त- 
सम्भवात्‌ । क्षथ. यथास्माक॑ तथा भविष्यति तस्यापि। नासस्‍्माक॑ तदुपदेशं विना। 
तस्माद्यः साक्षाहर्शी यस्यथ च परोपदेशस्तस्थायं निशुचयो नान्यस्य। न च निए्चयं 
बिनोपदेश। । 
अथ भ्रान्त्यापि सम्भवति | तदसत्‌ | यतः-- 


नित्यत्वे भर्वात भ्रान्ति: सद्शापरसम्भवातु । क्षणिकत्वे तु कि अआस्ते: कारणं येन सा भवेत्‌ ॥५७८॥॥ 
संदेहोडपि नेव भवत्ति। उमयदशेन्ताभावादुभयांशावछम्बितत्वात्‌ । ;तस्मादय 

- निरचयादेवोपदेशः | स च निर्चयो न साक्षात्करणं विनात्रुमानस्यास्माकमुपदेशमन्त- 
रेणाभावात्‌ । न च सन्देहेन भगवतेदमुक्तम । उभयस्यापि निर्देशप्रसद्भात्‌ | तस्मात्तत्त्व- 


स्थिराशेषज्ञानयोगा्रूगवान्‌ू सुगतः तत एव बाद्यरीक्षाशक्षाधिकत्व॑ं भगवतः। ततः 
सुगतत्वात्‌ । अत:--परार्थेज्ञानघटनमिति । 


वातिकालछ्टा र-व्याख्या 
आयंसत्यों का उपदेश नहीं हो सकता। 'सर्वे पदार्था: क्षणिका:'-- इस नियम का छसी 
पदार्थ में व्यभिचार हो जाता है, जो हृष्ट नहीं । जेसे हमको सर्वेक्षणि कत्व का ज्ञान है, 
बसे ही भगवान्‌ भी होगा--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि हमको तो भगवान्‌ के उपदेश 
से वेसा ज्ञान होता है किन्तु भगवान्‌ को किसी के उपदेश से नहीं, अपितु स्वयं साक्षा- 
हकाण हुआ । फलतः जो साक्षाद दर्शी है, जिसने औरों का उपदेश किया, उसी का वसा 
निश्रय है, अन्य का नहीं । निश्चय के बिना छपदेश कभी नहीं हो सकता । 


आहल्ति से भी वेसा निश्चय हो सकता है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि भ्रम 

सदेव रज्जू-सर्पादि के सहृश पदार्थों में होता है, साहश्य नित्य या स्थिर पदार्थों में होता 
है, क्षणिकत्व पक्ष में न साक्ष्य ओर न भ्रम ॥८७८५॥ क्षणिक पक्ष में संशय भी. नहीं 
हो सकता, क्योंकि 'स्थाणुर्वा पुरुषो वा-- ऐसा संशय उभयांशावलम्बी होता हैं किन्तु 
क्षण-भज्ुवाद में उभय का दशंन ही नहीं होता । अतः सर्व क्षणिकम्‌ू-यह निश्चया- 
स्मक ज्ञान है, निश्चय से ही उपदेश होता है । वेसा निदए्चय साक्षारकरण के बिना नहीं 
होता । अनुमान उपदेश के बिना सम्भव नहीं । भगवान नें संशय से ऐसा नहीं कहा है 
अन्यथा सन्देहों की दो फोटदियों का निर्देश होना चाहिए। अतः स्थिर और अशेष विशेष 


विज्ञान के सम्बन्ध से भगवान्‌ सुगत एवं बाह्य, शैक्ष और श्रशक्ष पुद्षों को अपेक्षा 
'क्षध्रिक बे. ज्ञानसमपन्त हैं । | 


३०४ सभाष्य प्रधाणवात्तिकम [-प१रिचछद!॥ 


(५५) संवादकत्व होने से भगवानु प्रमाण हैं--- 

दयया श्रेय आच४्ट ज्ञानादुभूतं ससाधनम्‌ ॥ २८४ ॥ 

तच्चामियोगदान वक्‍तुं यतस्तरप्रात्‌ प्रमाणता । 

दया से प्रेरित होकर जगद॒हितषी महापुरुष यथाभूत सत्य (कल्याणकारी) ज्ञान 

तथा उसके साधन का उपदेश करता है। 

उपदेशतथाभाषच स्तुतिस्तदुपदेशत; ॥ २८५ ॥ 

प्रमाणतस्र प्रिदृष्यथ मनु मने5प्यवारणात्‌ । 

प्रयोगदर्शन|द्वास्य यत्किश्विदुदयात्मकसू ॥ २८६ ॥ 
वार्तिकालद्धार 
सत्यमस्ति सुगतत्वं भगवतः तत्त्‌ कुतो हेतोशिति । परिहार: -- 
पराथ्ंज्ञानघटनं शास्तृत्वसंज्ञकं कारणमनुमीयते । अन्यथा सुगंतत्वस्यासम्भव: । 


ततो5पि दया नान्‍यथा पराथंज्ञानघटनम्‌ । 
नन्‍्वनेनेव कि साधितेन सुगतत्वमात्रेणवासों श्रम।णम्‌ । नेतदस्ति यत:-- 
न ज्ञानमात्रतस्तस्य प्रामाण्यमुपदेशत: । सदा प्रामाण्यमस्यास्ति चान्यथास्मासु सा प्रमा ॥८७६॥ 
: + तदाह-- 
ततः पराथतन्त्रत्वं घिद्धार्थस्याविरामतः । 
दयया हि पराथरथज्ञानघठमे सवंदा पर!थंमेव करोतिं। दयातो न परिनिर्वाति। 
- थथोकीतं प्राक । किझव--- 
* (५५) संवादकत्वाद्‌ भगवान्‌ प्रमाणम्‌- दयया श्रेव आउष्टे 
दयावतो हि श्रेय: कथन सम्बवति ज्ञानःच्च भूतमवितर्थं कथयति तच्च ज्ञानं 
ससाघनम्‌ । तच्च ससाधनमभियोगवान्‌ वक््तु यतः कारणचतुष्ठयं तस्मात्प्रमाणता। 
अनेनतत्कथयत्ति । 
आदेरन्त उपादेस्पान्त इत्येषु हेतुफलभाव:। 
तस्मात्रमाणभावों भगवत इति निश्चित कथितम्‌ ॥ 
तत एब भगवतोष्नेनंव गुणेन स्तुति: | प्रभाणमभ तत्वलक्षणेन । तदाह--उपदेश- 


तथाभाव इति। 








वातिकालद्ू र-व्या ख्या 

भगवान्‌ में सुगतत्व का हेतु क्या ? इसक्ते उत्तर में १रकीय हित सिद्ध करने के छिए 
-. सचेष्टता या थ्ञास्त्रीत्व का अनुमान किया जाता है, सुगतत्व अन्यथा सम्भव: नहीं दया 
: के बिना परार्थ ज्ञान रखना सम्भव नहीं, ज्ञानमात्र के आधार पय भगवान में प्रामाण्य 
नहीं माना जाता, अपितु पराथ-हितंषी पुरुष सदा पराथे करने में संलग्न रहता है 
कमी निर्विण्ण नहीं होता, जंसा कि पहले बहुधा कहा जा चुका है । अंत: कथित कारण 
<चतुष्टय के द्वारा प्रमाणता सिद्ध होती है। प्रमाणभुतत्व रूप गुण के द्वारा भगवान्‌ की 
स्तुति की गई है। उपदेश के आधार पर प्रमाणतत्त्वों की सिद्धि कथितस्तुति-का 
उद्देश्य है ॥5७६।॥। यही बातिककार ने कहा! है- “तत: पराथंतन्त्रमित्यादि |”?  .. 


(५४) संवादकत्व से भगवान्‌ प्रमाण हैं-- 
जगद्धितेषी महापुरुष दया-परवश हीकर सदेव परार्थशाधन-में ही तव्रित, रहता 





; शहोंक) २४८७ ] लाए ध्रमाणसिद्धि। 2४०९ 


निरोधधमंक सव”!.तदित्यादावनेक्धा। _ 77777 
अनुमानाश्रयो लिज्रंमविनाभावलक्षणम्‌ ॥ २८७ ॥ ०७ !? 


व्याप्तिप्रदशनाडे तो। साध्येनोक्त। स व्‌ स्ंफुट। 
उपदेश का तथाभाव या सम्पादकत्व प्रामाणिक कहलाता है । उसकी सिद्धि 
कारुणिकत्वादि हेतुओं के द्वारा होती है। भगनान्‌ के प्रामाण्यांभिधान को स्तुत्यंथ 
माना जाता है। यद्यत्रि उपदेश श्ागमात्मक हैं तथापि परार्थानुमान का प्रतिज्ञाभाव 
उपदेशात्मक है, अतः अनुमान के लिए भी उपदेश व्यवहार कर दिया गया हैं। हेतु 
और साध्य का अविनाभाव व्याप्ति पदार्थ है उसका भी निर्देश कई बाए किया गया 
है--यत्किज्चिदुदयात्मकम्‌ तत्सव निरोधंधमम्‌” “इससे यह निष्कष निकलता है 


स्तुति के द्वारा यह ध्वनित किया गया है कि “भगवाचेव प्रणाणभूत्तस्तांयी मुमुक्षु- 
भिरुपास्य 


क्व्च्क 
सार कक लमक - 8०% ला. 


वातिकालद्टार 
» कस्मादुपदेशस्य तथाभावप्रामाण्यलक्षणास्तुति:। तदुपदेशतः प्रमाणतत्त्व सिद्धि - 
येथा स्थादिति। तत्र प्रत्यक्ष भगवतेंवोपदिष्टप्‌ । “नीलज्ञानसमंज्धी पुदगलो नीलं 
_ जानाति | नो तु नीलमेवेति” । अनूमानमपि न वारितम्‌॥। अतोधनूमानमेव निवारितन्तु 
_छशाब्दादिकम्‌ | “शृन्या: सर्वेपरप्रवादा अहमेवकस्तत्त्ववादीति । अथवा प्रयोगस्य परार्था 
नुमानलक्षणस्यथ दरशनमस्ति । यदाह--“यत्किडज्चिदुदयात्मकं निरोधधघर्मक॑ तत्स- 
' बमिति” | तदेदाह--अन मानाक्षय इति । 
है ध्येन व्याप्तो हि हेतुगंमकः। सा च व्याप्तिरनेकधा प्रदर्शिता भगवता हेतोंः 
'यत्‌ किज्चित्समुदयधर्म कं तत्सव निरोधधंमंकमि'ति। ततोध्नुमानमंप भगवतोक्त- 
मेंवेति भगवदुपज्ञमेव . प्रमाणतत्त्वम्‌।_ तच्च. भगवतः:. प्रमाणत्वादित्यत! प्रमाणमेव 
भगवतो गुण: परम: स पूर्वोक्ति: । | 
प्रमाणतत्त्वं भगवाँस्तथागतो दिदेश यस्मादुभयेन युक्तम्‌ । 
अत: परं नास्ति तत: प्रमाणं तथागतादेव समस्तसिद्धि! ॥८८०॥। 


इति प्रमाणवातिकालद्धारे प्रमाणसिद्धिपरिच्छेद: प्रथमः ॥ १॥ 





वातिकालद्धा र-व्या जय 
है । आदि और अन्त एवं उपरि और उपानन्‍्त का हेतुफलभाव माना जाता है। 
जैसा कि स्वयं भगवानु ने कहा है--“नीलज्ञानसमज्भी पुद्गलो नील॑ जनयति 
अतः अनुमानमात्र का कथन किया गया है। श्रद्धादि को निवृत्ति की गई है। जेसा 
कि स्वयं बद्ध ने कहा हैं--“शन्या सवपरप्रवादाः, अहमेव एको5स्मि तत्त्ववादी” 


अथवा प्रयोग के द्वारा पुरार्थानुमान दूषित किया गया । “यत्किज्चिदुदयात्मक निरोध- 
धरंक तत्सवंधिति । 


साध्य से व्याप्त हेतु गमक होता है | व्याप्ति का प्रदर्शन भगवान्‌ ने कई बार 

किया है--“यत्किड्चित्सपमुदयधमंक॑ तह्सव विरोधघमंकसिति” । अतः अमुमान भी 

भगवान्‌ के द्वारा निर्दिष्ट किया गया है। प्रमाणस्वरूप गुण से इस प्रकार यह तथ्य 

निकलता है कि भगवान्‌ ने साध्य-्साधन उभय से युक्त तत्व का उपदेश किया है अत॑: 
गवाम्‌ से बढ़कर कोई प्रमाण नहीं है, उन्‍्हीं से समस्त कल्याण की सिद्धि होती है । 


३४६ सभा ८्यं ध्रशाणवात्तिकाम्‌ [.परिक्षेदः- 





बातिकालडू र-व्याख्या 
[ प्रमाणभूताय जगद्धितेषिणे प्रणम्य छशास्त्रे सुगताय तायिने। 
प्रमाणसिद्धध स्वकृतिप्रकीर्णनात्‌ निबध्यते विप्रसृतं समुच्चितम्‌ ॥ 
आचाये दिद्दनाग के इस प्रमाणसमुच्चयीय प्रथम मंगल इलोक का विशद 
व्याख्यान भाचाये धर्मकीति ने अपने इस 'प्रमाषसिद्धि' नाम के आरम्मिक प्रकरण में 
प्रस्तुत किया है। इसके आधार पर भगवान्‌ बुद्ध में स्रात हेतुओं के द्वारा प्रमाणता 


सिद्ध की गई है-- 


हेतु पृष्ठ 
१--ज्ञानवत्त्याद भगवान्‌ प्रमाणम्‌ ११८ 
२--हेयो पा देयवेद क त्वा त्‌ १२१ 
३--कारुणिकत्वात्‌ १२३ 
४--शा स्क्ष॒त्वात्‌ २६८ 
५-सुगतत्वात्‌ २८७ 
६--तायित्वात्‌ २९२ 
७--संवादकत्वात्‌ ४०७ 


श्री प्रज्ञाकर गुप्त ने (१) जगद्धितेषित्व (कारुणिकत्व), (२) शास्तृत्व, (३) सुग- 

- तत्व तथा (४) तायित्व--इन चार (मौलिक साधनों का हीं ग्रहण किया है--“काश्ण- 

घतुष्टयम्‌”” (पृ० ४०३) | काचारय मनो रथनन्दी ने इन चारों में उत्तरोत्तर धर्मों को 

पृ -पुव का वेसे ही निमित्त माना है, ज॑से न्यायसुत्रकार ने अपने द्वितीय सूत्र में- 

-“दुःखजन्मप्रवृत्तिदोष मिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापायं_ तदनन्तरापायपादपवर्गं:” (न्या० 

सू० १।१।२).: श्री मनोरथनन्दी कहते हैं--' प्रमाणभृताय इत्यादि पञ्चपर्दात 
व्याख्याय प्रतिलोमतो लिख्ुलेड्रित्वंद्श यन्नाह--तायेत्या दि” (१।१८२) ] 

इति प्रमाणवातिकालडूटरव्यास्यायां प्रथमः परिच्छेद! । 


अनाननाण। 5 (४६४७-०7 ' 9-४६-४४०-०-+--_ ८ 





प्रमाणवातिक सभाष्यम 
(२) 
प्रत्यक्ष-परिच्छेदः 


प्रत्यक्ष करपनापोद नामजात्यादि-योजना ॥ 
असाधारणददेतुत्वादशषैस्तदू व्यपदिश्यते ॥ 








(२) 
प्रत्यक्त-परिच्छेद: 


मान दिविध मेयह्रेविष्यात शक्त्यशक्तित।। 
अथक्रियायां. केशादिनों थोंडनथा दिमोक्षत! ॥ १ ॥ 


वातिकालद्धारः 





(१) प्रमाणसंख्या-- - 

एवं सामान्यलक्षणमभिधाय विशेषलक्षणमाह--्रत्यक्षमनुमान>च प्रमाणे। तत्‌ 
प्रमाणमविसंवादाद्‌। अविसंवादश्रार्थादुत्पत्त रर्थाव्य भिचा रत: । मम 

ननु तदेवाव्यभिचारित्व॑ अथ कथमवगत्तव्यम्‌ | पश्र॒प्रक्षानुमानत्वाच्च प्रामाण्यम्‌ : 
नान्यत:, शाब्दा दित्वा दित्यर्थ: । ह 

ननु शब्दादीनामर्थ प्रतिबन्ध एवं नास्‍्तीति कुततः ? यस्माल्लक्षणद्॒यं प्रमेयम्‌ । 
प्रमेयाव्य भिचा रत: प्रामाण्यम्‌ू । न च प्रमेयमन्तरेण प्रमेयाव्यभिचारः। प्रमेयचन्‍ूण 
प्रत्यक्षामुमानप्रतिपाद्यादपरं नास्ति । यदाह--न हि स्वसामाश्यलक्षणाम्यामपरं प्रमेय- 
मस्ति | स्वलक्षणविषयं प्रत्यक्षम । सामान्यलक्षणविषयमनुमानमिति प्रतिबादयिष्पामः 
एतदेव प्रतिपादयति--मानं द्विविधमिति । | 09 


न्‍ वकन्‍म«न-++नकननन»मक. 





वातिकालद्धा र-व्या ख्या 

(१) प्रमाण - संख्या -- 

पूर्व परिच्छेद में सामान्‍य प्रमाण का लक्षण प्रस्तुत किया गया। इस द्वितीय: 
प्रिच्छेद में विशेष प्रमाण ( प्रत्यक्ष ) का लक्षण करने के लिए बौद्ध-सम्मत प्रमाणों' 
की संख्या एवं विज्येष प्रकारों का निरूपण किया जाता है--(१) प्रत्यक्ष भौर 
(२) अनुमान । इनमें अविसंवादकता होने से प्रमाणता मानी जाती है। भविसंवादकता 
का कायण यह है कि प्रत्यक्ष और अनुमान दोनों ज्ञान अर्थ (विषयवस्तु) से श्रव्यभि- 
बरित होते के कारण अविसंवादी हैं। इन दोनों में अर्थाव्यभिचारित्व को सिद्धि 
क्योंकर होती है? प्रत्यक्षत्व और अनुमानत्व धर्मों के ह्वारा। कोई शाब्दत्वादि श्रन्‍्य 
घरम अभिव्यभिचारिता का प्रयोजक नहीं, क्योंकि शाब्द ज्ञानादि का अथ के साथ फोई 
सम्बन्ध ही नहीं होता, क्योंकि प्रमेय पदार्थ दो ही प्रकार का होता है--(१) स्वशक्षण_ 
ओऔर (२) सामान्‍्यलक्षण । प्रमेयाव्यभिचार से ज्ञान में प्रामाण्य श्राता है। प्रत्यक्ष या 
अनुमान के द्वारा ही प्रमेय प्रतिपाद्य होता है जेसा कि प्रमाणसम्रु७चय-वृत्ति में आययाय ' 
दिदह्लताग नें कहा है--“भअत्र प्रमाणं द्विविधभेव । कुतरचेत्‌ ? द्विलक्षण प्रमेयनग। 
स्वसामान्यलक्षणाम्यां भिन्‍नलक्षणं प्रमेयान्तरं नास्ति ।” (प्र० समु० पृ० ४)। स्वश्वक्षण 
विषयक प्रत्यक्ष और सामान्यछक्षण-विषयक अनुमान होता है--ऐसा कहा जा रहा: 
हैं“ घान द्विविधरमि त्यादि 
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४१० सभाष्य प्रसाणबात्तिकम्‌ [ परिण्छेद! 


“अविसंवादि ज्ञान प्रमाणम्‌” या “शज्ञातथंप्रकाशक ज्ञान प्रमाणप्‌”-इस 
प्रकाश जिस प्रमाण का पूर्व प्रकरण में लक्षण किया गया है, उसकी संछ्या दो है-- 
प्रत्यक्ष! और 'अनुमान', क्योंकि स्वलक्षण ओर सामानन्‍्यलक्षण के भेद पे प्रमेय दो 
बरकार का ही माना जाता है। 

अधक्रिया में जो शक्त है, उसे स्वलक्षण भोर असथंक्रिया में जो भश्चक्त है, से 
सामान्यलक्षण कहा जाता है| ये दो ही प्रमेय या अथ माने जाते हैं, क्योंकि ब्यावहा- 
रिक पुरुष इन्हें ही अर्थ कहते हैं। तिमिरादि रोगाक्रान्त नेन्न से दिखनेवालै क्षैश- 
पाशादि अनथ हैं, क्योंकि उनमें अर्थरूपता का अधिमोक्ष (निश्चय) नहीं ॥ १॥ 


<+ ७ अमन क आममम 5 - ऑन 
रत अत -- ते “अब -ा अमन 


वातिकालद्भारः 
प्रत्यक्षानुमानभेदेन द्विविधमेव प्रमाणं प्रतिपत्तव्यम्‌ । अन्यथा मेयप्रतिपत्तेश्योगा- 
दिति प्रतिपादयिष्यते । 


प्रत्यक्षानुमेयर्वं प्रकारात्‌ प्रतिपदपरा । न समस्ति ततस्तस्म।इप्रमाणं नापरं परम ॥६॥ 
प्रत्यक्षत्वानुमेयत्वमेवावितथप्रमेयत्वप्रतिपत्तिनपरा। साम।न्यविशेषरूषादपर्स्य 


प्रतिपत्तिप्रकारस्याभावात्‌ । विषयस्य चेकस्येव द्वविष्यं प्रतिपत्तिप्रकारस्य द्वेविष्यात। 
प्रतिपत्तिभेदश्न प्रमाणभेद:.। स एव च विषयभेद:। नन्‌ प्रतिपत्तिभेदों बिषयशेद: कथम्‌ | 
न ह्यन्यस्मिन्‌ भिन्‍नेउन्यस्य भेद: । सत्यमेतत्‌ । 
तुरगस्य न भेदेंइस्ति गवादेरूपशिन्तता । सजुत्यभावास्त ज्ञानज्ञ ययोरेबमिष्यते ॥२॥ 
जातायत्ता पदार्थानां सदासंप्रत्ययस्थिति: । ज्ञानान्तरात्स एवार्थोर्र्थान्तरत्वेप्नुमीषत ॥३॥ 
यदा साक्षाज्ज्ञानजनन प्रति शक्तत्वेन प्रतीयते । तदासौ स्वेन रूपेण छक्ष्यमाण- 
त्वात्‌ःस्वलक्षणम्‌ । यदा तु पारम्पयंण छक्तत्वात्‌ तस्येव घ्रतीयते । तदा सामान्यरूपेण 
लक्षणमिति सामाध्यलक्षणम्‌ । 
पारम्पयंण शक्तिरेवाद्नक्ति: पयुदासवृत्त्या न शकत्यभाव एवं। केशादेस्तु तैप्ि, 
वातिकालडूटा र-व्या ख्या 
प्रत्यक्ष. ओर अनुमान के भेद से दो प्रकार का ही भ्रमाण होता है, अन्यथा 
प्रमेय. की प्रतिपत्ति नहीं हो सकती, ऐसा कहा जायगा । 
प्रत्यक्ष और अनुमान को छोड़कर अन्य किसी पदार्थ से प्रमेय क्री अधिगति 
नहीं होती, अतः प्रत्यक्ष क्षौर अनुमान से भिन्‍न तीसरा प्रमाण नहीं ॥१॥. 
प्रत्यक्ष और अनमान--ये दो ही अवितथ प्रमेय की प्रतिपत्तियाँ हैं, तीसरी कोई 
प्रतिपत्ति नहीं । प्रतिपत्ति के दो ही प्रकार होते हैं-सामान्यरूषा प्रतिपत्ति (भनुमान) 
ओर विशेषरूपा प्रतिपत्ति (प्रत्यक्ष)! इनसे अतिरिक्त और कोई प्रकार नहीं।। प्रति- 
वत्ति-घ्रकारों की द्विविधता के कारण ही एक ही विषय के दो आकार घाने जाते हैं । 
प्रतिपत्ति-भेद ही प्रमाण-भेद है एवं वही विषय-भेद है, क्‍योंकि श्रन्य के भेद से 
अन्य का भेद नहीं होता--ऐसा कहना श्रप्तत्य नहीं किन्तु जैसे तुरग (अष्व) का गवादि 
भेंद (रूपभेद) होता है, वसा ज्ञान और ज्ञेय का भेद नहीं होता, अपितु केवल सड़ति 
(सम्बन्ध) का अभावसात्र हैं ॥२॥ पदार्थों की प्रतीति सदेव ज्ञान के अधीन होती है, 
अन्य ज्ञान के द्वारा ज्ञान और ज्ञेय का भेद बनुमित होता है ॥३॥ कोई पदार्थ साक्षात 
जशान-जनन-समर्थे, कोई परम्परा से ज्ञान का जनक होता है। पहला स्वलक्षण और 
दूसरा सामाध्यक्षण कहा जाता है। स्वलक्षण साक्षात्‌ ज्ञान-जनन-अशक्ति-है।- यहाँ 
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सद्श्ासरशत्वाच्च विषयाविषयत्वत। । 


शब्दस्यान्यनिभित्तानां भावे घीसदसक्तत। ॥ २ ॥ 

सहक्वत्व और असद्शत्व के भेद से भी प्रमेय द्विविध है। सदुद्य का अथे है-- 
साम्ााग्य भौर असदृश ( असाधारण ) है--स्वलक्षण । जहाँ सहृशत्व नहीं, वहाँ भसह- 
शतध्त््ओर जहाँ असहृशत्व नहीं, वहाँ सहशत्व--इस प्रकार सम्पूर्ण विद्व दो भागों में 
ही विभक्त है । 

जहाँ विषय से भिरन निमित्तों का सद्भाव होने पर भी ग्राहक-बुद्धि का सद्भाव 
है, वह सामान्यलक्षण तथा जिसका ज्ञान नहीं होता, वह स्वलक्षण है--इस प्रकार भी 
विषय-द धिष्य सिद्ध होता है ॥ २ ॥ 

वातिकालदूार: ह 

'रिकोपलंब्धस्य शाब्दाम्युपलब्धस्य च नाथेंतत्त्वं साक्षात्‌ पारम्प्यंण वा शक्तत्वेना- 
'बंतोते: । अथाधिमोक्षाभाव[त्‌ अधिमोक्षाभावत्वबाधकप्रमाणप्रर्वात्तत:। इतश्न प्रमेय॑- 
दधिष्यमू। तथा हि--सहृशासहृशत्वादिति । 

यत्‌ कथज्चित्‌ सदृशरूपेण प्रतीयते। तत्सामान्यलक्षणमन्यथा विशेषल्क्षणम्‌ । 
नन्‌ पुरोथ्यवस्थितं गवादिसदृशरूपेण प्रतीयते | तत्‌ कि खामाध्यलक्षणं तथोपमातेंन 
प्रतीयमानमयं स गवप इति । नेतदस्ति । 

सटदशेनेघ छपेण यस्य संवेदनोदय: । तामान्यलक्षणं तत्स्यात्‌ स्वरूपत्यात्र वेदतम्‌ हडी। “ 


सद्शनेव रूपेण यदुपथक्ष्यते तत्सामान्यम्‌ , अन्र तु विद्येषप्रतिपत्ति!। सदुछ- 
रूपता तु प्रतोयत इति चेत्‌ । न॒तद्गरपस्य व्यतिरेकेणाप्रतीतेः । कर्थ सदुशोड्यमित्यध्य- 
वसाय इति चेत । 


वातिकालद्धा र-व्या रूया 
भ्रशक्त' पद में पयुंदासाथंक नत्र है, प्रसज्याथेक नहीं, अतः अशक्त का अर्थ परम्ंपरया' 
धक्त है, शक्तत्वाभाव नहीं | तिमिर शोगवाले को जो आकाश्य में केश-पुञ्ज दिलाई 
देता है, उसमें ज्ञान-जनन को न तो श्षाक्षात्‌ शक्ति होती है ओर न परम्परया | फिर 
भी अधिमोक्ष ( निश्चय ) का अभाव होने से आभासमसात्र प्रतीत होता है। 
प्रमेय-द विध्य का यह भी एक कारण कहा जाता है-“सहशासदृशत्वादि”- 
त्यादि । कोई वस्तु सदृशरूपेण प्रतीत होती है और कोई अद्ददृुशरूपेण ॥ सदुशता 
समानता सामानन्‍्यलक्षण और असदुशता (असाघारणता) स्वलक्षणतत्त्व है । 
प्रश्न --पु रोअत्रस्थित गबयाददि में जो 'गोसदुशो5पम्‌!--इस प्रकार की जो' प्रतीति 
है, वह क्या सा|मान्यलक्षण को है ? वेसे ही उपमान के द्वारा प्रतीयमान है--'स गवयः' । 
बह भी क्‍या सामान्यलक्षण है ? - 
उत्तर--नहीं, क्योंकि जिस पदार्थ का स्वलक्षणतः भान न होंकर सामान्येनःहो 
भान हो, वह सामान्यलक्षण है, तथा “पवतो वह्निमान्‌'” | गवय को प्रतीति तो स्वलक्ष 
णतः भी होती है, अतः उस्ते सामान्यलक्षण नहीं कह सकते ॥४।॥ अर्थात्‌ “विशेषतो-- 
5प्रतीयमानत्वे सति सामान्यतः: प्रतीयमानत्वं सामान्यलक्षणत्वम्‌"--ऐसी परिभाषा/यहाँ 
अतिव्याएत नहीं होती, क्योंकि यहाँ विशेष-प्रतिपत्ति है। सदुश-प्रतीति भी तो है-- 
ऐसा नहीं कह सकते, क्‍यों कि सादुढ्य की यहाँ व्यतिरेकेण (असदुशाभावत्वेत) प्रत्तोति 
है, स्वरूपतः नहीं । तब 'सदुशो&्यं गवय/'--ऐसा सादध्याष्यवसाय क्यों होता है; ? इस 
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वातिकालद्ा रः 
न खल्वध्यवसाये5पि पृथक सादश्यवेदनम्‌ । पृथक प्रतीत्प्रभावे व तदेवाह्ययवेदनम ॥१॥ 

न धलु सदृशमिदमिति प्रतीत्या सादृश्ममपरं वस्तुथ्यतिरेकेण वेदयित्‌ शब्यम्‌ | 
नहिं व्यवस्थितार्थोललेखमपहायापरा प्रतीतिरथैस्य । तस्मादत्राथंप्रतीत्यभावादता- 
लम्बनंव सा दृश्यप्रतीतिः। अनमानप्रतीतौ तु दृष्टान्तः दृष्टरूपाध्यारोपः सादृदयम्‌। 
यद्येवं शब्दादिविषयोडपि सामान्यमत्रोक्तमुत्तरम्‌--“नार्थोज्नर्था धिमोक्षत” इति। एव 
मन्यत्रा पि द्रष्टव्यम्‌ । शब्दस्य विषय: सामान्यलक्षणमविषय: स्वलक्षणम्‌। ' 

नन यदि दब्दस्य विषय: सामानन्‍्यलक्षणं शब्दोषपि तहि प्रमाणं सामास्यबिषथ- 


व्वात्‌। नतदस्ति । 
पराथंमनुमानं यत्सामास्यं तस्य गोचरः ] सामाध्यभेव हाब्दस्थ गोचरो नवमुच्यते ॥।६॥ 


अगोचरो हि छाब्दस्प न सामान्यमितीय्य॑ते । शब्दस्प विषयो यत्तु तत्सामान्यं परं॑ न तु ॥७॥ 
शब्दयेव विषयः सामान्यम्‌ । न तु शब्दस्य यो विषयस्तत्‌ सामान्यमेव॥ अधिष- 
यो$पि न स्वलक्षणमेवापि व्वविषय एवं स्वलक्षणमित्यर्थों विवक्षित! । तेन नाय॑ दोष:। 
तस्मात शेब्दविषयोषपि कि तत साझाग्यं कश्चिदनर्थं:। तथा5विषयो5षपि किड्षित 
स्वलक्षणं कह्चिदनथ: | अन्य निमित्तानाञउ्च विषयादन्येषां समयाभोगादीनां भावे&पि 
यः सत्त्व यत्र तत्थामान्यम्‌ । यत्र तु घियोब्न्यनिभित्तानां चक्षुरादीनां भावेषषि न 
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प्रशन का उत्तर यह है कि प्रतीति मात्र के आधार पर सादृश्य पदार्थ को प्रथक्‌ नहीं 
माना जा सकता | सादुदयरूप विषय के अभाद-में 'सदृशो5यम्‌”--यह प्रतीति निराव- 
लम्बन है ॥५॥! अर्थात्‌ मरुमरीचि में जल की प्रतीत्तिमात्र से जल की जंसे पुथक सत्ता 
सिद्ध नहीं होती, वेसे ही “भरनेंन सदृरामिदम्‌!'--इत्यादि प्रतीतियों कै आधार पर 
सादृइ्य एदार्थ की पृथक सिद्धि वहीं की जा सकती । स्वलक्षणाकार प्रतीति ही वस्तु 
से जनित वस्तु की व्यवस्थापिका मानी जाती है, विकल्पाकार-प्रतीति नहीं। फलत 
सादृश्य-प्रतीति ग्राह्म-रहित ही है। अनुमानादि में भी दृष्टान्त का प्रदर्शन केवल 
दृष्टार्थ जा अध्यारोप करके ही किया जाता हैं । इसी भ्रकार शब्दादि का विषय भौ 
सामान्यलक्षण और अविषय स्वलक्षण है, वातिककार ने यही भध्रथम पद्य में प्रतिपादित 
किया है--“केशा दिनथो;5नथ धिमोक्षत: ।” ऐसा ही अन्यत्र भी समझ लेता चाहिए। 

शंका--यदि दाब्द का विषय सामान्यलक्षण है, तब शब्द भी अनमान के समान 


प्रमाण होना चाहिए । 
समाधान--जो परार्थानुमान प्रमाण है, उसका विषय सामान्यलक्षण है। इस 


प्रकार शब्द का सामान्य ही विषय है--ऐसा नहीं कहा जाता ॥६॥ अपितु सामात्य- 
लक्षण शब्द का अविषय नहीं-यह विवक्षित है। जो सामान्यलक्षण है, वही शब्द का 
विषय है, स्वलक्षण नहीं ॥७॥ अर्थात्‌ 'शब्द का ही विषय सामान्य है/-ऐसा ही 
कहना चाहते हैं, न कि 'शब्द का जो विषय है, वह सामान्य ही है'- ऐसा | क्षविषय 
भी 'स्वलक्षणमेवः--ऐसा विवक्षित नहीं, अपितु “अविषय एवं स्वलक्षणम'--ऐसा 
कहना अभीष्ट है । अत: शब्द में प्रमाणतापत्ति नहीं होती । जैसे शब्द का विषयीभत 
सामान्य पदार्थ कोई अनर्थे होता है। वेसे अविषयीभत स्वलक्षण भी कोई अ्नथरूप 
होता है। अन्य (स्वलक्षण) पदार्थ के ग्राहक चक्ष॒रादि के रहने पर भी जिस वह्ित्वादि 


का ज्ञान नहीं होता उसे सामान्य कहते हैं औद जहाँ पर आरोपित नामादि के आधार- 


7 | $ 


हट 
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भावस्तत्स्वलक्षणम्‌ । अन्रापि पूव॑ंबद वक्तव्यम्‌ । 
अथवान्यनिमित्तानां भावे यत्र घियः सत्त्वं तत्स्वलक्षणं यत्र न सत्त्वं धियो3न्य- 
निममित्तभावे तत्सापान्यलक्षणप्रनुपलम्यमानस्य स्वरूपेण लक्षयितुमशक्यत्वात्‌ । परोक्ष 
तत्सामाश्यञ्च । तत्र स्वरूपेण लक्ष्यमाणं स्वलक्षणमन्यथा सामानन्‍्यलक्षणं परोक्षम्‌ । 


ननु प्रत्यक्षपरोक्षलक्षणो विषयभेद! केन प्रमाणन प्रतीयते | कि प्रत्यक्षेणानुमानेन 
प्रमाणान्तरेण वा । 


प्रमाणान्तरेण द्वित्वञ्चेत्‌ प्रमेयस्य प्रतोयतते । विरुद्ध एंव हेतु: स्थात्‌ तृतीयस्याकि सम्भवात्‌ ॥८॥ 
प्रमाणद्वितयेनाथ भवेदन्यो5न्यसंश्रयः ।  त्यादिनापि प्रमाणेन विषयाध्तरसाधने ॥६॥ 
व्यादिप्रमाप्रसिद्धि: स्थात्‌ अभिप्रेतं न सिध्यतति । प्रमाभेदों हि मेयस्य प्रभेदस्य प्रताधघकः ॥१०॥ 
अनुमानेन सिद्धिश्च परोक्षस्प कथं भवेत्‌ । न प्रत्यक्ष परोक्षेअप्त वृत्तो वा व्यथिकानुमा ॥१६॥ 
परोक्षता कथञ्च स्यात्‌ प्रत्यक्षस्य प्रवर्तने | प्रत्यक्षस्य निवत्त्येव वस्तुना स्यातु परोक्षता ॥१२.। 
तत्र प्रवृत्त नाध्यक्ष तेन तच्च प्रतीयते । वाचोयुक्तिरपूर्वेष्यं चक्ष षा दर्शनं बिना ॥१३॥ 
तध्मात्रत्यक्षविषय: प्रत्यक्षेण प्रतीयते | परोक्षे तु प्रमा नास्ति कुतो दे विष्यनिश्चयः ॥१४॥। 
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भूत निविकल्पक तत्त्व का पृथक्‌ भान नहीं होता, उसे स्वलक्षण कहते हैं । 

अथवा दूरस्थ वस्तुतत्त्व का जो सम्मुग्ध भान होता है, वह स्वलक्षण और जिस 
सामानन्‍्यादि का भान नहीं होता, - वह सामान्यमात्र है। अनुपलम्यमान पदार्थ का 
लक्षण नहीं किया जा सकता। यह सामान्य परोक्ष है। फलत: स्वरूपेण लक्ष्यमाण 
पदार्थ स्‍्वलक्षण ओर स्व॒रूपेण अलक्ष्यमाण सामान्यलक्षण होता है । शब्द का विषयी- 
भूत पदार्थ सामान्यमात्र है, सामान्यलक्षण नहीं, अतः शब्द में प्रमाणता प्रसक्त 
नहीं होती । | 

शंका--प्रत्यक्ष -परोक्षात्मक विषय-भेद किस प्रमाण के द्वारा प्रतीत होता है-- 
प्रत्यक्ष से ? या अनु पान से ? अथवा अन्य प्रमाण से ? यह प्रमेयगत द्वित्व यदि अन्य 
(किसी तीसरे ) प्रमाण के द्वारा प्रतीत माना जाता है, तब यह विरोध उपस्थित 
होता है कि बौद्धों को दो ही प्रमाण न मानकर एक तीसरा भी प्रमाण मानना पड़ 
जाता है |५॥ प्रमाण :द्वित्व के द्वारा ही प्रेमय-द्वित्व का ग्रहण मानते पर अन्योब्न्या- 
श्रयता प्रसक्त होती है--अ्मेय-द्वित्व होने पर प्रमाण-द्वित्व और प्रमाण-द्वित्व होने पर 
प्रमेय-द्वित्व सिद्ध होगा । इसी प्रकार तीन प्रमाणों के द्वारा तृतीय प्रमेष की सिद्धि 
करने पर स्वीकृत सिद्धान्त का विरोध उपस्थित होता है। प्रमाण-भेद ही प्रमेय-भेद 
का साघक होता है ॥६-१०॥ परोक्ष अर्थ की सिद्धि अनुमात्त से नहीं हो सकती, क्योंकि: 
प्रत्यक्षविषपविषयक अनुमान होता है और परोक्ष अथे में प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति नहीं 
होती, अन्यथा अनुभान प्रमाण व्यर्थ हो जाता है, क्योंकि अनुमान के प्रमेयभूत परोक्ष 


अर्थ की सिद्धि प्रत्यक्ष से ही हो जाती है ॥११॥ यदि परोक्ष वस्तु में प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति: 
मान छी जाती है, तब उसमें परोक्षता क्योंकर रहेगो ? क्योंकि प्रत्यक्ष-विषयीभूत': 


पदाथे में परोक्षता क््योंकर रहेगी ? प्रत्यक्ष के अविषयीभूत पदार्थ में ही परोक्षता रहतो 


है ॥१२॥ परोक्षता की रक्षा के लिए कहना होगा कि उसमें प्रत्यक्ष को प्रवृत्ति नहीं - 
ओर वह प्रत्यक्ष के द्वारा हो गृहीत होता है'-ऐसी वाचोयुक्ति (भाषा) वैसे ही व्याहत 
है, जेसे--चक्षु के बिना ही देखता है ॥१३।॥ थभ्तः यह सानना होगा कि जो प्रत्यक्ष का “ 


न 
ज# के पूकिता- 


डंड सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ ([ परि#छेद। २ 
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तस्मात्‌ प्रमेयहेविष्यम सिद्ध साधन कथं विरुद्ध व! यद्यपि ताम प्रमयह विध्यन्त- 
थापि प्रमाणेनापि तावता भवितव्यमिति कुतः । 
प्रतिबन्धाप्रधिद्वों हि सर्वो हेतुरनिश्चितः | प्रतिबन्धप्रसिद्धितव न ॒प्रध्यक्षप्रमाष्का ॥१४५॥ 
प्रभाणत्वं हि सामाध्यडकथमध्यक्षता धनम्‌ ! तस्मिन्तसिद्ध सम्बन्ध: कथन्तेनाक्षनिदिचतः ॥१६॥ 
इति प्रभेयद्वितयाप्रसिद्धिरन्येत सिद्धो तु घिरुद्धता स्थात्‌ । | 
अंसिद्धउम्बन्धतया च॑ ह्ंतोभंवेदनकान्तिकभाव एवं |।१७!। 
अन्रोच्यते--विषयद्व विध्यम्प्रत्यक्षत एव सिद्धमू। सदृशासदृष् प्रती तिहि प्रतीतेरेब 
धर्म: स च स्वसंवेदनप्रत्यक्षसिद्ध: । न च प्रतीतिः स्वरूपे भ्रान्तिसद्भुता। तत्र भात्ति- 
दशल्भ्रायामव्यवहार एव भवेदनवतारहेतुर्वा वादिग्रतिवादिप्राश्तिकवचनस्य । तथा हि-- 
संवेदन॑ बिना कस्य क्व वच: सम्प्रवत्ततामु। असद्भधताश्रयन्नेव वर्तेते घखचनडबबचित्‌ ॥१८॥ 
प्रतोतिभेदे भावानामन्येषामपि भिन्‍नता । क्रिम्पुननं प्रमाणस्य तद्र पत्य भविष्यति ॥१९॥ 
प्रतीतिभेद एवास्तु मानभेद: कथम्भवेत्‌ । ननु प्रसिद्धम्मानत्वग्पूषं' सामान्यलक्षणात्‌ ॥२०॥ 
तद्भेदव्यवहारो5यमिदानीं साध्यताज़्त: । सविकल्पकमध्यक्षमेषो5र्निरिति यो वदेत्‌ ॥२१॥ 
स्वरूपमक्षत: पिद्धप्पुवंत्ताम्येष्येहंतुत । न चेवमप्रद्देर्धार्थी. प्रवर्तेताथंसम्पदे ॥२२॥ 
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विषय है, वही प्रत्यक्ष के द्वारा गृहीत होता है। परोक्ष पदाथ प्रत्यक्ष का प्रमेय नहीं, 
तब प्रमेयगत हे विध्य से प्रमाणगत द्वेविध्य क्योंकर निश्चय होगा ॥१४॥ फलत: प्रमेय- 
द्वविध्य स्वयं असिद्ध होने के कारण प्रमाण-द्वविध्य का साधन कंस्ते होगा? एवं प्रमेय- 
गत द्विविधता के कारण प्रमाणों में द्विविधा होनी चाहिए ऐसा क्‍यों? जिन हेतुओं 
का अपने साध्य के साथ प्रतिबन्ध (वग्याप्तिरूप सम्बन्ध ) सिद्ध नहीं होता, 
ऐसे समस्त हेतु व्याष्यत्वासिद्ध माने जाते हैं । व्याप्ति की सिद्धि प्रत्यक्ष ए्रमाण से नहीं 
हो सकती, क्योंकि 'प्रमाणत्व' धर्मं सामान्यलक्षण है, इसकी सिद्धि प्रत्यक्ष से नहीं की 
जा सकती | प्रमाणत्व के अस्विद्ध होने पर तद॒घटित व्याप्तिरूप सम्बन्ध प्रत्यक्ष से 
निश्चित क्योंकर होगा ? ॥१५-१६॥ इप्त प्रकार प्रमेवगत हविध्य द्विविध प्रमाणों से 
सिद्ध नहीं हो सकता । किसी तीसरे प्रमाण से उसकी सिद्धि मानने पर विरोध उप- 
स्थित होता है। जिस हेतु में साध्य की व्याप्ति नहीं होती, वह अनेकान्तिक' नाम का 


हेत्वाभास है ॥१७।॥। हि रे 
समाधान--विषथ की द्विविधता प्रत्यक्ष प्रमाण से ही पिद्ध होती है, क्योंकि 


सद्शासद्शत्व-प्रतीति प्रतीति (ज्ञान) का घममं है। ज्ञान के स्वसंवेदनात्मक प्रत्यक्ष से 
ज्ञानगत धमं का भी ग्रहण हो जाता है | प्रतोति भ्रान्तिरूप है- ऐसा नहीं कह सकते, 
क्योंकि भ्रान्ति की शंका होने पर वादी, प्रतिवादी तथा प्राश्निक (मध्यस्थ) का व्यव- 
हार भंग हो जायगा, क्योंकि संवेदन के बिना किस विषय में कैसा शब्द-प्रयोग किया 
जाय--ऐसा निश्चय नहीं हो सकता, फलतः अशद्भुताभिधान भी प्रसक्त होता है ॥१८॥ 
प्रतीति का भेद होने पर अन्य भावों का भी भेद हो जाता है, तब प्रमाणरूप प्रतीत्ति 





का भेद क्‍यों न होगा ? ॥१६॥ प्रतोति का भेद होने पश प्रमाण का भेद क्यों होगा ?' 


जो व्यक्ति ऐसा कहता है कि सामान्यलक्षण से पहले ही प्रमाणत्व सिद्ध है. केवल तदंगत 
भेद ही सिद्ध करता है। 'एघोउरित:' इस प्रकार सविकल्पक ज्ञान भी प्रत्यक्ष होता है 


॥३०-२ १॥ विज्ञान का स्वरूप भी प्रत्यक्षतः सिद्ध हैं। वह व्यक्ति अथ का प्रह न होने 


जे 


श्छोफ: २ ] प्रत्यक्ष-परिच्द्धेंद! ४१५. 





बातिकालस्टार! 

व्यवहारतः भ्रवृत्तिनिवृत्तिलक्षणात्प्रामाण्यं सामान्यलक्षणेनेव . प्रथमपरिष्छेद.एव 
प्रसिद्धमू । भेदव्यवहारमात्रकमवेदानीं साध्यमापन्नं तत्र संविकल्पक से कमेवे द मप्रत्यक्ष यदु- 
ताम्निरयमस्या भिप्रेवार्थ क्रिया कारीति यो वदेत्तम्प्रति द्वितयमंतदिति। प्रतीत्याकारभेदा- 
व्तीतिभेदे न च बाह्या अपि भावा भेदवत्वेनावगम्यन्ते । किम्पुनः प्रमाणं यक्षद्रपमेंब- 
वस्तुतः । तत्र स्वरूपम्भास्व॒राका रम्प्रत्यक्षत. एव सिद्धम्‌। साक्षात्करणात्तद्धि प्रत्यक्ष 
मपरोक्ष विषयत्वात्‌ । पूर्वार्थे क्रियाका रणसाधम्येस्तु समानाक्रारतया प्रतीयमानम्परो क्ष- 
त्वात्प्रभाणान्तरविषय: । अथ प्रत्यक्ष मंव प्रवरतंकन्नापरन्तत्त मान्तरम्भवदपि न प्रमा- 
णम्‌। न हि सह तेन यावद्‌ भवतति तावत्प्रमाणम्‌ । शरीरभूतलादीनामपि प्रामाण्य- 
प्रसड्भात्‌ | अन्रोच्यते-- 

अन्ययव्यतिरेकाभ्यामुपयोगीतरस्थिति: । न च॒ केबलमध्यक्षन्तदभावे प्रवतंकम्‌ ॥२३॥। 

अथ केवलमध्यक्षग्तदभावेष्त्यस्ताभ्यासात्प्रवर्ते कन्दृष्टन्नानुमानं सावृष्टयग्रहणा- 
कारम्‌ | तदप्यसत्‌ नाध्यक्षप्रतीतिः केवला प्रथमम्प्र्वत्तिका दृष्ठा। मा भूत्यूव॑म्पश्नाद 
भविष्यतीति चेत्‌। तदेतत्तोतारुषानम्‌ -- 


तह शे हि प्रवेशों यः प्रथमं यदि रोगकृत्‌ | प्रथमन्न प्रवेक्ष्यामि पश्चादस्तु प्रवेश्षिता ॥२४॥ 
यत: प्रथमम्प्रवर्तेना भवेत्‌ सेवाम्वासिकी पश्चात्तनी प्रवृत्ति: कुत।। एततदेव 
पश्रात्तनस्प पश्चात्तनत्वं यः पूर्वक पन्वरेण!भाव: । तस्पात्‌ प्रत्यक्षेतरापि प्रतीति: प्रवत्ति- 
कैवान्यथा प्रवत््यसम्भवात्‌ । किऊच-- 





वातिका लू र-व्या ख्या 
के कारण क्योंकर अर्थार्थी होकर प्रवृत्त होगा १ ॥२२॥ प्रवृत्ति-निवृत्तिखव व्यवहार के. 
द्वारा ज्ञानगत प्रमाणत्व को सिद्धि प्रथम परिच्छेद में ही की गई है। अब केवल ध्यव* 
हारमात्र सिद्ध करना है। जो व्यक्ति “एषो5र्ति:” इस प्रकार के एक सविकल्पक ज्ञान 
को ही प्रत्यक्ष मानता है। उसके लिए निविकल्पक (स्वलक्षण) और सामास्यलक्षण-- 
इन दोनों की प्रमेषता सिद्ध की जाती है। “इदं रूपम”--इस प्रकार का स्वलक्षण तत्त्व . 
तो प्रत्यक्ष-सिद्ध है केवल पृवतन अथे क्रियाकारी पदार्थ का समानाकारतारूप खाघधम्यें 
परोक्ष होने के कारण प्रमाणान्तर (अनुमान) फै द्वारा सिद्ध किया जाता है। 
शंका--प्रत्यक्ष ही प्रवतंक होता है, वह प्रतीत्यन्तर होने पर भी प्रमाण नहीं, 
क्योंकि प्रतीति के साथ जो भी है, वह प्रमाण है--ऐसा नहीं हो सकता, भ्र्यथा शरीर 
और भूतलादि में प्रमाणता प्रसक्त होती है । 
समाधान--अस्वय-व्यत्तिरेक के आधार पर उपयोगी-अनुपयोगी का निश्चय होता 
है । अन्वय-व्यतिरेक का अभाव होने पर केवल प्रत्यक्ष प्रवतेक नहीं माना जाता ।.३३॥ 
यदि कहा जाय कि अन्वय-व्यतिरेक के बिना ही केवल प्रत्यक्ष भत्यन्ताम्यास के 
आधार पर प्रवर्तक माना जाता है, साहश्य-ग्रहणाकार अनुमान नहीं । तो बेसा कहना 
उचित नहीं, क्योंकि केवल प्रत्यक्ष प्रतीति प्रथम प्रवतेंक नहीं देखी जाती | प्रथम न 
सही पश्चात्‌ तो प्रवर्तक हों ही जायगी--एऐसा कहना वेसा ही तौतोपाख्यान है, जैसा 
कि कहा जाता है कि किसी देश में यदि प्रथम प्रवेश रोग-क्रारक है, तब पहले हम 
प्रवेश न करके पश्चात्‌ प्रवेश करेंगे ॥२४।॥। 


/तोतोपाहयान” के रूप में प्राय/ असंगताभिधान!/ प्रस्तुत किया जाता है, जेसे- 


४१६ समाष्य॑ प्रसाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। २ 





वाहिकालरूछार! 
धमादेछिजतों वृत्तिरम्यादावपि या क्वबित्‌ । साध्यक्षेण बिना दुष्टा ततस्तदपि निष्फक्षभ्‌ ॥२५॥ 
यथवात्यर्ताम्पासात्परोक्षप्रती तिमन्‍्त रेणा पि प्रत्यक्षादेव प्रवतेनम्‌ । तथा प्रत्यक्ष 
प्रतीतिमन्‍्तरेण' घमाद वह्नचादो प्रवर्ततेममोिति तदपि प्रवर्तेकम्यक्षन्त । भथापि- 


स्पात्‌-- े 
अनुमान बिनाव्यक्षस्त स्वाधंध्य प्रताधकम । प्रत्यक्षस्तु विना तस्मादभ्यासात्स्यात्‌ प्रवतकम्‌ ॥२६॥ 


तब्प्रत्यक्षमेवात्र प्रमाणन्‍्तानुप। क्वचित्‌ ॥ तदभावे४पि तत्सिद्धिरिव्यध्यक्षप्रमाणता ॥२७॥ 
अत्रोच्यते-- 
. उक्तमत्र विनाभ्यासास्त प्रत्यक्ष प्रमाणता । ततोश्नुमानमेवात्र प्रधानमिति गम्यतामु ॥२८॥ 
मान्यदाप्नुपयोगित्वेषन्यदाप्यनुपपोगिता । अनम्यासे5र्थिता फस्मादनुमाने5स्ति जश्सिनामु ॥२६॥ 
उपयोगविनिमुक्ते कथझकस्पचिदर्थिता | अथिव्वविषयों वस्तु नौपयौगीत्ययुक्तिमद्‌ ॥३०॥ 
. अथानुमानमध्यक्षप्रवृत््यथितयाड्थ्यंते । प्रत्यक्षमपि नेवेताज़ति लिज्ज $तिप्रवतंते ॥३१॥ 
तस्मात्‌ प्रत्यक्षानुमानयोद्वंपो रा स्वविषये न प्रामाण्यमसिति स्थितमेतत्‌ | एवमेव 
लोकस्य प्रतीते: | भथ तदप्रपामेव । न। विशेषाभावात्‌ । तथा हि-- कं 


वातिकाल चुरा र-व्याख्या ह । 
किसी तोौत (लाल-ब्‌ झकक्‍कड़) कहता है कि यदि हमारी पहली छलांग हानिकारक है, 
तब मैं पहली छलांग न लगाकर दूसरी ही लगाऊंगा । यहाँ यह विचारणीय है कि जब 
छलाँगों का अभ्यास (आर्वात्ति) किया जाता है तब पूर्व छलांग को पहली और उसके 
पश्रात्‌ वाली छ्नांग को दुसरी कहा जायगा । इससे यह निष्कर्ष निक्रल्ता है कि 
पहली छलाँग न होने पर दूसरी हो ही नहीं सकती, तब दूसरी छलाँग ही लंगाऊंँगा'-- 
ऐसा कहना नितानन्‍्त असंगत है। इसी प्रकार "मा भ्रूत प्रत्यक्ष-प्रती तिः प्रथमश्नवृत्ते: 
जेनिका, द्वितीयप्रवृत्तेजंनिका भविष्यति”--ऐसा कहना भी तौत व्यक्ति का असंगत 
अभिषान है । अतः प्रत्यक्ष से इतर ( परोक्ष ) प्रतीति भी प्रवरतिक्रा होती है, अन्यथा 
परोक्ष-स्थल पर प्रव॒त्ति असम्भव हो जायगी। घ्‌मादि लिंगों के आधार पर जो 
वह्नचादि के ग्रहणादि में प्रवृत्ति होती है, वह प्रत्यक्ष के त्रिना ही देखीहवजाती है, 
वहाँ भी प्रत्यक्ष प्रवर्तंक नहीं होता । 
. यदि कहा जाय कि प्रत्यक्ष के बिना अनुमान स्वार्थ का साधक नहीं होता बौर 
प्रत्यक्ष अनुमान के बिना ही अपने अभ्यास के द्वारा प्रवर्तक हो जाता है ॥२६।॥ इससे 





यही सिद्ध होता है कि प्रत्यक्ष ही प्रमाण है, अनु मान नहीं, क्योंकि अनुमान के न होने 


पर भी प्रत्यक्ष के स्वार्थ को सिद्धि हो जाती है ॥२७॥ 
तो वसा नहीं कह सकते, क्योंकि यह कहा जा चुका है रा अभ्यास के बिन: 
प्रत्यक्ष में प्रवर्तंकत्वरूप प्रामाण्य नहीं देखा जाता किन्तु अनमान में एसा नहीं, भता 


अनुमान में प्रधानता (वरीयता) प्रतीत होती है ॥२८।॥ यदि कोई पदार्थ किसी समय 
अनुपयोगी होता हैं तो वह कालान्तर में भी उपयोंगी न हो-- ऐसा कोई नियम नहीं।। 
क्षम्पास के बिना ही अनुमान में लोगों की पक्षपातता क्‍यों ? ॥२६॥। उपयोग-रहित 
पदार्थे में किसी व्यक्तिकी अचिता कामना या प्रवृत्ति क्योंकर होगी, प्रकृति का विषयीं- 
भूत-पदार््थे उपयोंगी नहीं ऐसा कहना अत्यन्त भ्रयुक्त है ॥३०।। 


यदि प्रत्यक्ष स्मृति के लिए अनुमान भ्रपेक्षित है तब प्रत्यक्ष भी लिग-प्रवृत्ति में* 


झनपेक्षित नहीं हो सकता ॥३१॥ 


हक छु न 
ने 
# पु 


इछोकः २ ] प्रत्यक्ष-प रिच्छेद: ४१७ 
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वातिकालद्छार: 
प्रवत्तने समानेईपि यदि कश्चित्प्रवर्तकः | प्रवर्तकत्वेतरयो: क इदानीं विवेचकः ॥३ रो 

न च प्रवतंकत्वादपरम्प्रामाणम्‌ । ततोड्ष्यक्षेतरयोद्व योरपि तुल्यं प्रास्राण्यन्न वा 
कस्यचित । अथाएि स्यात्‌। प्रत्यक्ष तत्राषि प्रवर्तकद्धाय॑लिज्रादिविषयमनध्यक्षन्तु 
सत्तामात्रेण सन्निहितन्न तस्य प्रवतंने व्यापार: । तदप्यसत्‌ । 

एवं प्रतीत्यभावात्‌ न हि तत्र प्रत्यक्षमेव प्रवर्तकंमिति कस्यचिदवसाय:॥। न च 
प्रत्यक्षस्यापि सत्तामात्राद पर प्रवर्तकत्वम्‌ । अग्वयव्यतिरेकमात्रेण स्वस्थ कार्थोपयो- 
गात्‌। प्रतीत्यसमुत्पादमात्रकमेवेदमित्ति सिद्धान्तातू परमाथेतः च कस्यचित्कवच्ित्स- 
व्यापारता । संवृतिरेव सव्यापारता न परमार्थ:। एतच्च पदश्चचात्मतिपादयिष्यते । 
है प तत्रापि परलक्ोकप्रसाधकम्‌ । लछिज्जञस्य साधनं का नः क्षति ज्लिकबाधने ॥३३।! 

यद्यग्न्यादिविषयं लंज्चिक ज्ञानन्त प्रमाणम्‌ । भवतु तेनेव लिड्ठज्ञानेन घत्यक्ष- 
भावमनतिक्रम्य वतंमानेन लिज्िनो लिझज्गञस्य च विषयीक्षरणम्परलोकादेरिति न 
काचिन्न: क्षति: । 


वातिकालड्ूर-व्याख्या 

फलतः प्रत्यक्ष और अनुमान दोनों का अपने विषय में प्रामाण्य स्थित है, ऐसा 
ही लोक-व्यवहार भी प्रतीत होता है। अनुवान अप्रमाण है-ऐपा नहीं कह सकते, 
क्योंकि जब प्रत्यक्ष और अनुमात--दोनों ही समानरूप से प्रवतंक्र हैं, तब प्रत्यक्ष में 
क्या विशेषता ? कि केवल उसी को प्रमाण माना जाय, अनुमान को नहीं । प्रत्यक्ष ही 
प्रवतंक है, अनुमाव नहीं--इसका विवेचक कौत्त ? ॥| ३२ ॥। 

शंका--अनुम। व-स्थछ पर भी प्रत्यक्ष ही प्रवततक होता है, अनुमाव तो सा: 
मात्रतः उपयोगी है, प्रव्तत में उत्तना कोई सहयोग नहीं । ऐसी विशेषता के कारण 
केवल प्रत्यक्ष को ही प्रमाण मानना चाहिए । ह 

सभमाधान--वंसी लोक में प्रतीति नहीं होतो, क्योंकि केवल एक प्रत्यक्ष ही प्रव- 
तंक होता है--ऐसा किसी का निश्चय नहीं। प्रत्यक्ष में भी सतामांत्रत: प्रवत्तकत्य 
है--एसा भी किसी को निश्चय नहीं, क्योंकि अन्वय-व्यत्तिरेक के द्वारा प्रत्यक्ष कौर 
अनुमान--इन दोनों का उपयोग सिद्ध होता है। सिद्धान्त पश्च में प्रम!णों की प्रवतंकता 
का क्षर्थ किया गया हैं--“प्रतीतिसम्रुत्यादकंत्व” । प्रवतेता व्यापार-युक्तत्व नहीं । 
आचाय॑ धर्मोत्तर ने भी उसी ओर संकैत किया है--"प्रवतंकत्वमपि प्रवृत्तिविषय- 
प्रवतंकत्वमेव, त हि पुरुष हठात्‌ प्रवरत्तेयितुं शक्नोति विज्ञानम्‌” (न्या० वि० पृ० १८) । 
संवृत्ति ही सव्यापारता है, परमार्थ व्यापार नहीं। इसका विशेष प्रतिपादत पश्चा 
किया जायगा (२३३ वें पद्य में) । 4 


दूसरी बात यह भी है कि परलोक-सिद्धि के लिए अनुमान प्रमाण माना जात 
है ओर अनुमान साधक है--प्रत्यक्ष । तब प्रत्यक्ष को हो सीधे परलोक का साधक-मान 
लेना चाहिए, लेज़्िक प्रमाण (अनुमान) का बाध मान लेने पर हमारी कोई क्षति 
नहीं ।।३३॥ अर्थात्‌ पव॑त में अग्निविषयक लेज्िक ज्ञान को प्रमाण न धान कर प्रत्य- 
क्षात्मक लिज् ज्ञाच को प्रमाण मान लेने में कोई क्षति नहीं, उक्त: लिज्ध ज्ञान लिखी 
(अग्नि) और लिज़ दोनों को विषय करता है।.. 


* ३ 
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वातिकालझ्ूारः 
अनुमाना प्रमाणत्वे परछोकाद्यसिद्धित: । भा भुन्नास्तिकता तस्याप्रामाष्यम्प्रतिसिध्यति ॥३४॥ 
अनुमानस्याप्रमाणताय!च्तद्विषयस्य परलोकादेरसिद्धिरिति नास्तिकतामाशडूमा- | 
नेरस्माभिरनुमानप्रतिक्षेप: प्रतिक्षिप्यते । नान्‍्येनाभिप्रायेण । स चेदनुमानविषय: परलो- 
कादिरप्रत्यक्षेषपि प्रत्यक्षेण विषयीक्रियते किमस्माकमनुमानस्य प्रामाण्यसाधनेन । 
भह॒ता हि प्रयासिन यस्य साधनभिष्यते । सो्थं: सिद्धों विनायासं यदि कस्याधिताइपरश 0३५ 
अनायाससाध्ये5थ एक्ैन प्रकारेण कः प्रकारान्तरभायासपसम्भवभाजनण्जन: प्रेक्षा- 
बानाश्रयेत्‌ । अनुमानेन साध्योधर्थों यदि प्रत्य क्षमात्रात्प्सिध्यति किमसस्माकमन्‌भानेत 


दीयते | किच-- ष कस रू | द्ठ रः घ 
यदचध्यक्षात्प रोश्षेषपि प्रप्तिध्यत्वर्थ ईप्सित: । स्वस्थ साधनम्प्राप्त॑ सवः सवाथवि-द्भवेत्‌ ॥३६॥ 


असम्बन्धान्न चेदस्ति सानुमेव तथा सति । 
न खल्वसम्बन्धात्प्रती तिमन्‍्तरेणापर मनुमान मतुमानवादिभिरपीष्यते । तस्मात्स- 


टरशरूपण यत्प्रतीयते तत्सामान्यलक्षणमेव तत्स्वसंवेदनप्रत्यक्षप्रसिद्धम्‌ । अनेन कार्यहेतो- 


विषय: प्रद्शित।। मु रे 
शब्दविषयत्वमपि शाब्दप्रत्ययथगग्यमेद प्‌ एवं दाव्द: प्रत्ययः स्वप्रतिभासिनों 


विषयत्वं प्रतिपादयति | अनेन स्वभावहेतोतिषयस्य दहेनम्‌ | तथा हिं-- 


बंजा माल ानाभ9५93......... 





वातिकालकछ्ा र-व्या ख्या 

अनुमान प्रमाण को मर मानने पर परलोक्ा्दि को सिद्धि नहीं होती, नास्तिकता 
भा जाती है, अतः अनुमाघ्र के प्रतिक्षेप का तिषेष किया जाता है ॥३४॥ अर्थात्‌ 
अनु मान का विषय है--परलोकादि । अनुमान को अप्रमाण सानने पर पश्लोकादि को 
असिद्धि हो जाती है और नास्तिकता ध्रसक्त होती है । इसी उद्देश्य से चर्बाक-द्वारा 
किये ज!नेवाले अनुमान-प्रतिक्षेप का निश्चस्॒ किया जाता है, अन्य अभिप्राय से नहीं । 
वह अनमात्त का विषयीकभुत परलोकादि अप्रत्यक्ष होने पर भी यदि प्रत्यक्ष का विषय 
हो जाता है, तब अनुमान की प्रमाणता सिद्ध करने से क्‍या लाभ ? महान प्रयाप्त 
( प्रयत्म ) के द्वारा जिस अर्थ की सिद्धि की जाती है, यदि बही अथोे बिना प्रयास के 
सिद्ध हो जाता है, तत्र अन्य साधन की कया आवश्यकता ? ॥३१५॥ जिस अर्थ की 
क्रनायास सिद्धि हो जाती है, उसके लिए कोन प्रेक्षावान्‌ आयासबहुल उपाय का 


अमूसरण करेगा। उससे अधिक अनमान हमको क्या दे देगा ? 
दूसरी बात यह भी है कि यदि अभीष्ट परोक्ष अथ॑ भी प्रत्यक्ष प्रमाण से ही 


सिद्ध हो जाता है, तब सभी पदार्थ सभी काय्ये के कारण बन जायेंगे और कार्य-कारण- 
भिन्‍न पुरुष सर्वेज्ञ हों जायगा ॥३६॥ समस्त कार्यक्रारण-वर्ग का इन्द्रिय-सम्बन्ध न होने 
पे सबका प्रत्यक्ष क्योंकर होगा ? इस प्रश्न का छत्तर यह है कि फिर तो उसे अनमान 
ही मान लेना चाहिए | ऐसा कहना भी सम्भव नहीं, क्योंकि विषय-सम्बन्ध कै बिना 
अनूमानवादी अनुमान भी नहीं मानते । अतः अयं घट-स हृश:--इस प्रकार सहशरूपेण 
जों प्रतीत होता है वह सामान्यलक्षण ही है और स्वसंवेदनरूप प्रत्यक्ष का विषय होता 
है | इस प्रकार का्यहेतु का विषय प्रदशित हो जाता है। 

शब्द विषयट्व भी इसी प्रकार सिद्ध होता है, क्योंकि शाब्दज्ञानगम्प-पदार्थ को 
भी शाब्द कहा करते हैं। वक्ता की बुद्धि में जो पदार्थ उपस्थित होता है और शब्द के 
द्वारा जिसका ज्ञान दूसरे को कराता है, छसे ही शाब्ददिषय पाना जाता है। इस 


7. अं कक 
च् छू 5 
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वातिकालद्ूुार:ः 
उपमानेन गोवस्तुसब्दस्य विनिएचय:। अय॑ सद्दश्षब्दन प्राक्तेन प्रतिपादितः ॥२७॥ 
तस्य स्वरूपभध्यक्षप्रत्यवादंव गम्यत । सादश्यन्तु परन्तस्य दाब्दप्रत्ययगोचरः ॥३८५)॥। 
तथा हि । अनेंन सदशोहसो तेन सहशो5य मित्येक एवार्थ:। तदनुकारव्यवहारश्य 
दयावलम्बी न च॒ प्रत्यक्षेण द्वयं ४त्येतुं शक्यमतः शाब्दप्रत्ययगोचर एव साहश्यस्वभाव- 
हेतुना प्रतीयते । अनेन सहशो$प्षावेतदाकारस्य तत्रापि दर्शात्ात्‌। साहुश्यथ्यवहारमा- 
त्रस्‍्य साघनात्‌ | छाकारद्यस्य तु तथाभूतप्रत्ययनिबन्धनस्य पूर्वापरक्रत्यक्षाम्यामेवो- 
पतश्चम्भात्‌ । तस्माच्छःदविषयो न स्वलकक्षणम्‌ । दब्दग्रहणेन च विकल्प एवोपलम्यत्ते । 
विक्ल्पविषय इति यावत्‌ । अन्य निमित्तानाम्भावे घियो यत्र न सत्त्वमिति चानुपलब्धे- 
रुपक्षेप:। यत्र घियो न सत्त्वं तस्याभाव:। ततन्र क्वचित्प्रवर्तं नं ज्ञानमन्यश्राहन्न 
प्रवत्तमिति नियताकारत्वात्नत्याययति । न हि तत्पवंत्र श्रव॒ृत्तिमात्मनम्‌ उपलभते। 
तस्माद्‌ भेदवादिनः प्रत्यक्षत एवं हिधाभावादगम:ः प्रतोतेरन्यगत्यभावात्‌ । इदच्ञ 
सहशासद्शत्वादि सकलमेव परोक्षेतरप्रत्यवविषयस्तच्चार्थ क्रियायां शक्‍्त्यशक्तित् इति 
ज्ञायते। एतत्परचात्प्रतिपादयिष्यते । 
तत्र यदुच्पते --परोक्षे प्रस्थक्षन्नास्ति | तदयुक्तम्‌-- 
यत्र नास्मि तदबध्यक्षादपर वर्जितम्भया। एतावन्मात्रतोर्थ्थानाम्प रोक्षत्वविनिश्चयः ॥३९॥ 
प्रत्यक्षमेवात्मानं वेत्ति संवेदनात्मगा ॥। तियतत्वप्रतीत्यवान्यस्यानध्यक्षतागति: ॥४०॥ 
प्रत्यक्षेण प्रतीतेषपि परोक्षत्वे परोक्षिता | भवत्यथंस्य तत्रार्थन प्रत्यक्ष हि पृत्तिमतु ॥४१॥ 
- नध्वबेंष्यक्षतोञ्ज्ञाते परोक्षार्थश्प वित्कथम्‌ । तद् दने हि तद्धम स्तत्स्वभाव: प्रतीयते ॥४२॥ 
बज 7 .“"फ/_.  उवातिकालदा ख्व्याज्या 
प्रकार स्वभाव हेतु के विषय का प्रदर्शन मात्रा जाता हैं। उपमान के द्वारा गो-सहक्ष 
पदार्थ का निश्चय किया जाता है--'गवबयः: गोसहश:” गवय का स्वरूप प्रत्यक्षप्रमाण 
से ही अवग॒त होता है, केवल साहश्य का बोध शाब्दप्रत्यय का विषय माना जाता है 
॥३७-३५॥ अर्थात्‌ ' अनेच सहशोंडसो तेन सहशो5्यम्‌” इति | इस प्रकार दोनों वाक्‍यों 
द्वारा एक ही अर्थ का अभिधान किया जाता है । उसके अनुरूप व्यवहार (गवयदाब्दादि 
का प्रयोग) किया जाता है । गो और गवय दोनों का प्रत्यक्ष-दशंत सम्भव नहीं क्‍योंकि 
घर्र में गो है, गवय नहीं, और वन में गद्य है, गो नहीं, अतः शाब्द्साहढ्य के आघार 
पर व्यवहायमात्र होता है*-स्वक्षक्षण वस्तु का प्रत्यक्ष नहीं। शब्द के द्वारा केवल 
साहश्यर्प विकल्प का हो भान होता है। साहश्यादि ज्ञानजलक निमित्तों के रहनें पर 
जिसका ज्ञान नहीं होता स्वलक्षण तत्त्व है, कहा जा चुका है। यह वस्तु गो के सह है 


ओर यह पदार्थ गो के सहश नहीं इस प्रकार साहश्य असाहर्य का निर्णय अथंक्तिया- 


कारित्व के आधार पर होता है, इसका स्पष्टीकरण आगे चलकर किया जायेगा । 

यह जो कहा जाता है कि परोक्षवस्तु में प्रत्यक्ष की विषयता नहीं होती, ऐसा 
कहना युक्तियुक्त नहीं, क्योंकि ज्ञान, ज्ञानर्पधर्मी स्वसंवेदनात्मकऊ प्रत्यक्ष के द्वारा गृहीत 
होता है, अत: उसका घर्मीभूत परोक्षत्व भी प्रत्यक्ष के द्वारा गृहीत होगा । संवेदनरूपेण 
ज्ञान का प्रत्यक्ष प्रसिद्ध है ओर उसके धर्मभमृत आकार का भी प्रत्यक्ष तथा छसपे भिन्न 
का परोक्ष माना जाता हैं ।।३९-४०॥ प्रत्यक्ष के द्वारा प्रतोत परोक्षतारूप घम्म का 


आश्रय होते के कारण वस्तु को परोक्ष कहा जाता है ॥४१॥ यह जो सनन्‍्देह किया. 


जाता है कि प्रत्यक्षतः ध्ज्ञात में अपरोक्षता कैसे ? इस प्रदन का उत्तर यहो है-ज्ञान 
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शक वातिकालड्टारः 
यदि परोक्षोध्थ: भत्यक्षेण ज्ञातो भवेत्तद्धमं: प्रतीयेत घ॒र्मस्य तत्स्वभावत्वात्‌। 
अतत्स्वरभावस्य तद्धमंत्वायोगात्‌ पदार्थान्तर्वत्‌ । तत्सम्बन्धात्तू तड़मंतेति चेत्‌। भाया- 
तन्तस्य तह प्रत्यक्षेण परिज्ञानम्‌ | तेज परोक्षतासम्बद्धं वस्तु प्रतियता&्ध्यक्षेण नियमेन 
परोक्षमपि वस्तु प्रत्येतव्यन्ततः परोक्षाभिपतस्थ वसस्‍्तुनो5्परोक्षतेव प्रसक्ता। ततो 
नानुमानावतार: । न हि प्रत्यक्षगृहीतमेवानुमान विषय: । अन्नोच्यते-- 

स्वप्ंवेदनमध्यक्षम्परोक्षत्वे प्रवरतंते । तद्धसिणीन्द्रिःज्ञानमपरन्तु प्रवर्तते ॥४१॥ 

हयग्रतिपत्ती हि सम्बन्धप्रतिपत्तिः ! न व तद द्वयमेकेनेव प्रमाणेन प्रत्येयम्‌ । तथ्र 
स्वसंवेदनेन परोक्षताथंध्य घम: प्रतीयते। परोक्षन्तु धर्मिश्रत्यक्षान्तरेणेन्द्रियविज्ञानेन 
प्रतीयते | तत: सम्बन्धप्रतिपत्ति।। ततः प्रत्यक्षेण परोक्षतात्रतंतावपि वह्त्वनुमानेन 
प्रतीयत इत्यनुमानावतार: | किच्व-+- 

विधिरूपस्य धर्मस्याव्यतिरेकेण तिष्ठतः | न वस्त्वग्रहणे वित्तियु क्ता न तु विपयंयात्‌ ॥४४॥। 

विधिरूपो हि धर्मोज्व्य तिश्क्ति वस्तुन: सधर््तिणा सहैकश्ममाणग्राह्म:। परोक्ष- 
त्वन्तु प्रतीतिविरहोज्च्यक्षेण | सन धर्मिग्रहगसापेक्ष: | 

अथ परोश्षो प्रत्यक्षस्याअवुत्तो उथमनुषाचवत्ति-। न किच्चिदेतत्‌ । यत्त:-- 

नानुपानात्परोक्षत्व॑ साध्यते तस्य वस्तुनः | सत्यामध्यक्षतायान्तु दृष्टह पस्य साधनम्‌ ॥४५ 

न ह्मनुमानेन वस्तुतः परोक्षता साध्यते येन तन्न प्रत्यक्षवृत्तिरिष्यते । अपितु 
पर्मेक्षता स्वसंवेदनप्रत्यक्षत एवास्य भ्रस्चिद्धेत्युक्तमेतत्‌ | सत्वान्तु प्रत्यक्षत्रसिद्धायाम्प- 
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रूपधर्मी का प्रत्यक्ष होने से उसके घरंधमी का प्रत्यक्ष भाना जाता है क्योंकि धर्म शोर 
धर्मी का तादात्म्य सम्बॉध होता है ॥।४२॥।। 

शंका--यदि परोक्ष अर्थ प्रत्यक्षत: ज्ञात होता तब उसके धर्म-धर्मी उसी से भा 
हो जाता, क्योंकि धर्म धर्मी का स्वभाव होता है। परोक्षता से सम्बन्धित पदार्थ का 
प्रत्यक्ष के द्वारा ग्रहण होने के कारण परोक्षाभिनुत पदाथ को भी प्रत्यक्ष या परोक्ष 
माना जाता हैं | प्रत्यक्ष अथ्थ में अनुमात् की प्रवृत्ति महीं मानी जाधी, तब अनुमान 


विषयता रूप परोक्षता क्‍्योंकर होगी प 2 है ; 
समाधान-- विषय का प्रत्यक्ष इन्द्रियों के द्वारा और ज्ञान का प्रत्यक्ष स्वसंवेदन 


प्रत्यक्ष कहलाता है । अतः ज्ञान के धरमंभूत परोक्षता का भान भी स्वसंवेदन प्रत्यक्ष पे 
माना जाता है, और उसके विषशीभूत अथ में ऐन्द्रियक प्रत्यक्ष को प्रवृत्ति मानी जाती 
है। प्रत्यक्ष के द्वारा परोक्षता का भान होने पर भी वस्तु का भात अनुमान से होता है, 
अतः अनुमान का अवतरण माना जाता हे $ दूसरी बात यह भी रा कि धर्म दो प्रकार 
का होता है, विधिरूप और निषेघात्मक, विधिरूपधर्म वस्तु से अभिन्‍्त होनें के कारण 
एक प्रमाण के द्वारा गहीत होता है | परोक्षत्वरूप धर्म प्रतीति का विरहरूप है अत! 


वस्तुग्रहण निरपेक्ष प्रत्यक्ष से गृहीत माना जाता है । 
प्रश्न--परोक्ष पदार्थ में प्रत्यक्ष की प्रवत्ति न होने के कारण अनुमान भी क्योंकर 


* कक बात | 2. 





प्रवत्त होगा ? सिद्ध नहीं ् 
थ 'उत्तर--अनुमान के द्वारा वस्तु की पशेक्षता सिद्ध नहीं को जाती, क्षपितु स्वसंवे- 
दन प्रत्यक्ष के द्वारा पद्मेक्षता की सिद्धि होती है, यह कहा जा चुका है ॥४५॥ प्रत्यक्ष 


प्रसिद्ध परोक्षता के होने पर भी अर्थ क्रिया-परर्थ अग्नि की अनुमान से सिद्धि की जातो है; * 
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नी रा री क्श्अटननसअअअ2 


वार्तिकालद्धा रः 
रोक्षतायामथंक्रियासमर्थमग्न्यादिखूप मेवार्थेस्य साध्यतेघनुमानेन ततन्न च॒ प्रांकपरत्यक्षस्श्र- 
वत्तमेव ततोइनूमानअवतेनाव्याघात: । किच-- 
अनुमानस्य तद्रूपप्रतिपत्तावशक्तितः । परोक्षता तदवास्य सामर्थ्यादवरतिष्ठते ॥४६॥। 
अनमानस्य हि तत्स्वरूपप्रद्तंना सामथ्यमेवाप्रकृता । सा च _तदेवास्य भवति । 
ततो न प्राक्तन्र प्रत्यक्षवृत्तिरपेक्ष्यते । न च परोक्षतया कश्निदर्थी येन तत्र प्रत्यक्षवृत्तिप- 
वेक्षेत । अनिष्टावपि सा भवति । अनेन प्राम्ाण्यप्रसाधनमपि निर्णीतिम्‌। 
परोक्षवस्तुसिद्धी हि प्रामाण्यन्तस्य सिध्यति । परीक्षवस्तुसिद्ध्यव तत्सम्बन्धप्रसिद्धित: ॥'४७॥। 
वस्तुसम्बन्धितामात्र ज्ञाने प्रामाण्यमुच्यदे । प्रतिद्धवस्तुसम्बन्ध प्रामाण्ये छिज्जतो्स्त बवित्‌ ॥४५॥ 
परिशिष्टन्तु प्रागेव प्रत्यवादीति नोच्यते ॥ 
नन्‌ प्रमेयद्वविध्यम्प्रमेयमेव द्विधा प्रमेयच्च कारणम्श्रमाणद विध्यद्धायम्‌ । तत्कथ- 
द्भधारणात्कारयेसथ सिद्धि: | अन्नोच्यते-- 
सामग्रीसम्भवे कार्य डकारणाज्जायते यतः । ततः कारणतः सिद्धि: कार्य स्थायुवितका कथम्‌ ॥॥४९।। 
यद्यपि नावश्यं क्रारणानि कार्यवन्ति भवन्तीति नन्‍्यायस्तथ।पि कारणात्कारयंस्य 
सिद्धिरेवात्र । न हि सवंदा प्रमाणद्वितयम्प्रमेयद्वितयात्साध्यते । अपि तु सामग्री सम्भवा- 
दिति वयम्त्र म: । सामग्रीक्तम्भवच्च पश्चात्नतिपादयिष्याम:। अवश्यञ्ब प्रमेयद्वितय 
पिद्ठि: प्रमाणद्वितयं साधयति । यत एवं सिद्धिनिश्रयलक्षणाधस्य तदेवबः प्रभमाणम्‌। न 
चकसस्‍्माद द्वितयसिद्धिरिति प्रतिपादितम्‌ | यदा व्यादिप्रमाणविनिवृत्त्य्थं मिदं तदापर- 
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फलत: अनुमान से पहले प्रत्यक्ष की उसमें प्रवृत्ति हो जाती; पश्चात्‌ अनुमान की प्रवृत्ति 
मानने में कोई व्याघात उपस्थित नहीं होता । अनुमान की वरतुस्वरूप के ग्रहण में 
प्रवत्ति सहों मानी जाती, उससे पहले प्रत्यक्ष को प्रवृत्ति हो जाती है । कोई भी व्यक्ति 
परोक्ष अर्थ में प्रत्यक्षप्रतत्ति की अपेक्षा नहीं रखता, क्योंकि अनिष्ट अर्थ में भी 
प्रत्यक्ष को प्रवृत्ति हो जाती है| परोक्ष वस्तु क्ञी सिद्धि हो जाने पर ही उससें प्रामाण्य 
सिद्ध हो जाता है। ओर उसके सम्बन्ध की प्रसिद्धि होती है ॥४७॥ ज्ञान में वस्तुसम्ब: 
न्विता को ही प्रामाण्व कहा जाता है। प्रामाण्य में वस्तु का सम्बन्ध होने पर ही लिख 
का विषय माना जाता है ॥|४८॥ अवशिष्ट का प्रतिपादन पहले किया जा चुका है । 

प्रश्न >भमेय-ह्विध्य-प्रमाण द्वविध्य के द्वारा सिद्ध किया जा चुका है, किन्‍्तु 
कारण से कार्य को सिद्धि कंसे ? 

उत्तर- सामग्री के उपस्थित होने पर कारण से काये की उत्पत्ति होती है | अतः: 
कारण से कार्य की सिद्धि अयुक्त क्योंकर होगी ? 

यद्यपि कारणों के उपस्थित होने पर कार्य का होना अवश्यंभावी नहीं, तथापि 
यहाँ कारण से काये की सिद्धि मात्ती जातो है। सदेव प्रमाण-द्वे विष्य से प्रभेय-हेविध्य 
की सिद्धि नहीं को जाती, अपितु सामग्री के सम्भव होने पर कार्य होता है, इतना हो 
हमारा कहना है| सामग्री के सम्भवरूपता का प्रतिपादन पश्चात्‌ किया जायेगा, प्रसेय- 
दविध्य को सिद्धि अवश्य ही होती है, अतएव निश्रयात्मक जो सिद्धि है, उसे ही प्रमाण 
कहा जाता है, एक वस्तु से द्वविध्य की सिद्धि नहीं होती, इसका प्रतिपादन किया जा 
चुका है। द्विविध प्रमाण से द्विविध प्रमेष की सिद्धि का तात्पयं प्रमाणगततृत्वादि 
निवृत्ति के लिए किया जाता है, तब व्यापकाभाव के द्वारा प्रमाणान्तर की. निवत्ति- 


४२२. सेभाष्यं प्रथा णवारत्तिकम्‌ [ परिच्छेद। २ 


(२) सह्पद्वयच्चिश्ता- 

अथक्रियासम्थ  यत्‌ तद्त्र परमाथसत्‌ । 

अन्यत्‌ संबृत्तिसत्‌ ग्रोक्त ते स्वतामान्यकक्षणे ॥ रे ॥ 

इत्यन्त रइलो केः । 
जो भग्भ्यादि पदार्थ अपनी दाह-पराकादिरूप अर्थक्षिया में समथ द्वोता हैं, उसको 

ही इस बौद्ध-छिद्धान्त में पारमाथिक सत्‌ और उससे भिल्‍्न अर्थ को संवृति सत्‌ कहा 
गया है । परमार्थ सत्‌ को स्वज्ुक्षण और संवृति सत्‌ को सामान्य लक्षण अभिहित 
किया जाता है । 





वातिकालद्ूर: 

विषय।भावात्‌ अमाणान्तदर विनिव्‌ त्तिग्यपकामावात्साध्यते । न हि श्रमेयरहित॑ं प्रमाण- 
मप्ति | स्वरूपस्य पररूपस्य वा प्रमेयस्याभावे ज्ञातमेव चास्तीति किम्श्रमाणम्भवेत्‌ । 
थ्ञात्मास्तीति चेत्‌ । तस्थापि स्वपररूपप्रमेया भावेडमाव एवं असक्त इति न प्रमाणन्नाम । 
तस्मात्स्वरूपेण प्रतीयमानं वस्त्वेकोी विषयः। तत्र परन्तु पर इति व्यवस्थितम्‌ । 
(२) सत्यद्वथचिन्ता--अथ क्रिया समर्थमिति । 

नसु न किचिद्धक्रियासमर्थ ऊथ भर्थ क्रिया सामर्थ्य परमार्थल्लक्षणम्‌ । तथा हि-- 

अथंक्रियासमयंत्वं कस्य केन प्रतीयते | न हि मानस्य मेयस्य प्रतीते: सम्भवस्तथा ॥६०॥॥ 

न नित्यस्य नानित्यस्य । न ज्ञेयस्थ ने ज्ञानस्याथंत्रियाका रित्वम्श्वतीयते धत्यक्षी- 


णानुमानेन वा | तथा हि-- 
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घप्रिद्धि की जाती है | क्योंकि क्रोई भी प्रणाण प्रमेष से रहित नहीं होता, स्वरूप या 
पररूपःत्मक प्रमेय के न होने पर ज्ञान हो नहीं होता, प्रमाण कौच होगा । 
प्रश्-आत्मा की सत्ता का भी बभाव ही होता है क्ष्योंकि स्व-आत्मक या परा- 
त्मक प्रमेयरूपता उसमें नहीं मानी जाती । फलत: स्वरूपेण प्रतोयमात एक विषय कौर 
पररूपेण प्रतीयमान विषयान्तर कहा जा चुका है! 
(२) दो प्रकार के सत्यपदार्थों पर विचार-- 
शंका--लोक में कोई भी पदार्थ अर्थ क्रिया (अपनी कार्य-कारिता) में समर्थ नहीं 
प्रतीत होता, तब वातिककरार ने यह कींसे कह दिया कि जो अस्तु अपने काय॑ के 
निष्पादन में समर्थ (सशक्त) है, वह परमार्थ सत्‌ है? अर्थात्‌ यह यहाँ प्रश्न उठता है 
कि वस्तु का अथेक्रिया-सामर्थ्य क्रिस प्रमाण से सिद्ध होता है ? न तो बसा कोई प्रमाण 
प्रतीत होता है, जिससे अर्थ क्रिया-सामथ्यंर्प प्रमेय की सिद्धि हो सके और न लोक में 
कोई वसा प्रमेय श्रसिद्ध है, जिसके लिए प्रमाण की आवश्यक्रता हो ॥५०॥ लोक में न 
तो नित्य पदार्े में, न अनित्य पदार्थ में, नज्ञेगय और न ज्ञान में अथेक्रिया-कारिता 
बेखी जाती है | प्रत्यक्ष या अनुमान प्रमाण के द्वारा भी बसा कोई अथेक्रिया-कारी 


पदार्थे नहीं सिद्ध होता । नित्यपदार्थ में अथं क्रिया-सामथ्ये इसलिए नहीं कि “'यदा नित्य॑ . 


वस्तु ना स्त, तदा तस्य अर्थेक्रिया नास्ति--इस प्रकार का व्यतिरेक सम्भव नहीं 


और अनित्य परदाथे में इसलिए अधेक्रिया नहीं कि उसमें 'यदा अनित्यमस्ति, . 


तढा तत्कायमस्ति'--इस प्रकार का अन्वय नहीं । अन्वय और व्यतिरेक ही कार्य- 
कारणभाव के साधक होते हैं ॥५०।॥ प्रत्येक पदार्थ का सामथ्यं अन्वय-व्यतिरेक से 


+ &&. 5 ऋकन्‍यऋर्ल७०जबाकाएँ "४२ मी ७ ७ ४२० ०" छा ३७ 
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वातिकालद्धारः 
नित्यस्पास्ति न सामथ्य॑ व्यतिरेकाप्रसिद्धित: | नानित्यस्यास्ति साभथ्यंमन्वयस्याप्रसिद्धितः ॥५१॥। 


अन्वयब्यतिरेकाभ्यां व्याप्तं सामथ्यंमीक्ष्ते । तयोस्भयथासिद्धों क्थं सामथ्यंमुच्यते ॥५२॥ 

न खलु नित्यस्य सर्वेदेशव्यापिन: क्व चित्कार्य व्यापारविरहिण: सामथ्य॑न्नाम। 
मा भूदव्यापिनोध्व्यापिनों भविष्यति । मा भूत्सदास्थायिन: कालान्तरस्थायिनों 
भविष्यतीति चेत्‌ । तदसंत्‌-- 
देशाव्याप्ति: कुतस्तस्थाप्रतीतेनित्यता कुतः । यथा न व्यापिता तस्य तथा नास्त्यस्य नित्यता ॥५३॥ 
अनित्यस्यथापि भावस्प क्षणिकत्वात्क़िया कुतः | क्षणिकस्य हि भावस्य भावभाशे व्यवस्थिति: ॥५४॥ 
अथानन्तरमस्यान्यदिति सामथंमुच्यते ॥। तदनन्तरमभन्यस्याप्यतरस्तस्यापि तत्क्रिया ॥५५॥ 
स्वंभावक्षणा्नां हिं सवपिदक्षीव पूबंता। तदभावेर्णप तदभाव इंति चैत्क्षणके ऋषम्‌ ॥५६॥। 

न खलु क्षणिकस्य कार्यस्य तदभावेडपि पुनर्मवनसम्भव:। तदेव तस्य भावात्‌। 
अन्यदा कदाचिदष्यभावात्‌। अय सनन्‍्तानः कार्य कारणञ्च ततोष्यमदोष:। न । 
सन्‍्तानस्य तद॒व्यतिरेकिणों भावात्‌॥ भावे वा तस्थेव से कार्यकारणभाव: क्षणानाम्त- 
सामर्थ्यादप्तत्त्वप्रसजभ' । तत्सम्बन्धिन: कार्येक्रारणत्वे तेघामपि स कार्यकारणभाव इति 
सचेत | न | व्यतिरेकिणो: कार्यक्रारणभावादपरस्य सम्बन्धस्था भावात्‌ । सच्तान: स्व- 

क्षणानन्तरभावीति सर्वेस्य सन्तानो भवेत्‌ । तस्य च नित्यताक्षणिकत्वयो: प्राग्भाव्येव 
वातिकालडूर-व्या ख्या 
व्याप्त देखा जाता है। फलत! नित्य और अनित्य--उभयविघध पदार्थों में क्षथत्रिया- 
सामथ्ये क्योंक्वर सिद्ध होगा ?॥॥५२।॥। द 

नित्य और विभू पदाथ में किप्ती प्रकार व्यापार नहीं, तब छत्तमें कार्य-कारण- 
सामथ्य क्योंकर होगा ? व्यापक में न सहो, अव्यापक पदार्थ में सामथ्यं होगा-ऐसा भी 
नहीं कह सकते, क्योंकि सदा स्थायी पद थें में कोई सामथ्यें नहीं, तब कालान्तरस्थायी 
पदार्थ में सापथ्यं होग।, ऐसा भी नहीं, क्योंकि उप्तकी देशव्यापिता कंसे मानो जाय 
जब कि उप्तकी प्रतीति ही नहीं होती । जैसे व्यापिता प्रतीत नहीं होती, बसे नित्यता 
भी प्रतीत नहीं होती ॥५३॥ - अनित्य पदार्थ क्षणिक है, उसमें कार्य-काययता क्योंकर 

होगी ? क्षणिक पदाथ्थे तो दम में व्यवस्थित हैं ॥५४॥ काय के अ्रव्यवहित 
पुर्व में समर्थ कारण होता है, अतः जिश्चके अनन्तर कार्य हो, वही सामथ्यें पदार्थ है-- 
ऐसा मानने पर क्षणभज्भवाद में यव-क्षण के अनन्तर वटाइक्रुरक्षण हो सकता है, अतः 
यवबीज से वटादि ७त्पत्ति प्रसक्त होती है ॥५५॥ इतना हीं नहीं, सभी भाव-कदक्षणों में 
विदव के सभी कार्यों में आनन्तयें होने से सब पदार्थों से सभी की उत्पत्ति प्रसक्त होती 
है । अनित्य-पक्ष में कारणाभाव होने पर भी कारये होता जप ऐसा क्षणिक्र-पक्ष में 
क्योंकर कहा जा सक्रेगा ? ॥५६॥ अर्थात्‌ क्षणिक-पक्ष में 'कारणाभावेषफि काये- 
भाव:-ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि उत्पत्तिक्षण से अतिरिक्त भावक्षण माना 
ही नहीं जाता, जेसा कि कहा गया है--“'भूतियेंषां क्रिया सेव” (बोधित्र्या० पृ०१८१)। 
क्षण-सन्तान में कार्य-कारणभाव मानने में कोई दोष नहीं आता--ऐसा भी नहीं कहा 
जा सहता, क्योंकि सनन्‍्तानी क्षणों से अतिरिक्त सन्तार-तत्त्व माना ही नहीं जाता । 
यदि माना जाता है, तब उसमें ही कार्य-क्राणभाव का सामठजस्य हो जाने पर 
सन्‍्तानी क्षणों का असामथ्यं के कारण असत्य या अभाव प्रसक्त होता है। सन्तानी 


क्षणों के सम्बन्धी सन्तानतत्त्व में कार्य-कारणभाव कौ उपपत्ति होने से क्षण में भी 
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घातिकालड्ूर: 
दोष: । आह च-- 
सनन्‍्तानस्प ततोअ्न्यत्वें सामर्थ्य च स एवं सन्‌ | क्षणानां स्पादसामर्थ्यादसत्वं करपना वृथा ॥५७॥ 
तत्सम्बन्धिनि सामर्थ्यात्सामथ्यंडकल्य्यते मदि | मुख्यसामर्थ्णविरहादभुशायाचितकेन सा ॥४५८॥ 
कार्यकारणसम्बन्ध: सनन्‍्तानतरयोभं॑वेत्‌ । शैलोक्यस्य क्षणानां हि स्पात्सन्तानस्तथा रसात्ति ॥५६॥। 
समन्‍्तानः्य व सामर्थ्पात्‌ सच्च॑ कार्यक्रिया ततः | नित्यत्वेतरथोदों प: पक्षयो: स्यात्स एवं व: ॥६०॥! 
समन्‍्तानान्तरसंचारे भवेदवानवस्थिति:। सन्तानस्यापि कार्येत्वे क्षणिकत्वे न कार्यता ॥६१॥ 
सन्‍्तानान्तरमत्रापि यतः कार्यत्वकारकम्‌ | ततो&नवस्थाव्यान्र णात्राता सा कार्यता मत्तिः ॥६२॥ 


अपि च-- 
ज्ञानादश्येत कायंण सत्ता हेतोम॑वेद्यदि | कार्यस्थापि न सत्ता स्थाद्विना कार्याध्तरोदयम्‌ ॥॥६३॥ 


ततो3नवस्थितेः सत्वस्न मूरूस्यापि विद्यते | ज्ञानकार्येण स्व॑स्य तत्स्यात्सत्वमबाधितम्‌ ॥ ६४: 








वारतिकालझ्टा र-व्या ख्या 

कार्य-कारणभाव यदि माना जाता है, तब वह सम्भव नहीं, क्योंकि यदि सन्‍्तानी क्षणों 
से अतिरिक्त सन्‍तान की सत्ता मानी जाती है, तब उनमें कार्य-कारणभाव सम्बन्ध से 
अतिरिक्त कोई सम्बन्ध सम्भव ही नहीं, कयों।क सनन्‍्तान तो भी क्षणों के अनस्तर 
भावी होंने के कारण सभी क्षणों की वह सनन्‍तद्दि है। उसके नित्म यथा क्षणिक मानने में 
कथित दोष प्रसकत होते हैं । ऐसा ही कहा गया है- 

. सन्तानस्य ततोब्न्यत्वे सामथ्यें च॒ स एवं सन्‌ । 
क्षाणानां स्थादप्तामर्थ्यादवत्र कल्पना बुथा ॥ ५७ ॥। 

अर्थात्‌ बौद्धसिद्धात्त में क्षण और क्षणसन्‍्तान को कल्पता की गई है, किन्तु क्षणसब्तति 
को यदि क्षणात्मक सन्तान हो छसे भिन्‍न म!नते हैं तब कार्यकारण भाव!दिरूप घमस्त 
व्यवहार सन्तान के द्वार! सम्पन्त हो जाता है। सन्तानीक्षण अनर्थक हो जाते हैं। 
सपथेक्रिय/कारी पदार्थ ही सत्‌ माना जाता है। क्षणों में अथंक्तियाक्तारोत्व के न रहने 
के कारण अक्षत्व आ जाता है । असत्‌ पदार्थों की कलवना व्यर्थ हो जाती है ॥४७॥ 

क्षणों के सम्बन्धिरूः सत्तति में सामथ्यं रहने के काश्ण यदि क्षणों में भी 

सामथ्य की कल्पना की जाती है, तब्र भी क्षणों में अपना मुख्य सामथ्ये नहीं रहता। 
सन्‍तानगत सामथ्य से प्न्तानी को समर्थ मानना वसा ही है जंसे कोई स्त्री अपने 
पड़ोंसी से आभूषण माँगकर अपने को आभूषित और अलंकारिता का थिथ्या ढोंग 
रचाती है। 'मुख्यसामथ्यंविरहा भूषायाचितकेन सा।” ॥|५८।॥। यदि अपने सम्बत्धि 
के कार्यकारण सामथ्य को लेकर कोई समर्थ माना जाता है तब त्रलोक्यगत-समस्त 
क्षणों में कार्यंकारणभाव सम्पन्न ही जाता है हे कोई असमर्थ क्षण रहता ही नहीं 
॥५8।। सनन्‍्तानगत अर्थक्रियाकारित्व को ही यदि सत्ता का स्वरूप माना जाता है तब 
नित्यानित्य पक्षों में भी वही दोष प्रसक्त होता है ।६०॥ सब्ताभीक्षणों का सन्तानान्‍्तर 
में संचार मानने पर सन्‍न्तान में भी क्षणिकत्व आ जाता है और क्षणिक्क वस्तु में 
अथंक्रियाकारित्व सम्भव नहीं ॥६१॥ सन्तानान्तर घानने पर सन्‍्तान-प रम्परा की 
घारा में अनवस्था दोष भी आ जाता है ॥६२॥ ज्ञानरूपकार्य को लेकर यदि बाल- 
_ म्बन में अथेक्तिया का रित्व माना जाता है तो ज्ञान में अथेक्रियाकारिता - मानने के लिए 
ज्ञानान्तर की कल्पना अनवस्था उत्पादक हो जाती है ॥६३। अनवस्था दोष के कारण 

अन्त शोर एपान्त में अर्थक्रिया कारित्व रूप का अभाव मल-क्षण में भी भा जाता है। 





श्लौकः ३ १ प्रत्यक्ष-परिच्छेंदः ४२४ 





वातिकालडूटार/। 
अज्रापि ज्ञॉनकार्येण ज्ञेययोगस्य बित्‌ कुतः । ज्ञानेन ज्ञेययों: कार्यकारणत्वम्प्रतीयते ॥ 
पुरो व्यवस्थिततत्त्वन द्योरप्यवभासनातु ॥६श॥। 

ज्ञॉनस्य तु न कार्य त्वन्तेनान्येनाथवेक्ष्यते ॥ न॒प्रत्यक्षेण तेनेव तथ्य प्रागप्रवृत्तित: ॥६६॥ 

प्रवृत्ती तु ने कार्येत्वं पुतः पूर्व प्रव्तते | तथा5पर्यंबसानत्व॑ कुतः स्थात्‌ कार्यंतागति: ॥६७॥ 

समानकालयोरेव यदि स्पात्कायेहेतुता। अविशेषाद भवेदेव॑ युगपत्स्तम्भकुम्भवों: ॥६८)। 

दृ्॒योरन्यभाभावे प्रकृतेशप न सिध्यति | केवलरूस्थापि छुम्भप्य यदि दृष्टनं कार्यता ॥९९॥ 

ज्ञानस्पापि न किस्तेन बिना दृष्ट: प्रवर्तनमु॥ अन्य देव हि तज्ज़ानमतों न व्यभिचारिता ॥७० ४ 
स्तम्भोषपि न किमनन्‍योथ्सी प्रत्यभिज्ञोदयल्य नः । नित्यता च भवेदं वम्प्रत्यभिज्ञा न च प्रमा ॥७१॥ 
न हि पूर्वापरं रूपमेकस्पेव प्रतीयते । पूर्वापरप्रत्ययाभ्याम्प्रत्येकमनवग्रहात्‌ ॥७२) 

स्मरणस्य दयोव त्तिन॑चास्पास्ति प्रमाणता। पूर्वापरप्रत्यययों: परए्परममिश्रणम्‌ ॥७३॥ 

स्म्रणन्तत उत्पन्नमेकत्वस्य न वेदकम्‌ । आत्मा यद्यपि नामकः कथन्तेतापि वेदनम्‌ ॥७४0॥ 





वातिकालडूार-व्याख्या 
ज्ञान-परम्परारूप अधेक्रिया के माध्यम से विश्व के ध्भी खपुष्पादि पदार्थ सत्‌ ही 
हो जाते हैं । असत्त्व रहता ही नहीं ।॥६४।॥ ज्ञामझरूप कार्य का सम्बन्ध ज्ञेय के साथ ' 
क्योंकर अवगत होगा। ज्ञान के सम्बन्ध से दो ज्ञंग पदार्थों में भी कार्यक्रारण भाव 
मानना पड़ सकता है| पहले दो ज्ञेय पढार्थों का व्यवस्यित अवभास होता है। उनमें 
परस्पर कार्यकारणभाव घ प्रत्यक्ष के द्वारा न ही और किसी प्रमाणान्तर के द्वारा हो: : 
सकता है | इस प्रकार एक वस्तु में कार्यता की छधवगति के लिए वस्त्वन्तर में कार्यता 
की अवगति अनिदार्य होती है, जिसका कहीं पथवसान नहीं । फलत: अनवस्था माननी 
पड़ती है! ६७॥ समकालिक पदार्थों में भी कार्य-कारणभाव श्रवतरित होतों हुंओ * 
गवादि के विषाण-ढ्ब में परस्पर कार्यकारणभाव फ्यंवश्चित होता है, जोकि नितान्‍्त 
असंगठ है ।। द८ ।! : 9. 5. कक आओ 
यदि स्तम्भ-कुम्मादि के समान एककाल में उत्पन्न होने वाले पदार्थों में कारये- 
कारण भाव का अनच्यथाभाव (बाघ) देखा जाता है, तब प्रकृत में ज्ञान और ज्ञेय का 
कार्य-कारणभाव सिद्ध न हो सकेगा। स्तम्भ-रहित केवल कुम्भ को देव कर कुम्म 
में स्तम्भ की का्यंता का निदपचय यदि कोई नहीं कर सकता, तब ज्ञेयार्थ के विना ज्ञान 
को देख कर ज्ञान और ज्ञेय में कार्य -कररणभाव का अभाव निदचय क्‍यों न होगा? 
वह ज्ञाम भी ज्ञेय का कारण नहीं, अपितु अन्य ही है, अतः उसमें कार्याकारित्व न रहने 
पण व्यभिचार क्यों होगा ?7 ॥ ३९-७० ॥ कारणभूत स्तम्भ की अपेक्षा यह स्तम्भ भी 
अन्य हो प्कता है, क्योंकि 'सोध्यं स्तम्भ/-ऐसी प्रत्यभिज्ञा प्रमाण हो नहीं मानो. 
जाती कि जिसके आधार पर स्तम्भादि में एकता और नित्यता सिद्ध हो सके ॥७१॥ : 
एक प्रत्यभिज्ञा ज्ञान के द्वारा किसी एक पदाथे के पूर्व और अपर--दो रूपों का ग्रहण 
नहीं हो सकता, क्योंकि पू्व प्रत्यय के हारा वर्तमान रूप और वत्त॑मान प्रत्यय के द्वारा 
अतीत रूप का ग्रहण क्योंकर होगा १ ॥७२॥  '* ( 
वस्तुतः 'सोउयम्‌” यह एक ऐसा स्मरण ज्ञान है, जो कि पूर्वापर विषयों का ग्रहण 
करता है, किष्तु स्मरण ज्ञान को प्रमाण नहीं माना जाता। भिन्‍त विषथक दो स्मरणों . 
का सिश्रण नहीं हो सकता ॥७३।। उभथ विषयों से छत्पन्न स्मरण दो विषयों की 


एकता का वेदक (ज्ञापक) नहीं । यद्यपि स्मरण का आधारभूत आत्मा एक है, तथापि 
डे 


४२६ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। ३ 
वातिकालद्धा रः 
प्रत्यक्षादिप्रमाणेन. सोध्प्ययंभवगच्छति | न ह्यात्माश्षितभित्येव ज्ञानम्मानत्वमृच्छति ॥७५॥ 
विनाप्यात्माश्रितत्वेना विसंवादात्प्रमाणता | इृष्टस्य पश्चात्प्राप्ती हि प्रमाणस्य प्रभाणता॥७६॥ 
बिनात्मानमिदं वस्तु न नित्येनावगम्यते । सद्भावेध्प्यात्मनी नास्ति प्रामाण्यं यस्य कस्यचित्‌ ॥७७॥ 
प्रत्यक्षानुमयोरेव तत्राप्यस्ति प्रमाणता। न॒ पूर्वापररू पत्वभात्मनोध््यय्य ेक्ष्ततेी ॥७ष॥ 
आत्मनान्येन वा तेन न नित्यस्यास्ति सम्भवः | तस्माज्ज्ञानस्य नार्थ॑स्य कार्यत्वं सम्प्रतीयते ॥७९॥ 
ज्ञानमात्मविदात्मानं वेत्ति तद्वेधमेव च॑ । पूर्वापरत्वे नाथ्यक्षं वर्तते कार्यकारण ॥८०॥ 
अथानुमानतः कार्यात्यूवं_कारणवेदने | तस्माज्ञञानमिदण्जातमिति जानाति कार्यतामु ॥८१॥ 
तस्यापि नानुमानस्थ प्रत्यक्षेणाप्रवेदते ॥ वस्तुनोव्‌ त्तिरस्तीति पूब॑मेबोपपादितम्‌ ॥८२॥ 
पूर्वाध्यक्षाप्रमाणत्वे. नानुमानम्भवेत्प्रमा । तत्राप्यस्ट्यनुमानम्प्रागिति स्थादनवस्थित्ति:॥८३॥ 
आस्तान्तावत्कायंतादिप्रमेयं यस्य स्यात्तत्तस्य नास्ति प्रतीति:। 
मूलाभावादुत्तरन्तेति सिद्धन्धर्म: सिद्यो धरमिणोथ्यं न युक्त: ॥ ८४ ॥| 

सालम्बनतायां ज्ञानस्य वस्तुप्रसद्धिः यश तु वस्त्वेव तल सिद्धल्तदा करुय कार्य- 


वातिकाल छू र-व्या ख्या 
वह भी ढो विषयों की एकता का ग्राहक क्योंकर होगा / ॥७४॥ आत्मा भी प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों के द्वारा विषयवस्तु की अवर्गात करता है, 'कन्तु वह अवर्गात (ज्ञान) भात्मा 
के आश्रित है--एतावता प्रमाण हो जायथग। ॥७४॥ ज्ञान आत्मा के आश्रित हो या 
नहीं, उसकी प्रमाणता उसकी अविसंवा'दता पर निभंर है। पूव क्षण में दृ£ जलादि 
पदार्थों को प्राप्ति ही वह अव्िसंवादिता है, जिसके .बाधार पर प्रमाणता सिद्ध 
होती है ॥७६।॥ आत्मा को छोड़कर भी 'इदं वस्तु' का ग्रहण कित्ती बित्य ज्ञान से नहीं 
हो सकता । क्रात्मा का सद्भाव न्‍्यायादि-सम्मत होने पर भी अन्य (बोद्धादि के) मतों 
में उसकी प्रमाणता नहीं मानी जाती ॥७७॥ बौद्ध सिद्धान्त में जत्यक्ष ओर अनुमान -- 
इन दो हो ज्ञानों को प्रमाण माना जाता है, किन्तु इनमें किसी भी प्रमाण के द्वारा 
आत्मा या किसी अन्य पदार्थ के पूर्वापर रूपों की एकता का ईक्षण (ग्रहण) नहीं होता 
॥७८।। आत्मा अथवा क्रिसी अन्य अनात्मवस्तु में नित्यता सम्मव नहीं हो सकती, अत: 
नित्य आत्मा की कार्यता न ज्ञान में बन सकेती हैन तो अर्थ में हं। बन सकती है 
॥७६॥ आत्मा ज्ञान को जान सकता है किन्तु उनके पूर्वापरभाव था कार्यकारणभाव 
का प्रत्यक्षतः ज्ञान नहीं कर सकता. अत: ज्ञान और ज्ञेय में भी कार्यकारण भ!व नहीं 
बन सकता । ५०॥ यदि अनुमान के द्वारा काये से पूवें कारण की सिद्धि की जाती है-- 
“तग्मादिदं ज्ञानमुत्पन्नम्‌” इस प्रकार कार्यता का ग्रहण माना जाता है। वह भी सम्भव 
नहीं, क्योंकि प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा जो पदार्थ गृहीत नहीं, अनुमान उश्चका ग्राहक 
नहीं बन सकता । पूर्वोत्तरभाव प्रत्यक्ष के द्वारा गृहीत न होने के कारण अनुमान का 
भी विषय नहीं हो सकता, इसका उपपादन पहले भी किया जा चुका है ॥८५१ ८२॥ 
अनुमान के विषय का प्रत्यक्ष से ग्रहण न होने पर अनुमान प्रवत्त नहीं हो सकता, 
और उत्तरानुमान के विषय का पू्वानुमान के द्वारा ग्रहण मानने पर अनवस्था प्रसक्त 
होती है ॥८५२।। कार्यकारणभावादि जब गृहीत ही नहीं तब उन्हें किसी भी घर्मी का 
घर्मं नहीं माना जा सकृता । इस प्रकार लोकप्रत्तिद्ध कार्ग्रंकारणभाव की छपपत्ति नहीं 


हो सकतो ।॥।८४।। 
ज्ञान को सालम्बन मानते पर ही वस्तु की सिद्धि होती है; कार्य्ञान और 


: अंक हैं नह... 
३... व कर है 

ष्र 
के ध 


श्छोंक: ३ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेंद! ४२७ 





वातिकालद्धारः 
कारणभाव: | सालम्ब्ननत्वस्य कथम सिद्धिरिति चेत्‌ । उच्यते-- 
* कारणमेवाल्म्रनमभिह जगति न दुष्टिमात्रण। 
प्रतिभासमात्रकेण तु तमिरिकधियोर्थव तत्प्राप्तम्‌ ॥| ८५५ ॥ 
यस्य यत्कारणं वस्त न तत्कारणतो बिना। चक्ष रादिधियाम्प्राप्ता न विनालम्बनं स्थितिः ॥८९॥) 
विनापि वाल म्बनेन चक्ष॒रादिविदने निशीथिनीनाथद्वयाक्ारमुपजायमानमीक्ष्यते । 
तत आलम्बनकारणमन्तरेणाप्युयजायमानं व्यभिचारतो नाल्म्बनकारणकार्य विज्ञान- 
मिति युक्तम्‌। एप हि कार्यक्रारणभाव: परस्परं भेदे सति व्याप्यव्यापकभावों य:। 
का रणमन्तरेण कार्यस्य भावे न तत्तस्वथ कार्यन्नापि कारणन्ततो निरालम्बनत्वात्सकल- 
वस्त्वसिद्धि: कुत एवं कार्यकारणभाव: । 54: 3 न 
अथापि स्यथ!त्‌ । न कारणत्वेनालम्बन प्रपि तु ग्राह्म त्वेन, तदष्युक्तम्‌ । यत:-- 
न नीलाद्यतिरेकेण ग्राह्मयत्तमपरडकक्‍्वचित्‌ । नीलादिता च विश्रान्तविज्ञानेःप्यवभासात्‌ ॥ष्णा 
पुर:स्फुटावभासित्वं भ्रान्तेर्वा न किमीक्ष्यते | तस्माश्न किज्चिदग्राह्मत्व यद्भ्रान्तादतिरिच्यते ॥८५॥ 
अथापि स्याद भ्रान्तमेव सकल संवेदनमिति | यत: -- 
नवार्थंकारिता काचिद्‌ अ्रान्तचित्तावभासिन: । ततोप्रद्विययम्श्नान्तमपरत्र विपयंयः ॥५९॥ 
वातिकालछ्धा र-व्या ख्या 
कारणज्ञान दोनों ही जब्र निरालम्बन हैं, न कोई कार्य, न कारण, तब कार्यकारण भाव 
किसका होगा ? ज्ञान को सालम्बनता की असिद्धि क्योंकर होगी ? इसका उत्तर 
यह है कि कार्णतत्त्व ही आलम्बन है और आलम्बनता प्रतीत्तिमात्र सिद्ध है, तब 
तविशिक व्यक्ति के द्वारा गृहीत केशोन्म्‌ूऋादि में भी कार्यकारणभाव मानना होगा 
॥८5५॥ जिसका जो कारण होता है, उप्तके बिना उसको स्थिति न मानने पर चा क्षु- 
षादि ज्ञानों की अवस्थिति नहीं हो सकती, क्योंकि उनका कोई आलम्बन नहीं ॥५६॥ 
आलम्बन के बिना ही च!क्ष॒षादि ज्ञानों की सत्ता प्रतीति होती है, क्योंकि “निषोथनी- 
नाथ! (चन्द्रमा) में द्वित्व न होने पर भी 'द्वी चन्द्रौ' ऐसी प्रतीत्ति हाती है इससे यह सिद्ध 
होता है कि आलम्बन और चाक्षषादि ज्ञानों का कार्यकारणभावनियम व्यभिचरित 
होता है। अत: आलम्बन ओौर उसके ज्ञान का कायंकारणभाव युक्त है। परस्पर भेद 
होने पर भी व्याप्य-व्यापक भाव के आधार पर जो कायंकारणभाव सिद्ध होता है 
वह भी कारण के बिना ही सिद्ध होता है वह कारण के बिना काये को प्रतोति से यह 
परिभासित होंता है न तो कोई कायं है न उसका कारण । निरालम्बन पक्ष मे जब 
कोई वस्तु ही सिद्ध नहीं तब कार्यकरारणभाव किसका ? यह जो कहा जाता है घटादि 
में कारणत्व प्रयुक्त आलम्बनता नहीं मानी जाती, अपितु ग्राह्यत्व प्रयुक्त अर्थात्‌ घट'दि 
पदार्थ अपने ज्ञान के ग्राह्मय होने के कारण आलम्बन है, ः थे 


वह भी युक्तियुक्त नहीं, क्योंकि 
नीलादि आकः!रो से भिन्न ग्राह्मय नाम का क्रोई और प्रसिद्ध नहीं और नील!दि पदाथ्थे 


तो अ्रमज्ञानों में भी अवभाधित होते हैं ॥5७॥ शुक्ति आदि पुरस्थित पदार्थों में 
णजत।दि का भान सर्वेजनीन है, किन्तु भ्रमज्ञानों का ग्राह्म सत्‌ नहीं होता ॥८८५)। 
'शंका-सभी ज्ञान अ्रमात्मक हैं, कयों।क अ्रमात्मक ज्ञान में अवभासित होनेवाला 
कोई भी पदार्थ: अर्थ क्रिय कारी नहीं होता, अत: भ्रमज्ञान असह्विषयक है। अन्य विषय 
(रज्जु आदि) में अन्य (सर्पादि) का भान होने से वह विपयंय कहलाता है ॥८९॥ 
. समाधान--अधथंक्तिया' छब्द से अर्थ ( विषय ) विवक्षित है? अथवा सवेदन 





४२८ स्नष्य॑ प्रसाणवात्तिकंम्‌ [ परिच्छेद! रे 


वातिकालद्टा रः 
ध्त्रा प्युच्य ते--- 
श्र्थक्रियाकिमर्थात्मा तत्स॑वेद्यात्पात्मता । अथ संवेदनं तद्वा स्वभप्यसता यत! ॥९०ण 
भर्यान्तरं तत्क्रिया चेत्तदावादसन्त सः) असत्त्वे हिं न कार्यस्य कारणस्यापि नास्तिता ॥६५ 
यदि का यंमर्थक्नियाभिमतन्नास्ति तदेवासत्कारणमप्यासीदिति कुतः। नाच््यस्या- 

! भत्त्वेन्यदसदतिप्रसज्भात्‌ । यदि नाम कार्यस्थाभावे कार्यकारणसाम्नर्थ्ममेव न भवति। 
न तु स्वरूपमसत्‌ । अथ ज्ञानमर्थक्रिया । तन्नापि दयी गति:। तद्दा शानमपरं वा । तदेव 
ज्ञान पुनरत्पद्यमानमर्थ क्रिया चेत्‌ । ञआन्तेडपि पुनः पुनरुत्पद्यत एव भआरान्त विज्ञानप्त 
ह्येकक्षणभाव्येव आरान्तं विज्ञानम्‌ | अथ स्पर्शादि विज्ञानम्‌ | तदप्यसत्‌ । 

यदि नाभापरोत्पत्तिः स एव विषयो5स्तु सनु॥ अपरस्य तु सज्भावः कथमन्यस्य वेदने ॥६२॥ 
स्ववेदनेःप्यनाश्वासः का वार्ता परवेदने | तद्व दनेध्प्यसत्यत्वडुकथन्नाम न शड्क्‍्यते ॥९३॥ 
चक्ष्‌ स्संवेदनात्स्पशंसं वित्केन विशिष्यते । तन्नाथपरितोषश्चेत्‌ ॥ 220 कृतो नु स! ॥४४॥ 
यथा खलु चक्षुविज्ञानें निरालम्बनता तथा स्पशं विज्ञानेडपि, ह्योरपीन्द्रियज्ञान- 
व्वाविशेषात्‌। तिभिरद्युपधातसम्भाववा हणेरपि समानोभयथ्र दर्शनात्‌। अपितु 
ज्वरोपघातादुष्णसंवेदनात्प रितो षादिता चेत्‌ । हिमलभये5पि तु ज्वरोपधातादुष्णसंवेद- 
वि "/".. वातिकाषद्धार-व्याव्या 
(ज्ञान) ? यदि अर्थ विवक्षित है तब वह ज्ञानत्वेच ज्ञानाकारत्वेच प्रतीत ही होता है। 
उसका बत्यन्ताभाव क्यों होगा ? यदि भर्थक्रिया छब्द से ज्ञान विवक्षित है तब ज्ञान 
के लिए विषप का साथ होता आवश्यक है क्‍योंकि अस्द्‌ घिषय से स्वप्नज्ञानादि 
निष्पत्ति देखी जाती है ॥६०।॥। अथंक्तिया यदि ज्ञात ओर जशेय से भिन्‍न मानी जाती है 
तब अग्न्यादि के बिना दाहादि अरथक्तया की अवुपपत्ति नहीं हो खकती, क्योंकि स्वप्न 
में अग्नि के न होने पर भी दोहादि का भाग हांता है !!६१॥ अर्थात्‌ यदि काये को 
अथेक्रिया माना जाता है क्‍्यों।क अन्य पदार्थ के असद होने पर अन्य को असत्ता नहीं 
मानी जाती, अन्यथा अश्वादि के अभाव में गी आदि की असत्ता प्रसक्त होती । काय॑ का 
अभाव होचे 7९ कारण का अभाव नहीं होतः अपितु कारणस्वरूप का भान होने पर भी 
स्वप्नाग्न्यादि में व्यावहारिक दाहसामथ्यं नहीं माना जाता, यद्वि ज्ञान का अभिधान् 
अथंक्रिया शब्द से कहा जाता है वहाँ पर भी दो गांतयाँ ही हो सकती हैं । प्राक्वत ज्ञान 
अथवा अन्य | प्राकृत ज्ञान के भ्रमात्मक होने पर भी पुनः पुनः उसकी उत्पत्ति देखी 
जाती है । यदि जला दिज्ञानों की अथंक्रिया स्पर्श विज्ञान माना जाता है, वह भी उचित 
नहीं, क्योंकि यदि पु्व॑ंशञान से उत्तर ज्ञान की उत्पत्ति मानी जाती है तब पूर्व विज्ञान 
ही उत्तर का विषय बन जात है, किन्तु अन्य स्वरूप का ज्ञान होने पर अन्य स्वरूप 
का संदभाव क्योंकर होगा ? ॥९२।| जिसका स्वरूप-संवेदत पर भी विश्वास नहीं अन्य 
वेदन में क्यों होगा ? क्योंकि स्वरूपसंवेदल में भी स्वरूप के असत्त्व की आशक्छा हो 

जाती है ॥६३॥ 

चाक्षपसंवेदन के पश्चात्‌ सधुत्पन्त स्पर्शसंवेदन में क्या विशेषता ? केवल्ल परि- 
तोष मात्र हो जादा है ॥६४॥ वस्तुस्थिति यह है कि जसे चाक्ष्‌षज्ञान निरालम्बन है 
बसे ही स्पर्शन भी, क्योंकि दोनों ज्ञान इन्द्रियजन्य हैं। तिमिशदि दोषजन्यत्व कौ 
सम्भावना दोनों में उमानरूप से हो सकती है। भप्रि च ज्वरोपहत त्वशिन्द्रिय के हारा 


बाह्यवस्तु में प्रतीयमाच उष्णता पर विश्चास या परितोप होता है तब शीतकाल में भी 
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लोक! ३ ] प्रत्यक्ष-प रिच्छेदः ४२६. 
किला: - /  -/ ज्जपवाविकालकार। 
ननें5पि किन्न परितोष: । शपषि च-+- 
संवेदनप्रमाण>चेत्परितोष: किमर्थंकः । संवेदनम्प्रभा नोचेत्परितोष! किमर्थंकः ॥९श। 
यदि संवेदनम्प्रभाणनन्‍्तत एवाथंसिद्धिः किमपरम्परितोष! करिष्यति । 
संवेदनान्न सिद्ध यत्परितोषशतेरपि । कथन्तह्साध्यमन्यो हि परितोषो न साधनम्‌ ॥६६॥ 
संवेदनादपरस्य परितोषस्य क उपयोग: | अथ साघनडञ्चेत्कथमन्येनाध्यस्य 
सिद्धि: । सम्बन्धाच्चेत्‌ । सम्बन्ध: केन सिद्ध: परितोषतइचेत्‌ तन्नापि सम्बन्धसिद्धि रपे- 
क्षणीयेत्यनवस्था । संवेदनाच्चेत्तत एवार्थेंसिद्धिरिति वथा परितोष:। तत्र चस एवं 
दोष! । यदि संवेदना दर्थ सिद्धि! किन्‍न पृव॑संवेदनात्‌ । अनेनार्थाधिमुक्तिरपि प्रत्युक्ता । 
थाहि-- 
अर्याधिमुक्तिः संवित्तेरन्या नाथेस्थ साधिका । संधिदेवाधिमुक्तिश्चेत्संविष्सर्वाथंथा धिका ॥९७॥ 
अनेनाशिलाषस्मृती च्छाह षादयो5पि व्याख्याता:। किज्च | सवेदतादभिलाषा- 
दयो न तेभ्य) संवेदनमिति यत्तकि!|ञ्चदेतत्‌ | 
अथापि स्थात्‌ । भवतु सर्वंसवेदनानां सालम्बनता न काचिस्न; क्षति: । प्रमाणा- 
प्रमाणविभाग: कथमिति चेत॒ । 
लोकिकालोकिकत्वेन प्रमाणतरसंस्थिति: । विभाग़ः स कथं ज्ञातो बाधकेतरसज्भमात्‌ ॥६५॥ 





वातिका ल छा र-व्या ख्या 
बेसा परितोष क्यों न होगा ? दूसरी बात यह भी है कि यदि संवेदन प्रमाणात्मक है 
तब परितोष से वया लाभ और संवेदन यदि प्रमाणभूत नहीं तब भी परितोष की क्या 
साथेकता ? ॥६९५॥ अर्थात्‌ प्रमाणभूत संवेदन के द्वारा ही क्षय की सत्ता सिद्ध हो जाती 
है उससे अधिक परितोष कया करेगा ? । जो वस्तु संवेदन से सिद्ध नहीं उसकी सिद्धि 
सेकड़ों परिततोष से भी नहीं हो सकती, क्ष्योंकि परितोष कोई बस्तु-सदभाव का साघन 
नहीं माना जाता ॥६६॥ अर्थात्‌ संवेदन से भिन्‍त परितोष का क्या उपयोग ? यदि 
उससे अथ की सिद्धि मानी जाती है तब असाधन से साध्य की सिद्धि क्‍्योंकरय होगी ? 
संबन्ध विशेष के द्वारा--“ऐस! नहीं कहा जा सकता” क्योंकि संबन्ध की सिद्धि किससे 
होगी ? यहाँ पर परितोष के द्वारा ऐसा कहने पर वहाँ पर भी संबन्धान्तर की अपेक्षा 
हो सकती है यदि संवेदन के द्वारा संबंध की सिद्धि की जाती है तब परितोष व्यथं हो 
जाता है। जत: संवेदन के द्वारा अर्थ की सिद्धि मानी जाती है इसीलिए अथ॑ को 
अधिमुक्ति (निश्चय) निरस्त हो जाती है क्योंकि अर्थ.की अधिमुक्ति संवित्ति से भिन्‍त 
है अथवा अभिन्‍न, भिन्न होने पर अर्थ को साधिका नहीं हो सकती, संवित्‌ ही यदि 
अघीन उनकी है तब संविद्‌ ही सर्वार्थ-साधिका हो जाती है ॥६७॥ इसी प्रकार 
अभिलाप (शब्दप्रयोंग) स्मृति, इच्छा और हेषादि का भी निराश हो जाता है। न तो 
संवेदन से अभिलाषादि और न अभिलापादि से संवेदन को सिद्धि हो सकती है। 
शंका-सभी संवेदन (ज्ञान) यदि सालम्बत मान लिये जाते हैं, तब भी हमारी 

(बौद्धों की) कोई क्षति नहीं । यदि सभो ज्ञान सालम्बन हैं, तब यह ज्ञान प्रमाण है 
ओर यह अप्रमाण-- एसी व्यवस्था क्योंकर होगी ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि 
लोकिक (जाग्रदादि व्यावहारिक) ज्ञान प्रमाण क्षीर अलोकिक (स्वाप्तादि प्रातीतिक) 
ज्ञान क्षप्रमाण है । ठौकिकत्व और अलोकिकत्व की व्यवस्था अबाधित्व तथा अबाधि: 
तत्व के आधार एश हो जायगी ॥६८५॥ 


४३० (भांष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ पेरिच्छेदः २ 


वातिकालद्धारः 
बाधकेतरयी: केन लौकिकेतरता स्थितिः । बाधकेतरस:द्रावादनवस्था प्रसज्यते ॥९९॥ 
असाधारणमलौकिकमित रदन्यथा चेत्‌ यत्किड्ट्चिदेतत्‌ । तथा हि-- 
तयोस्संवेदनन्नास्ति न प्रत्यक्षानुभे यत्तः । प्रत्यक्षेण हिं संवित्ति: संवेध नापरत्र सा ॥१००॥ 
ममतत्वतिभाति परस्य वेति नात्रावतार: प्रत्यक्षस्यथ । अनुमा ना त्संवेदनमिति चेत । 
सम्बन्धग्रहणाभावेब्नुमानस्पोदयः कुतः । रोमाज्चादिक्रियाइष्ट: स्वच्ष्टस्त्यनुभा न॒ हि ॥१० शा 
धमकारय दशा नाग्निः स॒ एवात्र प्रसिध्यति | सामान्यविषयं यस्मादनुमानन्न भेदवित्‌ ॥१०२॥ 
तंत्र धमप्य भेदाच्चेंद्रोमाऊचेडपि किमेकता | एकत्वाभिनिवेशो5पि न ज्ञानादपरः संवित ॥१०३॥ 
यत्र मया चक्षुनिवेशितन्तत्रवानेनेति व्यवहारादेकतेति चेत्‌ । ते मिरिकोपलब्ध 
केशादावपि समानमेतत्‌ । तत्र।पि तमिरिक्रयोरेकार्थाभिनिवेश: समान: । किज्च यथा 
_ की  __सििभष।:--+7 | 


वारतिकालद्धा र-व्या ख्या 
समाधान--बाधकट्व और अबाधकत्व - निर्णय करने के लिए बाधकत्वादि की 
'क्पेक्षा से भनवस्था ग्रसक्त होती है !।६९॥ 
शंका-शुक्ति- रजतादि अलौकिक १दार्थ अपाधारण हैं अर्धात्‌ जिसको शुक्ति का 
ज्ञान है, केवल उश्षी को दिखते और व्यावहारिक या लौकिक घढ्ादि पदार्थ साधारण 
भर्थात्‌ सभी पुरुषों के दिखनेवाले हैं. अतः: साधारणत्वासाधारणत्व के आधार पर 
लौकिकत्वादि का निश्चय मानने पर अनवस्था नहीं होती । 
समाधान--यह विषय स्वं-साधारण है और यह अछाधारण है--इस प्रकार का 
विभेद न तो प्रत्यक्षट: होता है और न अनुमान से हो सकता है। प्रत्यक्ष के द्वारा तो 
केवल संवेध विषय का हो भानच होता है, उसम्नके साध।रणत्वादि धर्मों का नहीं 
॥१००॥ अर्थात्‌ यह पदार्थ केवल मुझे ही दिखता (अश्चाध।रण ) है! अथवा दूसरों को 
भी दिल्लाई देता (साधावण ) है ? ऐसा प्रत्यक्ष से नहीं जाना जाता। प्रत्यक्षागृहीत 
होने पर भी अनुमान से उसका ज्ञान हो जायगा--ऐसा यदि कहा जाता है तो नहीं 
कह सकते, क्यों कि व्याप्य-ध्यापक का सम्बन्ध गृहीत न होने के कारण अनुमान का 
उदय ही केसे होगा ? शीत-जन्य रोमाज्वादि क्रिया को देखकर उससे हिमादिया 
बह्नचभावादि का अबुमान नहीं होता ॥१०१॥ धूमात्मक काय्य!लज़्ः को देखकर जो 
अग्नि का अनुमान होता है, उसमें किसी प्रकार को विशेषता का भान नहीं होता कि 
यह वही धूम-सहचरित अग्नि है, जो महानस में थी या अन्य । केवल सामान्य अग्नि 
का ही ज्ञान होता है, उसकी किसो भेदक विशेषता का नहीं ।!१०२॥ जंसे घृम को 
देखकर सिद्ध अग्नि में एकरूपता नहीं अपितु विशेषता मानी जाती है, भर्थात्‌ तारण- 
धम (घास से जलाई गई) के द्वारा तारण अग्नि ओर अतारणधूम के द्वारा अतारण 
ओग्नि का अनुमान होता है, वेसे रोमाञच के द्वारा शीत की कल्पना में कोई विशेषता 
नहीं देखी जाती, अत: साधारणत्व असाधारणत्व के आधार पर लोकिकत्वालौकिकत्व ॥ 
का निर्णय नहीं किया जा सकता | विषय और ज्ञान दोनों का अभेद होने के कारण ._ 
जैसे ज्ञान में कोई विशेषता नहीं होती वसे विषय में भीं साधारणत्व से न्‍ 


विशेषता सम्भव नहीं ॥१०३।। ४ 
शंका- जो विषय एक व्यक्ति के ज्ञान का विषय है वही दूसरे का विषय होकर 


साधारण कहलाता है, इस साधारणता की अनुभूति इस प्रकार है कि “यत्र मय 
चक्षनिवेशितं तत्रेव अनेन” थर्थात्‌ हमारे चक्षुसन्निकर्ष का जो श्षाश्रय है वही दुधरे 
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वातिकालद्धा रः 

तैमिरिकोपलब्घे कैसचित्संवेदतम्‌॥। तथापरत्रापि सर्वेण संवेदनड्चेत्‌ स्तम्भादौनात्र 
प्रमाणम्‌ । न च॒ तै मिश्किन स्तम्भस्य वेदनम्‌ । उपहतेन्द्रियत्वादसवेदने5पि न दोष इत्ति 
चेत्‌ । नतपहते निद्रयत्वडूकुतो ज्ञायते | असत्या्थंसवेदनादिति चेत्‌। सोध्य मतरेतराश्र- 
यदोष: । सत्युपघाते5्सत्यत्वमन्षत्यत्वे चोपधात:। तस्मात्परेण न किड्चिदुपलभ्यते । 

नन नोपलम्यत इत्यपि नास्त्येवाप्रत्यक्षेणवान्योपलम्यरूपविविवतोपलम्भात्मन[ 
प्रोपलम्यमानताप्रतिषेध: | तथा विषयत्वात्तस्य परप्रत्यक्षस्थ न प्रतिषंध:। कथर्न्तह 
तेनोपलमभ्यते परोपलभ्यरूपम्‌ ! अथोपलम्यते तद्ग॒पम्परेणीपलमभ्यमानता नोपलम्यत 
इति चेत्‌। किन्तद्रपादपरापरोपलम्यभारता | अथ तद्गूशमेव | तद्ग॒पत्वे कयमनुपलम्भ: । 
पस्रूपःवे कथम्परेण तदुपलभ्यतेत्युपलभ्यमानत।। परेणोपलभम्यते न स पदार्थ इति 
कथमसा परेणो५लब्ध:। यस्‍स्य ह्यपलम्यमाच्तोपलम्यते स एवानपलब्ध:। तथा च स 
पदार्थ: न वे)चिदुपलब्ध: । स्वस्वोपलभ्यमा।नतया एवं परस्परव्यावत्तताया: स्वप रा भ्या- 











वातिकालद्धा र-व्याख्या 
व्यक्ति के चक्ष सन्निकर्ष का भी आश्रय है। इस प्रक्रार की अनुभूति का विषय साधारण 
या लोौकिक (व्यावहार्कि) कहलाता है | अत: लोकिकत्वरूप विशेषता का भान क्‍यों 
नहीं होगा ? । न्‍ 
समाधान इस प्रकार की साधारणता तो भ्रम के विषयीभुत अलौकिक पदार्थों 
में भी अनुभव सिद्ध है । जहाँ दो व्यक्तियों को एक साथ केशोन्मूक का अब हो जाता 
है वहाँ पद दोनों व्यक्ति इस अंश में सहमत पाये जाते हैं कक हम दोनों को शुक्ति में 
रजत का या केह्नोन्मृका दि का अ्रम हुआ । 
शंका--जब एक व्यक्ति अपनी उपहत (दोषयुक्त) इन्द्रिय के द्वारा ग्रहण करता है 
और दूसरा भी वसा ही देखता है तब .निश्चितरूप से यह कहा जा सक्षता है कि दूसरे 
के इन्द्रिय में भी समान दोष है । अत: उस दोष की सम्रानता होने के कारण विषय- 
अ्रम में समानत! आ जाती है, वस्त्तुत: नहीं । 
समाधान - - एक अन्त व्यक्ति को यह कंसे ्ि थ्वित होगा कि दूसरे व्यक्ति का भी 
इन्द्रिय उपहत या दोषपूर्ण है। यदि कहा जाय कि असत्य अर्थ की समान कल्पना के 
आधार पर इन्द्रियगत दोष की कल्पना को जा सकती है, तब अन्योन्याश्रयता दोष 
प्रसवत हो जाता है, क्योंकि असत्श अर्थ का भान हो जाने से इन्द्रिय में दोष भौर- 
इल्द्रिय में दोष हो जाने के काःण असत्यार्थ का भान । फलछत: यह निश्चित हो जाता 
है कि एक व्यक्ति के विषय का भान दूसरे को नहीं हो सकता, कोई वस्तु स घारण नहीं 
जिसे लौकिक कहा जा सके । वस्तुस्थिति यह है कि सवंत्र भ्रमस्थलों पर एक व्यक्ति 
को जो पदार्थ अवभाष्तित हो जाता है, वही दूसरे को नहीं हो सकता । हाँ, उस सन्तत्ति 
के क्षणान्तर का ग्रहण माना था सकता है, दो ग्राह्म पदार्थों की एकता सम्भव न हो 
सकने के कारण छनकी एकरूपता या स'धारणता! का उपपादन नहीं किया जा सकता ॥ 
पदार्थ की सत्ता उपलभ्यमानता से अधिक भी नहीं कही जा सकती । उपलभ्यमानता 
साधारण नहीं, अधितु असाधारण होती है। '_्तरनन्‍्वय विनाशवाद में कोई भी धर्म अन्य 
साधारण नहीं होता क्योंकि बौद्ध-सिद्धयोगमियों का प्रत्यक्ष है “तर्व॑ स्वलक्षणं स्वलक्ष- 
णम्‌” इस प्रकार सभी पदा्थ एकमात्र अलौकिक कोटि में समा जाते हैं, लौकिक नाम 
का कोई पदा्थन्तर बचता नहीं । जब बाह्यपदर्थ है ही नहीं तब उसके सत्त्वासत्त्व 
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४३२ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिष्छेद: २ 
| वातिकालड्टा रः 
मुषलम्भ इति न साधारणता नामोपलम्यस्यथ कस्यचित्‌ । न चोपलभ्यमानताव्यतिरेकेण 
पदाथ इति स्वसंवेदनाग्रहाका रव॒त्सं वेदनमात्रकम्‌ । न बाह्यपदार्थो नाम । यस्य सामथथ्य॑- 
लक्षणं सत्तव ख्चिन्त्यते । 
अथ संवेदनानामेव परपस्प रद्ध।यंका रण भावात्था मथ्य॑लक्षणम्प रमा थ सत्त्व म्प्र ति- 


पायते | तदप्पसत । ; थ 
स्वसंवेदनमात्रत्वे प्रत्यक्षत्वेनुमा कृत:। कार्यकारणभावे४पि ज्ञानयोश ह्यते कथम्‌ ॥१०४॥ 


विदद्धयेन न तेनेव स्वमात्रस्य प्रवेरनात । यदा कारणविज्ञानन्तदा कार्याप्रवेदनात्‌ ॥१०५॥ 

झारणस्वं कथब्तस्थ ग्रह्यते कार्यवेदने | कायेकालेउपि तप्नास्ति का्य॑त्वं घृह्यतां कथम्‌ ॥१०६॥ 

अनुमानात्प रिज्ञानं कारणस्य यदीष्यते । तदा«्नुमानान्न ज्ञातमिदानीं ज्ञायते कथम्‌ ॥१०७॥ 

पृव प्रत्यक्षतों ज्ञातमिदानीमनुमानतः | इदानीन्नास्ति तज्ज्ञानमनुमानेन वित्कथम्‌ ॥१०८॥ 

प्‌्व॑त्वे नानुमानउ्चेन्न प्रस्यक्षेण वेदनाद्‌। पर्व॑त्वमधिकन्तस्पानुभमानेन चेदसत्‌ ॥१०९। 

प॒ब॑त्वन्नाभ नवास्ति प्रश्यक्षेणास्थ बाधनात्‌ ! तस्मात्पूव॑स्य रूपस्यथ न संवित्तिः कथज्चन ॥११०॥ 

स्मृतिमात्र॑ हि तन्नास्ति न श्रमा तत्स्ववेदनात्‌ | स्वसंवेदनमात्रव््च॒ प्रत्यक्षन्तत्स्ववेदनात ॥१११॥ 

ततस्तस्य न संवित्तिरन्‍्यकायंतया तया । तस्मात्साभथ्यंसंसिद्धिः ज्ञाने ज्ञेगे न विद्यते ॥११२॥ 

किझच-- 
कार्यकारणभावोथ्यं सदसत्त्वे न विद्यते । नासतः कारणं किड्चिदश्वश्वद्धस्य विद्यते ॥११३॥ 
वातिकालच्ूा र-व्या ख्या 
का चिन्तन भी कसे हो सकता है। ज्ञान जब स्वसंवेदनमात्र है तब ज्ञानगत किसी 
विशेषता का छनुमान नहीं किया जा सकता । दो ज्ञानों का कार्यकाशणभाव होने पर 
भी दोनों ज्ञानों की समानता या अप्तमानता का भाव क्योंकेर होगा ? ॥१०४॥ उन्हीं 
दो ज्ञानों के द्वारा केवल एक-एक विषय का ही प्रवेदत होता है, दोनों का एक साथ 
नहीं । अर्थात्‌ जब कारण का विज्ञान होता है, तब कार्ये का नहीं भौर जब काये का 
प्रवेदन होता है, तब कारण का नहीं ॥१०५॥ क्ार्य-वेदन-काल में कारण की क्षारणता 
का ग्रहण क्योंकर होगा ? क्योंकि कार्यकाल में कारण है ही नहीं । इसी प्रकार कारण- 
काल में काये के न होनें पर तदगत कार्यता का ज्ञान घिज्ञानवाद में कंसे होगा! 
॥१०६।॥ यदि अनुमान कै द्वारा कारण का ज्ञान माना जाता है, तब अनुमान कै द्वारा 
क्षज्ञात पदार्थ अब क्योंकर ज्ञात होगा ? ॥१०७॥ पहले प्रत्यक्षतः ज्ञात पदार्थ का अब 
श्नुपान के द्वारा ज्ञान कैपे होगा ? ॥१०८॥ पूर्वविज्ञानगत पूर्वत्व अनुमान से गहीत 
नहीं होता, क्योंकि पूर्वतन प्रत्यक्ष से गृहीत है। यदि अनुमान के द्वारा पूृर्व॑त्व का 
अधिक भान माना जाता है, तब उसे अप्ततू मानना होगा ॥॥|१०६॥ वर्तमान कारण 
विज्ञान में पूर्वत्व धर्म प्रत्यक्षतः बाधित है, अतः बह है ही नहीं, अतः पूर्वरूप की संविति 
कथमपि नहीं हो सक्रती ॥११०।॥ पूर्व-विज्ञानगत पूर्वत्व धर्म को स्सृत्तिमाक्ष नहीं कह 
सकते, क्योंकि सभी ज्ञान स्वप्रकाथ हैं, अत: उनका स्वसंवेदन प्रत्यक्ष होता है १११॥ 
अतः अन्यज्ञान-कार्यत्वेन ज्ञान की संवित्ति नहीं हो सकती । निष्कर्ष यह है कि ज्ञान मैं 
स्वग्रहण-प्तामर्थ्य ही है, ज्ञेयार्थ के ग्रहण का सामर्थ्य नहीं ॥११२॥। 
दूसरी बात यह भी है कि-- 


गा कार्य-कारणभाव न सत्‌ पदार्थों का बन सकता है और न असत का 
का, क्योंकि अह्वश्यद्ध के समान असत्‌ पदार्थ का कौच कारण होगा ॥११३॥ यदि 





इलोक: दे ] प्रत्यक्ष-परिच्छेदः ४३३: 





वातिकालझ्ूार: 

अद्पन्ताभावतस्तस्थ कारणन्नेति चेन्मति: | प्रागभावि तु न कार्यमेतदप्यसदुत्तरम ॥११४॥ 

प्रागभाव: कर्थ सत्वेज्सत्वेष््पस्य कथम्मत: । असतः खरश्वद्धस्य प्रागभावों न विद्यते ॥११५॥ 

दर्शने प्रागभावश्चेदितरेतरसंत्रयः । न यावत्प्रागभावित्वन्तावदस्य न भाविता ॥११६॥ 

याव दस्य प्रागभावेन सम्बन्धों नास्ति न तावदुत्एत्तिः। यावच्च नोत्वत्तिस्ताव- 
त्पागभावस्य तत्त्वस्नास्ति | कारणस्य कार्यंशन्‍्यता आगमाव इति चेत्तदप्यसत्‌ । 

अन्यता सा किमन्यस्यथाकारणस्य न विद्यते | ततस्तेनापि सम्बन्धे तस्य कार्यम्भवेदसों |११७॥ 

: प्रागभावेन सम्बन्ध हि कार्यता । सच प्रागशाव: कार्यंशूस्यम्पदार्थास्तरम्‌ । 
तच्च कारणाभिमतादन्यदपि प्रागभावस्वभावम्भवेत्‌ । तेन च सम्बन्धे तत्कार्यतापि 
भावस्य कायमभृतस्य स्यात्‌ | तदत्वयव्यतिरेकाभावास्नेति चेत्‌। दक्तमत्रोत्तरमु--न च 
प्रागभावों नाम प्रत्यक्षादिप्रधाणग्राह्म:। स्वरूपमात्रमेव क्रायंका रणयोग ह्यते । कारण- 
स्वरूपमेव प्रागभाव इति चेत्‌ , कार्यस्यापि स्वरूपन्तथा स्यथात्‌ | भवत्येव तस्यापि 
कार्यान्‍्तरापेक्षया चेत्‌ । काब्णाभिमठापेक्षयापि किन्‍त भवति | तथा प्रतीत्यभावादिति 

वातिकालदूा र-व्या ख्या 
कहा जाय कि अश्वश्वुद्भादि पदाथ्े तो अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी हैं, अतः उनका कोई 
कारण नहीं हो शकता । हाँ, प्रागभाव का प्रतियोगी पदार्थ का कारण अवश्य होगा -- 
ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि प्रभाव भी छत या अस्त्‌ पदार्थ का नहीं हो सकता 
अर्थात्‌ गगनादि सत्‌ पदार्थों का प्रागभाव नहीं और खर-श्वृद्भादि अप्तत्‌ पदार्थों के 
प्रागभाव तो होगा ही कैसे ? ॥११५॥ कार्य की उत्पत्ति को देखकर प्रागभाव की 
कल्पना करते पर अन्धोष्न्याश्रग्र-दुरुद्धर हो जाता है। बर्थात॒ प्रागभावित्य को देखकर 
कार्यता और कार्यता को देखकर प्रागभाववत्ता का निश्चय होगा ॥११द्ा। अर्थात्‌ जबे 
तक घटादि पदार्थों के साथ प्रागभाव का सम्बन्ध स्थापित नहीं होता, तब तक बत्तकी 
उत्पत्ति नहों सिद्ध होती और जब तक्न उनत्तकी उत्पत्ति सिद्ध नहीं होती, तब तक 
प्रागभाव-योगित्व सिद्ध नहीं होता । | 
यदि कपालादि कारणों में घटादि कार्यों की शुन्यता का. प्रागभाव कहा जाता 
है, तब वह भी उचित नहीं, क्‍योंकि क्या घहादि कार्यों की शुन्यता कपालादि कारणों 
में ही है ? भ्रथवा शिलातलादि अकारणों में भी ? शिला-तलादि में भी वह शून्‍्यतारूप 
घटादि का प्राजरभाव रहता है, अतः उत्तते भी घटादि की उत्पत्ति प्रसक्त होती है 
॥११७।॥ आशय यह है कि धटादि का प्रागभाव जहाँ रहता है, वहीं घटादि की 
उत्पत्ति माननी होगी । प्रागभाव कार्य की शृन्यतारूप पदार्थान्तर है। वह जंब दिला- 
तलादि में भी है, तब वहाँ भी घटादि की उत्पत्ति होनी चाहिए । शिलादि का घटादि 
के साथ अन्वय-ध्यत्तिरेक नहीं, अत: वहाँ घटादि की उत्पत्ति क्यों होगी? इस प्रइन का 
उत्तर दिया जा चूका है कि अन्वय-व्यतिरेक अनेकान्तिक है । गज ध 
प्रागभाव प्रत्यक्षादि प्रमाणों का ग्राह्म भी नहीं । कार्य और कारण का स्वरूप- 
मात्र हो प्रतीत होता है, प्रागभाव नहीं। प्रागभाव को यदि कारण का स्वरूप हो 
माना जाता है, तब काये के स्वरूप को भी प्रागभाव कहना होगा, क्योंकि कार्य भी 


कार्यान्‍्तर की अपेक्षा कारण हो सकता है। कपालादि कारणों की अपेक्षा भी जो 
घटादि का कार्यंमात्र स्वरूप है, उसको भी प्रागभाव क्यों नहीं मान सकते १-वेस? 
हा 
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वातिकालद्धारः 
येत्‌ | अनपेक्षितवस्तुन: प्रतीतिमात्रात्क: सम्प्रत्यय: । 
तस्माद्वस्तुस्वरूपेण गृह्मते सा न सम्भवा | तीलादिना न॒कार्यादित्वस्य तन्न ग्रहोः्परा। ॥११८॥ 
न खलु नीलादिना कारयंत्वेन च वस्तु गृह्मयते केनचित्‌ । नीलादिव्यतिरेक्षिण: 
कार्यंत्वस्याप्रतिपत्ते: । पूर्वापरभावे च प्रत्यक्षस्याप्रवृत्ते: कुत: ध्ागभावादिग्रहणम्‌ । 
अथा पि स्थात्‌ । सत एव कार्यत्वं कारणानां हि सति कार्ये व्यापारस्य सम्म- 
वात्‌ । असति तु निविषय: कथ॑ व्यापार: । अत्रोच्यते--- 
दृष्टवा श्रृत्वाध्य विज्ञाय हेतु: कार्यडकरोति किम्‌ । 
जडत्वात्‌ कारणाधीन: स्वभाव: स तथा भत्तः॥११७। 
ईश्वरस्य च हेतुत्वे स हेतूनान्तियोजकः । न चासतो न विज्ञान स ह्ष्यक्षधियों यत्ः ॥१२०॥ 
तत्र सत्कार्यवाद: कि किया कारणभीश्वर:ः । 
कि सांख्यमतमवल्म्ब्य सब सर्वत्र विद्यते ॥१२१॥ इति 
सदेव दृश्यते ल कार्यका रणभावों न्नाम । # वाउसदेदोप लभ्यकारणेन जगतामी- 
इवरेण कारणानाम्प्रतिनियमेन नियोग: । छत्सक्लज्चेत्‌ सर्वेदोपलम्यत इत्याकुना 
जगत: स्थिति: स्यात्‌ उपलम्भकाताम्प्रतिनियतानान्तेड भित्यपि यत्किव्चित्‌ | उपलम्भ- 
कानामपि सवंत्र सबवंदा भाव इति कः प्रतिनियशज्नों माश। क्िल्च-- 
कारणादसतः कार्य कार्थ किवा सतो भवेत्‌ । 
असतः कारणात्काय॑ मिति साध्वी व्यवस्थिति: !॥१ २२ 
वातिकालछूा र-व्या ख्या 
घतीति नहीं होती--एऐंसा कहना भी सम्भव नहीं, क्योंकि विज्ञात्रदाद में कोई बस्तु तो 
है ही नहों, प्रतीति ही है। विज्ञप्तिमात्रता पद कितना विध्वास फ्रिया जा सकता है? 
जो वस्तु जिस रूप में प्रतीत होतो है. वैसा सम्भव नहीं ) नीलादिरूपेण कायकारण 
भाव प्रतीत नहीं होता ॥ ११८॥ कार्य-कास्णभाव के नियामक पौर्वापयंभाव के ग्रहण में 
प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति ही नहीं होती, तब प्रत्यक्ष से कार्यकार्णभाव एवं प्रागभावादि का 
ग्रहण कप्ते होधा ? 
शंका “कार्य सदेव सत्पदार्थ ही होता है क्योंकि दण्ड-चक्रादि कारणों का 
बग्यापार घट-विषयक तभी हो सकता है, जब कि घट सत्‌ हो । काय॑ के असत होनें पर 
निविषयक व्यापार क॑से होगा ? है द 
समाधान--क्या ठण्डादिहेतुपदार्थ घटादि कार्यों को देख सुन और समझकर 
उनकी उत्पत्ति किया करते हैं ? यदि ऐसा है तब दण्डादि जड़ हेतुओं में यह चैतन्य हा 
स्वभाव सम्भव कयोंकर होगा ॥११६।॥ यदि ईहवर को कार्यवग का नियोजक माना 
जाता है तब कार्य को निश्चित रूप से सत्‌ ही मानना होगा, क्योंकि क्षसत पदाथ॑ का 
ज्ञान नहीं होता । ज्ञान के बिना कोई चेतन तत्त्व कारण-कलाप का प्रयोजक नहीं घन 
सकता ।'१२०॥ इस प्रकार या तो सांख्य-सम्मत सत्‌ कार्यवाद प्रसक्त होता है, अथवा 
न्‍न्यायसम्मत ईष्थरवाद ॥१२१॥ सद्‌ वस्तु के साथ अन्वय-त्यति रेक सम्भव नहीं काये 
कारणभाव क्योंकर होगा ? अथवा कायें को असद्‌ देखकर ईर्वर कारणकल/प का व 
नियोजक होता है। सत्‌ कार्यवाद में सभी कार्यों की सव्ंत्र उपलब्धि सम गे । 
कार्यकारणभाव की अतिनियतोपलब्धि अन्वय-व्यतिरेक के रूप में नहीं बह रा 
सकती | प्र/तनियम पदार्थ भी अस्पष्ट ओर अनिर्वाच्य है। दूसरी बात यह भी है क्या 
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वातिकालद्टा रः! 
को हि प्रध्वंस्ताभावात्थन्ताभावयोत्रिशेष:। आप्तीत्तन हेतुरिति चेतू। यदा- 
सीत्तदा न हेतु रन्यदा हेतुरिति सुभाषितम्‌ । यत्त एवमपि स्थात्‌ । 
असतो हदैतुतां प्राप्ती ये सन्‍्तस्ते न हेतव: | न हि व्यापारसदुभावस्तेपामेषाथ््च दरृश्यते ॥१२३॥ 


व्यापारेण च हेतुत्वे स व्यापार: कुतों भवेत्‌ | 
व्यापारदत्पदार्थाच्चेत्‌ू. व्यापारस्तत्र किम्पर: ॥१२४।। 
व्यापारों यदि तत्रापि सोथ्थों व्यवहितो भवेत्‌। 
व्यापारादेव कायंअ्चेन्मुते कार्योययो भवेत ॥१२शा 
तथा च चिरनष्ट्प तस्मिन्‌ कार्योदयों न किम्‌ । दीर्घा व्यापारमालेयमेतावत्कस्य जीवितम्‌ ॥॥१२६॥ 
अथ स्वरूपव्यापारस्तदा कार्यम्भविष्यति । व्यापारकाले छफायंञ्चेत्‌ समकालम्प्रसज्यते ॥१२७॥ 
भावकाले न कार्यस्य कारणस्यास्तिता यदि । चिरानन्तरनष्टस्थ को विशेषस्तथा सति ॥१२८॥ 
उत्पत्तिकाले सत्ता चेत्तदनन्तरभाविन: । उत्पत्ति: कार्यंतों नान्‍्या ततोइस्यथ समकालछता ॥१२९॥ 
स्पाद्गाददूषणात्पश्चाद्‌ हृथपक्षनिराक्रिया । इदानीम्बहुवक्तवब्यभिति तस्माद्विरम्यते ॥१३५॥। 
अथापि स्यात्‌ । ज्ञानस्यार्थ: कारणमित प्रागनुमानेन प्रतीयते। तदप्यसत्‌ । 
वातिकालच्ू र-व्या ख्या 
असत्‌ कारण से कार्य की उत्पत्ति होती है अथवा सत्‌ से मानी जाती है । .असत्‌ कारण 
से कार्य की सिद्धि मानना सम्भव ही नहीं ॥१२२॥ ध्वंस्ाभ/व और अत्यन्ताभाव में 
क्या विशेषता है जिसके जाधार पर कार्यकारणभाव माना जा सके। अस्तत्‌ को हेतु 
मानने पर कार्यका रणभाव का नेयत्य भज् हो जाता है। दण्डचक्राद असत्‌ पदाथ हैं, 
उन्हें कार्य का हेतु नहीं माना जा सकता है, तब उनसे कार्य क्‍यों होगा ? क्योंकि 
अध्॒त्‌ कायंबाद भें जेंसे व्यापार नित्िषयक होने से असम्भव हो जाता है वेसे ही असत्‌ 
बं।रणवाद में भी वही अतिप्रसज्भ उपस्थित होत/ हैं ॥१२३॥ कारण के व्यापार को 
काये का जनक नहीं खाना जा सकता, क्योंकि कारण असत्‌ है उसका व्यापार भी 
असत्‌ ही होगा। व्यापान्युक्त पदार्थ से व्यापर की उर्पत्ति भो असत्‌ कारणवाद में 
नहीं हो सकतो ।॥१२९४॥ कारण के न रहने पर भी उसके व्यापार से कार्य की निष्पत्ति 
मानी जाती है तब मृत शिता से भी पुत्र की उत्ात्ति माननी होगी ॥ १२५॥ इस प्रकार 
चिरविनष्ट कारण से भी कार्य की उत्पत्ति क्‍यों नहीं होती | कार्यक्रारणभाव की यह॑ 
माला बहुत ही लम्बी है तब तक कौन जीवित रहेगा ? 0१२६५ यदि का्ये-कारण के 
स्वरूप को ही ग्ापार माना जाता है, तब व्यापार को कारण का स्वरूप मानने पर 
कारण के अनन्तर ही कार्य होगा किन्तु व्यापार को काये का स्वरूप मानते पर 
व्यापार काल में ही काये मानना होगा | कार्ये और कारण को अनिष्न-पमकालता 
प्रपक्त होती है॥ ९२७॥ कार्य के भाव-काल में कारण की अस्तिता नहीं, तब कार्ये- 
काल में चिरविनष्ट कारण के रहने पर भी कोई विशेषता नहीं अर्थात्‌ क!ये-काल में 
न रहने वाला पदार्थ जेसे कारण नहीं हो सकता, वैसे चिरविनष्ठ पदार्थ भी कारण नहीं 
हो सकता ॥१२५॥ काये की उत्पत्ति के समय यद्दि अव्यवहित पूव॑भावी (कारण) पदार्थे 
की सत्ता मानी जाती है, तब कार्य और कारण की समकालता प्रसक्त होती है ॥२६९॥ . 
स्याद्वाद में दूषणा भिधान के अनन्तर सत्‌ और असत्‌-दोनों वादों का निराकरण 


किया गया । अब विविध विधाओं के विषय में प्रचुर वक्तव्य होने के कारण .्रस्तुत 
प्रसद्भ को विराम देते हैं॥ १५० ॥ - | 23. 


शंका--ज्ञानं विषय-जन्यम्‌ , विषय-सन्तिकर्षानत्तरं जायसानत्वात्‌'--इस प्रकाछ 
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वातिकालदूारः 
अनुमानात्प्रतीतस्य॒ प्रागध्यक्षावभासिन: । कथन्‍्तत्कायंतावित्तिरपर॒स्परमिश्रणे ॥१३१॥ 
यद्यपि नामानुमानेन प्रतीतस्य प्रागभाविता गतिः । प्रत्यक्षस्य ,संवेदनस्य तत्का- 
रणमिति केन प्रतीयते । न ह्मनुमानमिदल्तत्प्रत्यक्षहृष्टं वस्तु प्रत्यक्षत्य कारणमिति 
प्रतीतिमत्‌ । न खलू संवे्यमाने एवान्‌मानम्प्रवतंते । परोक्ष विषयत्वादस्य । नापि प्रत्य- 
क्षमनुमेये प्रदर्ततेडपरोक्षविषयत्वात्‌। न च॒ प्रतीयमानमेव परोक्षम्‌ । प्रतीयमानमेव 
परोक्षतया परोक्षमिति चेत्‌ । नेतदस्ति । यत:--- 
. स्वरुपेण प्रतीतिश्चेदन्‍्या काञ्सी परोक्षता । अस्पष्टाका रभासध्चेत्प्रत्यक्ष: स न किम्मतः ॥१३२॥ 
*  दयरूपस्य वित्तौ हि द्यम्प्रत्यक्षमिष्यते | यथार्ब्वाक्‌ पररूपेण स्तम्भादेवेंदनड्क्रमात्‌ ॥१३३॥ 
याद स पदार्थ: स्पष्टास्पष्टद्यरूप: । तदा तस्य प्रत्यक्षानुमानाभ्यां वेदने5पि 
प्रत्यक्षरूपत॑व भवेत्स्तम्भादेरवाक्परणागग्रहणवत्‌ । अथ स्पष्टास्पष्टते उपाधिवशात्नी- 
लतेव प्रदाथ्थस्वरूपम्‌ । 
उपाधिभेदादन्येन रूपेण यदि वेदनम्‌ । स्वंदाध्ष्यक्षता न॒स्यात्स्वरूपस्याप्रवेदनात्‌ ॥१३१०॥ 
अथ नीलादिसंवित्तिरिति प्रत्यक्षतोच्यते । प्रत्यक्षमनुभाषि स्यात्स्वस्य रूपस्य वित्तितः ॥!१३५॥ 
इन्द्रियेण वियोगाच्चेदध्यक्षशनानुमा भता । इन्द्रियेणापि संयोगो:६भया किन्‍्त भीयटे ॥१३६॥ 





वातिकालद्ूार-व्याख्या 
अनुमान के द्वारा अर्थ में ज्ञाब की कारणता सिद्ध होती है। 

समाधान--ज्ञान से १हले जो पदार्थ प्रत्यक्ष।वभासित था, उसमें छनुमान के द्वारा 
ज्ञान में अर्थ की का्यंता का अनुमान क्योंकर होगा, जब कि विषय ओर ज्ञान का 
परस्पर मिश्रण (जोड़-मेल) नहीं होता ॥१३१।॥ यद्यपि अनुमान के द्वारा प्रतीत पदार्थ 
में ज्ञान-प्रागभाविता का ज्ञान हो जायगा किन्तु अत्यक्ष ज्ञान की कारणता उस विषय 
में है-यह कैसे अवगत होगा ” अब्रुमान तो यह नहीं ; स्षिद्ध कर सकता कि प्रत्यक्ष-हृप्त 
पदार्थ प्रत्यक्ष ज्ञान का कारण है। दृष्ठ या इन्द्रिय-सन्निकृष्ठ वस्तु को अनुमान विषय 
नहीं कर सकता, क्योंकि अनुमान का विषय परोक्ष पदार्थ होता।है, प्रव्यक्ष नहीं। 
प्रत्यक्ष प्रमाण भी अनुमेयाथे में प्रवत्त नहीं होता, क्योंकि उसका विषय अपरोक्ष ही 
होता है | प्रतीयमान वस्तु परोक्ष होती है-ऐसा भी कोई नियम नहीं। परोक्षतवा 
प्रतीयमान वस्तु परोक्ष है-ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि स्वरूप तो प्रत्यक्ष है, 
उससे भिन्‍न परोक्षता और क्या ? अस्पष्टाकारावभासिता ही यदि परोक्षता है, तब 
स्वरूपत: या स्पष्टाकारावभासिता प्रत्यक्ष क्‍यों नहीं ? ॥१६२.। स्पष्ठ और अस्पष्ठ उभय 
रूप से वस्तु का ज्ञान होने पर वेसे हो प्रत्यक्ष माना जाता है जसे स्तम्भ आदि के पृव॑ 
कौर पर भागों का क्रमश: स्पष्टत्वेन और अस्पष्टत्वेत उभय भागों को मिलाकर एक 
प्रत्यक्ष ही माना जाता है--प्रत्यक्षोड्यम्‌ स्तम्भ:” ।१३३॥। भर्थात्‌ यदि एक ही पदार्थ 
स्पष्ट और अस्पष्ट दो रूपों में प्रतिभासित शत, है तब परभाग का अनुमान से अवगत 
होने पर भी प्रत्यक्षता ही मानी जाती है। यदि स्पष्टता और अस्पष्टता दोनों धर्म 
ओऔपाधिक माने जाते हैं, जेैपसे--“आकाश में नीलिमा”। तब उपाधि के भेद से अन्य 
रूप का भान माना जाता है। पदार्थ के अपने स्वरूप का प्रवेश न होने के कारण 
प्रत्यक्षता कभी नहीं होनी चाहिए ॥ १३४॥ यदि आकाशादिगत नीलिमा की प्रतीति 


को प्रत्यक्ष माना जाता है, तब अनुमान को भी प्रत्यक्ष मानना होगा ॥१३५॥ यदि: न बे 
जाय “पव॑तोे वल्लिमानु” यह ज्ञान इन्द्रियसंयोग के बिना ही. उत्पन्त हुआ है बत। ऐसे 


है 
न्‍ 






इछोकः ३ ] प्रत्यक्ष-प रिच्छेंदः ४३७ 
>> निनमम 


वातिकालड्ूारः 

इन्द्रियवियोग एव द्वि न सिध्यत्ति । तस्यानुमानेन स्वरूपस्य वेदनात्‌ । अर्थाभा- 
वान्नेन्द्रियसंयोग: । कथम्प्रतीयमानमप्यस्तु स्वरूपग्राहिणानुमानेतासत्‌ । असच्चेत्कथ्थ॑ 
वस्तुस्वरूपग्रहणमनुमानात्‌ । अथ नानुमीयत एवेन्द्रियसम्बन्ध: । 

व्यथ॑ंतेवानुमा नस्य न चानेन प्रवतंनम्‌ | न द्रष्टल्य॑ न च॒ स्पृश्यं वृथा तत्र प्रवतंनम्‌ ॥१३७॥ 
उपयोगार्थी हि पदार्थेन्‍नु मिते प्रवतंते । प्रवरतंकञ्च प्रमाणमतोड5प्रवतंकतायाम- 
प्रमाणमेव स्थात्‌ । अथ पश्चादभाविनो$नुमान मिन्द्रियसम्बन्धस्य तेन तदान्ीमिन्द्रिय- 
सम्बन्धाभावादप्रत्यक्षता | तदसत्‌ । 
भाविसम्बन्धमाने हि पूव रूपाप्रतीतितः | कारणत्वन्त गम्गेतानुमानं व्यथंकम्भवेत्‌ ।(१३८॥। 
तदेव मीयमानस्य स्वरूपेण न भाविता ) तदेव मीयमानत्वं॑ व्तमानत्वमुच्यते ॥१३९॥ 

न खलु वरत॑मानत्वमन्यदेव तदा स्वरूपेण प्रतिभासात्‌। स्वरूपप्रतिभासमानतंव 
वर्तमानता । अतीतादिरूपतया प्रतिभासमानत्वादवत्तमानतेति चेत्‌॥। ननन्‍्वतीतरूपता- 
प्नुमानेन कथम्प्रतीयते प्रत्यक्षप्रतिपनने5नुमानप्रवृत्ते: | प्रत्यक्षज्च नातीतरूपतायाम्प्रवु- 
त्तम्‌। न यदासो प्रत्यक्षेण हृश्यते तदाइतीतरूपता प्रतीयते । इदानीमतोतरूपतेति चेत्‌ । 


वातिकालदूुर व्याख्या 
प्रत्यक्ष न मानकर अनुमान माना जाता है, तब वहाँ इन्द्रियसंयोग का भी अनुमान क्यों 
नहीं कर लिया जाता ॥ १३६॥ अर्थात्‌ जिस इन्द्रियवियोग के आधार पर “पव॑तो 
वह्निमान्‌” इस ज्ञान को अनुमान माना जाता है तब इन्द्रियवियोग ही सिद्ध नहीं होता 
क्योंकि अनुमान के द्वारा उसका बेदन कर लिया जाता है। यदि कहा जाय कि पव॑ंत 
में अग्निरूप अर्थ के न होने से उसके साथ 'इन्द्रियसंयोग” का अनुमान क्योकर होगा 
स्वरूगत! प्रतीयमान वस्तु यदि असत्‌ है तब उसका अनुमान भी नहीं किया! जा सकता 
है। पदार्थ का अनुमान न होने पर इन्द्रिय सम्बन्ध की सिद्धि भी नहीं हो सकती । 
फलत: पव॑त में अग्निज्ञान की प्रव॒त्ति ही निष्फल हो जाती है क्‍योंकि अग्निन तो 
वहाँ द्रष्टव्य है और न स्प्रष्टवन्य ॥१३७॥ उपयोगार्थी पुरुष अग्न्यादि पदार्थ का अनुमान 
करके पर्वतादि में प्रवृत्त होता है प्रवतंक ज्ञान को प्रमाण कहा जाता है। अतः 
क्प्रवतंकता की अवस्था में उप्ते अप्रमाण ही माना जायेगा । 
शंका--यदि अनुमान के द्वारा पदचादुभावी इन्द्रिय सम्बन्ध की कल्पना की जाती 
है उसकी वर्तमानसत्ता न होने के कारण प्रत्यक्षता नहीं मानी जा सकती । 
समाधान--उक्त शंका सर्वथा असत्‌ है, क्योंकि भावी सम्बन्ध का अनुमान करने 

पर उस सम्बन्ध में ज्ञान को हेतुता ही सिद्ध नहीं होतो, अतः अनुमान ही व्यर्थ हो 
जाता ॥१३८५। इस प्रकार अनुमीयमान पदार्थ की स्वरूपसत्ता सिद्ध नहीं होती उसी 
अनुमीयमानता को वर्तमानता के रूप में व्यवहारमात्र कर दिया जाता है ॥ १३९ वस्तु 
की वतंमानता स्वरूप-प्रतीति से कोई भिन्‍न नहीं, स्वरूपतः प्रतिभासमानता ही वतें- 
मानता है। अतीतादि रूप से प्रतीयमानता भी अवतं मानता क्‍यों नहीं ? अ्रतीतरूपता 
का अनुमान कंसे होगा, क्योंकि जहाँ प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति होती है यहाँ अनुमान की भी । 
अवतंमानता में प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति न होने के कारण अनुमात्त से केसे सिद्ध होगा, क्‍योंकि 
जब तक कोई पदार्थ प्रत्यक्ष के द्वारा नहीं देखा जाता तब तक अतीततया भी उसकी 
प्रतीति नहीं हो सकती | अतीतरूपता यदि वतंमान में मानी जाती है तो वह अन्य 
ही भतीतरूपता माननी होगी । वह अन्य अतीतरूपता भी प्रत्यक्ष का बिषय न होने 
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वातिकालूडूर: 

अन्यदेव तहि जातम्‌ । तत्र च न प्रत्यक्षमति कथमनुमानम्‌ | यदपि पश्चात्रत्यक्षम्भ- 
विष्यति तस्यापि न भाविरूपता प्रत्यक्षे तेनानुमानावतारस्तत्रेति समानम्‌। 

नन्‍वेतदुभयो रपि समानम्‌ । परस्यापि न प्र॒त्यक्षतस्तथा प्रतीतिरिति कथन्तदुल्ले- 
खत: प्रर्या । न, तस्य वासनाबलायातस्तथा प्रत्ययस्ततरच । 

भर्थाभ्रयेणोद्‌ भवतस्तद्रूपमनुकुवंतः । तस्य केनचिदंशेन परतोअपि भिदा भवेद्‌ ॥१४०॥ 

इति वक्ष्यते | न पारम्पर्येण तत्‌ ज्ञानमर्धादुत्पन्नं वासनासमागमतोध्न्यथा कारण- 
मपि यथा भवतति द्विचन्द्रादिदर्शनं तिमिरादे: । तेनातीतक्रालख्पादागतं ज्ञानमतोता- 
घ्यवसायन्ततोञ्तीतकालतया ग्रहणादतीतमेव ? तनन्‍नत्वस्ति। न हि तस्येदानीन्‍न्तनत्वे 
प्रमाणम्‌ । | 

कथन्तहिं तस्य प्राप्ति: अस्तित्वादेव। कथमस्तित्वम्‌ । तेन दृश्यमानेन लिख्न 
व्यवस्थापनात्‌ | तद्द्व।रेण ज्ञानमाए तत्र प्रवतंकमिति समाप्तो व्यवहार: । 
ननु ज्ञानमथंमप्रतियत्कथम्प्रवतंकम्‌ | अव्यभिचादादेव । ननु केवलो5पि धर्मों 


न्‍अनन«-+मम«>-«-»»«»नक-नन-ालन-.. अमन. “कनानननन-म«मक, 


वातिकालद्ार-व्या रखूया 
पर अनुमान का विषय नहीं हों सकती । जो यह कहा जाता है. कि पश्चात्‌ प्रत्यक्ष 
होगा, उप्तकी भी भावीरूपता अनुमान के द्वारा सिद्ध नहीं की जा सकती । 

शंका-यह तथ्य तो 'बौद्ध तथा न्‍्याय'--दोनों वादियों के मन में समान है, 

क्योंकि बौद्ध के समान ही न्‍्याय-मंतानुसार भी अतीतरूपत! की प्रत्यक्षतः प्रतीति नहीं 
मानी जाती, तब अतीतोल्लेखी अनुमान-प्रर्या कंसे होगी ? 

समाधान--अनः दि वासनाओ के उदबोधन हे वंसी अतीति हो जाती है। वातिफ- 
कार आगे चलकर इसी परिच्छेद क पद्म ४०१ में कहेंगे -- 

“अर्थाश्रयेणो द्धव 6 ह्तद्रप प्रन्‌ कुर्वतः । 
तस्य केनचिदशेन परतो5पि भिदा भवेत्‌ ॥७४०।।/” 

[भर्थात्‌ समान रूपवाले पदार्थ का अवल्म्बन कर उत्पन्न होनेवाला ज्ञान यद्यपि 
पदार्थ का पूर्णहपेण अनुकरण करता है, तथापि प्रकीय ( वासना के ) आधार पर 
किसी-किसी अंश में विरूपता वेसी ही हो जाया करती है, जेंसे क्षपने पिता से उत्पन्न 
पुत्र में अहृन् वशात्‌ कुछ बेरूप्य आ जाता है ] ॥| १४० ॥ 

ज्ञान परम्परया भी पदार्थ से उत्पन्न नहीं होता, अपितु द्विचन्द्रादि का ज्ञान 
दो चन्द्रों से उत्पन्न न होकर तिमिर (नेत्रगत तिर॒मिरा) रोग से उत्पन्न हो जाता है। 
ठीक उसी प्रकार अतीतता से अनुत्पन्न कारणता अतीत पदार्थ को ही विषय करती 
है | अर्थात्‌ वर्तमान ज्ञान की कारणता अतीत विषयगत होती है। वतंमानगत 
कारणता में कोई प्रमाण नहीं । 

अतीत ओर वतंमान का कार्य-कारणभाव तब होगा, जब्च उनकी प्राप्ति हो, 

किन्तु अतीत और वतंमान की ब्राप्ति केसे ? इसका उत्तर है--अस्तित्वेत । हृष्यमान 

धमादि लिज् के द्वारा श्ग्यादि का अस्तित्व प्रतिपन्‍न होता है। सत्‌ विषय से उत्पन्न 
अनुमान ज्ञान भी वहाँ प्रवर्तक माना जाता है | 

 प्रश्न--लिज्भू-शान ( धूम-ज्ञान ) अग्निविषयक न होने के कारण अग्नि-ग्रहण में 


प्रवत्तंक कयोंकर होगा ? 
उत्तर--अव्य भिचाय के कारण | 
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(३) च्चामान्यकल्प ना-निरास:-- 


अशक्त सकमिति चेद्‌ बीजादेरहुगदिषु। 
इृष्ट! शक्ति, मता सा चेत्‌ संबृत्याउस्तु यथा तथा ॥ ४ ॥ 
कार्य. कारणभाव नाम का पदार्थ यदि सिद्ध नहीं होता, तब 'स्वेधशक्तम्‌” (सव- 


वातिकालद्धारः 
व्यवस्थापक: स्यात्‌ यथा व्यवस्थापको हृष्टस्तथा व्यवस्थापयति नानन्‍्यथेति कस्योपा- 
लम्भ: | किछझच-- 
शञानन्तद्रूपतासंगार्प्रवतेयति नापरम्‌ | तन्नार्थधाष्यव्सायञअ्च॒ नियती वासनावलात्‌ ॥१४१,। 
तस्मात्पूव॑ूपतया प्रतीयम्नानमिदानीमस्ति तदिति न ज्ञानेन प्रतीयते । इदानी- 
न्तद्र्पमस्ति तन्न दृश्यत एवातो5हश्य मानमेव परोक्षम । अप्रतीतिरेव परोक्षताप्रतीतिः 
परोक्षमेतदिति । 
परोक्षता चेदर्थस्प स्वभावोष्ष्यक्ष एवं सः | नानुमानम्भवेदतन्र॒ न व सन्देहसद्भति: ॥१४२॥। 
विनष्ट न भवेदेव तस्माज्ज्ञानस्तथाविधम्‌ । ज्ञानाथंयोन चेकत्वं तस्मात्सोध्यो न वेद्यते ॥१४५॥ 
तस्माद्यदनृमानमथ ग्रहण रूपरूप>चक्ष्‌ रादिसम्बन्धो5प्यनु मी य मा नो 5स्त्येवेत्य धयक्ष- 
तैवार्थस्यानमेयस्येति प्राप्तम्‌ । 
(३) सामान्यनिरास:-- 
न चंवम्‌ , यतो न परोक्षवस्तुविषय ज्ञानमर्थग्रहणरूपमतो नानुमानेंन प्रतीतस्य 
कारणभाव:। तस्घानत कार्यकारणमाव:। अत एवाह-- अशक्तं सवंभिति चेदिति। 


बज  ऑऑऑऑओआणख।एख: 











वातिकालडू: र-व्या ख्या 
,प्एन--सहंच रित धूम के कमान असहचरित धूम भी क्या अग्नि का गमक 
ताहै। 
उत्तर -हृष्टानू सारिणी अदृष्ट कल्पना की जातो है। क्या केवल धम अग्द्ि का 
गमक़ होता देखा गया है ? ऐसा प्रदन आप अपने से ही करें। ड 
दूसरी बात यह भी है कि ज्ञान विषयरूपता में उपचरित होकर ही प्रवतंक 
होता है । अर्थाध्यवसायरूपता तो वासना की देन है, फलतः श्रथेरूपेण प्रतीयमान ज्ञान 
प्रवतंऊ होता है और ज्ञान में अर्थाकारता वासना-समपित होतीं है ॥|१४१५१॥ 
निष्कषं यह है कि अतीत पदार्थ पू्वेरूपतया प्रतीयमान इस समय है, स्वरूपतः 
नहीं, अतः ज्ञान के द्वारा उसकी प्रतीति नहीं होती । इस समय जो विषय का अतीतत्व 
स्वरूप है, वह हृष्य नहीं, अतः अद्ृश्यमान वस्तु ही परोक्ष कही जाती है। अप्रतीति 
ही परोक्षता की प्रतोति है, अतः पदार्थ परोक्ष है। परोक्षता यदि पदाथे का स्वभाव 
है, तब उसे अध्यक्ष ( प्रत्यक्ष ) ही मानना हो गा, अनुमान या संशय की सद्भति नहीं 
॥१४२॥ पदार्थ के विनष्ट होने पर वसा ज्ञान नहीं होता, क्षतः ज्ञान और पदार्थ की 
एकता सम्भव नहीं, ऐस्ता पदार्थ ज्ञान कै द्वारा वेय नहीं होता । ।१४२-१४३ ॥ फलतः 
अरथंग्रहणरूप अनुमान एवं अनुमेय रूपादि के साथ चक्ष॒रादि का क्षनमीयमान सम्बन्ध 
भी पारमारथिक सिद्ध होता है--ऐसे पूर्वंपक्ष की स्थापना पर कहा जाता है-- 
(३) सामास्य-कल्पना का निशास -- 
ऐसा नहीं, क्योंकि परोक्ष वस्तु विषयक अनुमान न तो अर्थप्रहणात्मक है श्षौर न 
हसमें पारमाथिक हेतुता (कार्यकारणभाव) अतएव वातिककार ने कहा है--“श्षदक्तं 


(जप, 
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मकारणम्‌ ) ऐसा ७द्घोष क्‍यों न कर दिया जाय ? इस प्रषन फे छत्तर में कहा जाता 
है कि यद्यपि परमाथत: कार्य -कारणमभाव सिद्ध नहीं होता, तथापि बीबादि में जो 
अडकुरादि-जनन शक्ति प्रतीयमान है, उप्तकी यथा-तथारूपता (व्यावहारिकता या 
सांव तिकता) का अपलाप नहीं किया जा सकता ॥ ४ ॥! 
वातिकालद्टा रः 
तत्राह--बी जादे रहःकुरादिष्विति । 
तथा हिं-- 
पश्यामि बीजादुत्पत्तिमड-कुरस्येति छोकिकी । प्रतीतिरविभागेन तत्र एवास्तु दर्शनम्‌ ॥१४४॥ 
यत्र हि पश्याम्येतदिति प्रतीतिस्तदेव प्रतीतम्‌ । अस्ति च कार्यकारणभावे हृष्टो 
यम्ममेत्यधिमुक्तिरतोज्ञाधिता धिमुक्तिसम्भवान्नाभ्यथा।भाव: शब्ूनीय: । तथा हि-- 
स्मराम्येतदहं वस्तु नाधिमुक्ते: परागति:। वस्तुना न हिं सम्बन्ध: स्मरणस्य प्रतीयते ॥१४५॥ 

न तावत्प्रत्यक्षेण स्मरणस्वाप्रत्यक्षत्वात्‌ स्वर्सवेदनन्तु स्वरूपमेव स्मरणस्य 
साक्षाध्करोति न वस्तुसम्बन्धम्‌। ना पि पूवेक प्रत्यक्ष स्मरणे प्रत्रतंते कुत: सम्बन्धवेदनम्‌ । 
अप्ति चानन्यथाभावी स्मराम्येतदिति प्रत्यय: | तस्मादधिमुक्तिरेव सर्वत्र साधिका 
सर्वव्यवस्थानाम्‌ | अत्रोच्यते-मता सा चेत्संवृत्याइस्तु यथा तथेति ॥5॥ 

अभिषपराय: | प्रमाणवस्तुतत्त्वव्यवस्थितिमन्तरेण यदधिम्‌ क्तिमात्र मना दिव्यवहार- 
भावनातस्तत्संव्॒‌ तम्रात्रमेव । अपि च ; न श्रतीत्यथों हि संवृत्यथं:। यर्थव हि क्वचि: 

दुदेवदत्ता दावहृष्टेडपि हृष्टाभिमानः | स परामर्शान्तिवतंते । तथा चासो न परमाथंतः | 
वातिकालडू) र-व्या ख्या 


सवंमित्यादि' ' । उसकी उपपत्ति को गई है--“बीजादेरित्यादि” । आशय यह है कि 
'बीज से अंकुर की उत्तत्ति मैं देख रहा हं--ऐसी लोकिक प्रत्तीति के विषयीभूत पदार्थ 
को प्रतीत कहा जाता, उसे क्रिसी प्रकार के विश्लेषण के बित्ता वेसा हो दशंन मान 
लिया जाता हैं !१४४/ कार्य-क्रारणभाव के विषय में ऐसी ही अधिधुक्ति ( धारणा ) 
होती है । ऐसी अबाधित अधिधुक्ति होने के कारण अन्यथाभाव (बाघ) की शंका नहीं 
करनी चाहिए । 'एतद्वस्तु भहं स्मशामि'--इस प्रकार की अधिपुक्ति के आधार पर 
स्मरण के साथ वस्तुतत्त्व का सम्बन्ध सिद्ध नहीं होता ॥१४४।। और न प्रत्यक्षत: उक्त 
सम्बन्ध स्थिर होता है, क्योंकि स्मरण प्रत्यक्षरूप नहीं होता । स्वसंवेदन ज्ञ।न भी स्मरण 
के स्वरूप का ही साक्षात्कार करता है, वस्तु-सम्बन्ध का नहीं । पूवभावी प्रत्यक्ष भी 
स्मरण को विषय नहीं कर सकता, उसके साथ विषयवस्तु के सम्बन्ध को कंसे सिद्ध 
करेगा ? 'स्मरामि!-<इस प्रकार की झननन्‍्यधासिद्ध भ्रतीति सावजनीन है। परिशेषत: 
सभी ध्रक।र के व्यवहार की साधिका एक अधिमुक्ति ही क्ष्यों न मान ले जाय ? 
इस प्रदन का उत्तर है--”मता सा चेत्‌ु”--इत्थादि, अभिप्राय यह है कि जो 
बस्तुतत्त्व किसी प्रम'ण के द्वारा सिद्ध न होकर कैवल अनादि व्यवहारमात्र पर आधुत 
होता है, वह सांवृतिक (व्यावहारिकरमात्र) कहलाता है। केशोण्डुकादि सांवृतिक - अर्थ 
प्रतीति का विषय नहीं होता, ज॑से देवदत्तादि के न होने पर भी तद॒दृ8त्वामिमान | 
ऐसा विषय प्रत्यभिज्ञा परामर्श से बाधित हो जाता है| वेस! ही समस्त लोक-व्यवहार 
है, परमार्थत: नहीं । भगवत्पाद आचाये शद्भूर भी ऐसा ही कहते हैं--“सत्यानृते 
मिथुनी कृत्य अहमिदं ममेदमिति नेसगिकोध्यं लोकव्यवहारः” (ब्र० सु० १११ )। 











अर ८ $ ॥% फल । 
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वातिकालक्कछा र* 


तथा सकलों5पि लोकव्यवहार एवमेवेति | संवृतिमात्रक॑ सकलम्‌ | प्रमाणमस्तरेण हि 
प्रतीत्यभिमानमात्र संवुति:। तथा हि--- 


अन्वयव्यतिरेकाभ्याइकार्यकारणतां गति: | प्रमाणञ्च न तत्रास्ति प्रत्यक्षमनुमा तथा ॥१४६॥ 
प्रत्यक्षानु पलम्भाश्यामन्वयव्यत्तिरिकयों:. ।  गतियंचनुमानात्प्यादितरेतरसंश्रयः ॥१४७॥ 
अन्वयव्यतिरेकयो: प्रत्यक्षेण केवलेनाग्रहणात्‌। प्रत्यक्षानुपलम्भसाधनः कार्य॑- 
कारणभाव छच्यते । तदेतदसज्भतम्‌ | इत्तरेतराश्रयदोषप्रसद्भधात्‌ । प्रत्यक्षेणान्वयों न 
गह्मते । एतत्सद्भावे भवत्येतदिति नवम्प्रकारव्यापार: प्रत्यक्षम। द्ययग्रहणमात्रव्यापा- 
रात्‌ । एतदनन्तरमेतद दृष्टमतस्तु भवक्षीति नेतदस्ति । यत्तोज्त एवं भवत्यतो भवत्येवा- 
तोषपि भवतीति यदेवान् विकल्प्य त्रयमपरस्याथस्यासम्भवात्‌ । यद्यत एव भवतत्ति 
अन्यतो न भवतीति सामर्थ्यादमयपर्थे: स्थात्‌ । तत्रापि विकल्पद्दयमिदानीमन्यदा वेति | 
यदीदानीमत एवेवति मति: । अन्यदा ताहि भवत्यन्यत इति स्थात्‌ । इदामीमपि देशास्त- 
रेण भवत्यन्यत इति कुतः। न चेवद्टायेकारणभावोी नियमाभावात्‌ । नाप्यतो भवत्ये- 
वेत्यववधारणम्‌ । कालाच्तरे कदाचिन्त भवत्येवेत्यतों नान्‍्वयव्यतिरेकगतिरध्यक्षात्‌ । 
अतो5पि भवत्यन्यतोड्पीत्यत्रपक्षे स्वयमेव व्यभिचारा/क्युक्गमान्त कार्यकारणभाव इति 
प्रतिपादितम्‌ , अतो चायमपि पक्षः । 
अथतदभावे न भवतीत्यन॒पलम्भतः प्रतीयते | तथा सति पुनरितरेतराश्रयदोष: | 
वातिकालछू र-व्या ख्या 
प्रमाण के बिना ही प्रतीत्यभिमात को संवृत्ति कहते हैं। अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा 
कार्य कारणभाव को अवगति होती है किस्तु उसमें कोई प्रत्यक्ष या अनुमान कोई भी 
नहीं होता ॥९४६।॥ यदि अनुमान के द्वारा प्रत्यक्ष और धनुपलम्भ की अवगति मात्ती 
जाती है, तब अन्योज्न्याश्रय दोष प्रसक्त होता है ॥१४७।॥ केवल प्रत्यक्ष के द्वारा 
अन्वय ओर व्यतिरेक को अवगति नहीं हो सकती, अतः प्रत्यक्ष औद अनुपलम्भ-- 
दोनों को ही कार्यकारणभाव का जो साधन माना जाता है वह असद्भत है, क्योंकि 
इतरेतराश्रय दोष की प्रसक्ति होती है । अच्वय तत्त्व भी प्रत्यक्ष ले सिद्ध नहीं होंतां, 
क्योंकि “एतत्स:ड्रावे एतद्भवति”--इस भ्रकार का व्यापार प्रत्यक्ष नहीं होता, श्पितु 
दो पदार्थों के ग्रहणमात्र में प्रत्यक्ष उपक्षीण हो जाता है। 'एत्तदनन्तरमेतद दृष्टम' अतः 
'तत्‌ एतस्मांद भवति'--ऐसा प्रत्यक्ष से ज्ञान नहीं होता अर्थात्‌ 'अत एवं भवति', “अतो 
भवत्येद', 'अतो5पि भर्वातः--इस प्रकार त्रेविध विकल्प ही छठ सकते हैं, अन्य 
(चतुर्थ) विकल्प सम्भव नहीं । इनमें यदि “अत एवं भवत्ति'-ऐसा प्रत्यक्ष से माना 
जाता है तब “अच्यतो न भवत्ति'- ऐसा सामथ्ये ( भ्षर्थापत्ति ) स सानना होगा। इस 
पक्ष में भी दो विकल्प हो सकते हैं--(१) 'इदानीम्‌', (२):अन्यदा वा! । यदि 'इदानी- 
मत एव'--ऐसा माना जाता है, तब “अन्यदा अन्यतः-इततना ही सिद्ध होगा, 
“इदानीधपि अधश्यततो भवति'--यह कंसे सिद्ध होगा ? ऐसा कोई कारय-काश्णभाव सिद्ध: 
नहीं, क्योंकि नियामकाभावात्‌ । 'अतो भवत्येवः--एसा एवं “कालान्तरे कदाचिस्न 


भवत्येव:--ऐसा द्विविध अवधारण भी सिद्ध नहीं होता । इससे यह निश्चित हो जाता/ 
हैं कि अश्वय-व्यत्तिरेक की भवगति प्रत्यक्ष से नहीं हो सकती। 'अतो5$षि भवत्तिः 


अन्यतो5पि भवति'--इस प्रकार के विकल्प में स्वयं ही व्यभिचाण स्वीकायथ कूलिय 
गया, तब कार्य-कारणभाव सिद्ध तहीं होता--यहू कहा जा चुका हैं । ८ 
9६ 


डंडरे सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! २ 





वात्तिकालछ्भा र/ 
तथा हि-- 
प्रत्यक्षादपरः किवाध्तुपलम्भः परस्तथा। प्रत्यक्षादपरत्वे हि नाममात्रमसाधनम्‌ ॥१४८॥ 
अवतारो भवेत्नेवानुमानत्वप्रकल्पने | अन्वयब्यत्तिरेकाभ्याम्प्रतिबन्धेध्नुमा यतः ॥१४९॥ 
यदि प्रत्यक्षमेवानूपलम्भः स एव प्रत्यक्षे उदितों दोष: | अथान्‌ मानम्‌ । तदन्वय- 
व्यतिरेकप्रर्वत्तितप्रतिबन्ध इतीत्ानुमानाभावे नानन्‍्वयव्यतिरेकग्रहणम्‌ । तदभावे च 
नानमानावतारः । अनवस्था चान्‌मानानाम्भवेत्‌ । 

. अथाभावेन प्रमाणन तदभावे भावपरिग्रहः | तदप्ययुक्तम । सन्तिहितस्थपरव देश- 
कालयोस्ततो5प्यभावत्रतीतेः! | अपर: प्राह->तकंप्रमाणगम्ब: कार्यकारणभाव:। भहृष्ट- 
सम्बन्धाप्परोक्षप्रतीतिस्तक इति लक्षणम्‌ । तथा हि तज्भावभाव उपलम्प्यते, न कार्य- 
कारणभावो नियमलक्षणो5ग्निधूमयो: । च च तेतन सम्बन्धस्त-द्वावभावेन कायेकारण- 
भावस्योपलम्पते ! प्रतियम्ति च छौक्षिका: यस्मादतों भवति तथ्मादेतत्कायेमेतत्‌। 
तस्मावेतत्कायंप्रती तिस्तकंत: । अधघवाडर्थापत्या तत्कायेंगत्तीति: । य्येतरकाय॑ध्त 
......... वातिकालछछाए-व्याख्या 

यदि 'एतदभावे न भवति-- ऐसा अनुयलब्धि से साना जाता है, तब भी अन्यो5- 
व्याश्रय दोष प्राप्त होता है- जिन्ञासा होती है कवि अनुष्धम्भ का प्रत्यक्ष से अभिन्‍न 
है ? अथवा भिन्न ? प्रत्यक्षात्मक माने पर अनुण्तश्श भी धत्यक्षपक्षीय दोष से दुषित 
भेद है, वरतुतः दोनों एक ही हैं 


द्वो जाता है, क्योंकि उन दोनों का भाममात्र से 
॥ १४८ | अनुपलम्भ को प्रत्यक्ष से भिन्‍्त अनुमानरूप मारने पद अनुपलम्भ की पृथक 
चर्चा ही नहीं हो सक्ती और भनुमान्र में अपेक्षित व्याप्ति अन्वथ-व्य त्तिरेक-सापेक्ष 
होने से अन्योहन्याश्रथ दोष दिल्लाया जा चुका है ॥१४६।! निष्कर्ष यहो निकला कि 
यदि प्रत्यक्ष हीं अनुपलूम्भ है, तब तो प्रत्यक्ष के दोष उसमें भी प्रसक्त होते हैं और 
अनुपलम्भ यदि अनुमानस्वरूप है, तब वह॒ अन्वय-व्यतिरेक-छपेक्ष होने से अन्योध्न्या- 
श्रय दोंप का बहुचाचित प्रसज्भः॒ उपस्थित होता है। अनुभान को पृथक न मानने पर 
अन्वय-व्यतिरेक का ग्रहण क्‍्योंकर होगा । अनुमान में अन्वय-व्यतिरेक-साधक 
अनुमानाध्तर की अपेक्षा में अनवस्था दोष भी प्रसक्त होता है। यदि कहा जाय कि 
अनुपलब्धि प्रमाण के द्वारा कारण के अभाव में कार्य का अभाव सिद्ध होता 
है । तो वह कहना भी थयुक्त है, क्योंकि अनुपलब्धि के द्वारा केवल अविद्यमान पदार्थ 
कै ही ध्रभाव का त्तिरचय नहीं होता, अधितु देश-काल विद्यमान कारणत्व का भी 
अभाव प्रतीत होता है | 
अन्यवादी का जो कहना है कि तक और प्रमाण के द्वारा कार्य-कारणभाव का 
अवगप्त होता है । जिस पदार्थ के साथ इष्ट सम्बन्ध नहीं, उप्तके परोक्ष ज्ञान की 
कल्पना का नाम तक है। जेसे अग्ति और धूम का कार्य-क्रारणभाव उपलब्ध नहीं, 
केवल (तज्भाव-भाव) अग्नि के होने पर धूम का होना मात्र देखा जाता है और इसी से 
अग्नि-घूम के कार्य-क्रारणभाव को परोक्ष भ्रतीति हो जाती है कि अग्नि से धूम होता 
है, अतः घूम अग्नि का कार्य है । इस प्रकार कार्य-प्रतीति तक से होती है | अथवा 
अर्थापत्ति प्रमाण के द्वारा कार्य-क्रारणभाव की प्रतीति होती है। अर्थात्‌ यदि घम 
अग्नि का कार्य नहीं, तब अग्नि से धूम का होना ही नहीं बनता । इस प्रकार अदृष्ठाथ॑._ 
को कल्पना होने से अर्थापत्ति है। * १7 हि 
; 
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वातिकारूद्धार: 
स्थादतो मंवनमेवास्य न घटते इत्यहृष्ठाथंपरिकल्पनादर्थापत्ति:। तदयुक्तम्‌ू-- 
कार्यकारणभावस्य प्रतीतिदश्यते यदि । आर्थापत्तेस्तकंतो वा प्रतीतिरिति दृश्यताम्‌ ॥१५०:॥ 
ततो भावात्परा नेव कार्य कारणतेक्ष्यते | दोषः प्रागुदितस्तत्र॒ नियमस्यापरिग्रहात्‌ ॥१५१॥। 
यदि हि कार्यकारणभावः भ्रतोतिविषयमबतरेत्तस्य प्रतोतिस्तकंतोधन्यतों वा 
स्पात्‌ । न चायण्ततो भावादपरेण रूपेण निरूप्यते प्रपत्तवतापि। न च नियमेन ततो 


भाव इति कुतद्िचत्प्रती,त! । तावत्कालस्येव तज्भावस्य ग्रहणात्‌। न चासौ कार्य 
कारणभाव: । हा । हे 
अथ तर्कादर्थाषत्तेर्वा प्रतीयते नियम: । बत् इदानोमेतदनन्तरमृपलमभ्यते। ततो- 


अ्यदाप्पत एवेतदित्यन्यथैव तदेव न भवेत्‌ । तद्ययुक्त भ्‌ ॥ 

यदि नामेदानीमत छपलम्यते । अन्यदपीति कुत: । प्रतीतिरेवमेवेति: चेत्‌। घटो- 
इपि तहि पटानन्तरमृपलष्यते । तत्राप्येवम्भवेत्‌ । हृश्यतेज्त्र व्यभिचार इति चेत्‌ । अने- 
नव तह तन्राप्यताइ्वास:। अचाश्वासप्रदीतेन स्त्येवेति चेतु । अदीघंदर्शिनाम्भूषो 
दर्शनादेतत्‌ | लोकव्यवहार एवमेदेति चेतू । 

तदेव पुनरायातं संद्रत्या शक्तता गति: । अनिरूपिततत्त्वा हि प्रतीतिस्संवृतिमंता ॥१५२॥ 

अथ्‌ कालान्तरे तदेवेदन्तत्कार्यमित प्रत्यभिन्नावात्‌ पृवमेव कार्य॑ताप्रतीतिः । 

अश्यथा प्रत्यभिन्नेव न स्थात्‌ । तब्युक्तम्‌ +- 








वातिकालडूा र-व्याख्या 

वह कहना भी अयुक्त है, क्योंकि यदि कार्यकारणभाव की प्रतीति है, तब वह 
तर्क या किसी अन्य सावन से होगी ॥2५०॥ सव्वंधा भाव पदार्थों से भिन्‍न कारणता 
और कार्यता सिद्ध नहीं हो क्रकती, पुर्वोक्त दोष उसके बाघक हैं । “तत एवास्य माव:”- 
ऐसा कोई नियम सिद्ध नहीं होता ॥१४१॥ ब्र्थात जो काये-क्रारणभाव प्रतोंति-पथ में 
अवत्तरित होता है, वह कार्य और कारणरूप भाव पदार्थों से कथमपि भिन्न नहीं हो 
सकता । उस पर भी “तत एवास्यथ भाव:?--एंसा नियम सौ प्रयत्न करने पर भी 
सिद्ध नहीं होता | ऋरण के सम्मय कार्य का ही ग्रहण होता है, कार्य-क्ारणभाव नहीं 

जो तक या अर्थापत्ति के आधार पर ऐसा नियम माना जाता हैकि "यतः 
इदानीमेतंदनन्तरमुपलम्पते, ततोडन्यदापि अस्मादेवेतद्‌ भांवष्यति” । 

- वह भी युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि यदि इस समय कोई कार्य किसी पदार्थ के 
अनन्तर होता है, तो वह सदेव ही उसी पदार्थ के अनन्तर होगा--ऐसा नियम क्‍यों ? 
यदि कहा जाय कि जिसके अनन्तर जो प्रतीत होता है, वह उसका कायं है, तब तो 
पटानन्तर प्रतीयमान घट भी पट का काये माना जायगा। यदि घट क्षौर पट का 
व्यभिचार होने से कार्यं-कारणभाव नहीं, तब्र व्यभिचार कहाँ नहीं-यह कहना सम्मव 
नहीं, सवंत्र अन्तर्वास ही हो जाता है। वस्तुतः बारंबार आनन्‍्तय॑-दर्शंन से सवंया 
अनाइ्वास को निवृत्ति तो नहीं होती, किन्तु लोक-व्यवहार का निर्वाह तो ऐसे हो 
होता है । फल्नतः वहो व्यावहारिक पक्ष सामने आ जाता है कि  किसो कारण में कार्य 
की शक्तता का जो सांवृतिक ज्ञान होता है, उसो के आधार पर लोक-ब्यवहार निभ 


आर । जिस प्रतोति के स्वरूप का निरूपण न हो सके, छसे संवृति कहा जाता. 
| ६ २.।। >>. 72४: ह हद | धर 824 


. 


“तदेवेदं कार्य! '--इस प्रकार की प्रर 


स्यभिज्ञा के द्वारा भी कार्य-कारणभाव का 
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वातिकालझ्ला रः 
प्रत्यभिज्ञा क्व दृष्टयम्पूवंदर्शनस जता । अर्थापत्तेस्तकतो वेत्येतद्‌ प्रागेव दुषितम्‌ ॥१५१॥ 
- - भय त्मरणत: | तथा हि-- 
स्मरामि दृष्टमेवतन्मयेस्येवस्श्रप्री तित: । स्मरणस्थापि सम्बन्धोध्नुभवेन मतो न हि ॥१५४॥ 
ते च स्मरणम्प्रमाणम्‌ । स्मरणेन च सिद्ध संवृत्तिसिद्धमेव । एतदाशब्क्याह-- 
“मता सा चेत्‌ संवृत्याउस्तु यथा तथेति” । एवमेव लोकव्यवहारो5चाकुलो लोकव्यवहारे 
परमार्थ उपयज्यते लोकव्यवहारप्रलॉपप्रशज्भात्‌ु अधिमुक्तिविभागबात्रेण सिद्धिः। 
स्वप्ननियतव्यवहारवत्‌ । अनादिवासनानियम एवावशिध्यते लोकव्यव हार हेतुयोनि- 
रन्यथा सालम्बननिरालम्बतज्चानादिविभाग एवं ने सिध्येत्‌ । यः पुनराह--श्नथ केय॑ 
संवृतिः ? किञ्च संवृतिस्तत्यम्‌ ।. 
सत्यञचेत घंबृति: केयं मिथ्या चेत्‌ सत्यता कुतः | ६ व्यत्वन्नहि साभाध्यम्मृषार्थंपरमा्थयों: ॥१५५॥ 
सत्य संवत्तिरिति व्याहतम्‌ । कषत्रोच्यते --संवृ तिर्नाम विकल्पविज्ञानमधिमुक्ति- 
माह । अना दिवासनातः | ततोष्यथर्थ:--अना दिवासनाबलायात: प्रतिभास एवं केवलः। 





वातिकालदूदधार-व्याख्या 

निशचय नहीं हो सकता, क्योंकि वृर्वंबृत्तिता-विशिष्ट वर्तेमानता का दर्शन क्षर्थापत्ति 
या तक॑ के द्वारा भी नहीं हो सकता-यह कहा जा चुका है ॥१५३॥ “स्मरामि हृष्ट- 
मेतन्म॒या'--इस प्रकार को स्मृति का अनुभव से कोई सम्बन्ध नहीं ॥१५४॥ स्मरण 
ज्ञान को प्रमाण भी नहीं माता जाता । स्मरण के द्वारा सिद्ध पदार्थ संवृत्ति-ड्विद्ध ही 
माना जाता है | ऐसी आशंका को ध्यान में रखकर ही वातिक्रकार ने कहा हैं--“मता 
सा चेत्‌ संवृत्याउस्तु यथा तथा” । इस प्रकाय का अनाकुल (व्यवहारक्षाल) में अबाधित 
लोक-व्यवहार लोक में परमार्थ एवं उपयोगी माना जाता है। अन्यथा लोक-व्यवहार 
का विलोप हो जायगा | स्वप्न में नियत व्यवहार के स्रमान ही लोक-व्यवहार अनादि 
वासनाओं पर ही आश्रित होता है। अन्यथा सालम्बन और निरालम्बन का अनादि 


विभाग ही सिद्ध न होगा न्‍ न्‍ है 
भ्ाक्षेप-- श्री कुमा रिल भट्ट ने संवृत्ति और संवृतिस्त्य प९ क्षाक्षेप किया है-- 


सत्यं चेत संवृति: केये मिथ्या चेत्‌ सत्यता कथम्‌ ?॥ 
सत्यत्व॑ न हि. सामान्य म॒बार्थपरमारथयों: ॥ १५५॥ 

( इलो ० वा० पृ० २१८-१६ ) 
: अर्थात्‌ यह 'संवृत्ति! तत्त्व सत्य है ? अथवा मभिथ्या ? यदि सत्य है, तो उस्नक्ै 
लिए 'संव॒ति” विशेषण की क्या आवश्यकता ? संवृति यदि भिथ्या है, तब उसे सत्य क्यों 
कहा जाता है। सत्य यदि दो प्रकाद का होता--(१) मिथ्या सत्य और (२) सत्य-पत्य 
तब एके को संवृतिसत्य और दूसरे को परमार्थ सत्य कहा जाता, किन्तु ऐसा सम्भव 
नहीं, क्योंकि जेसे गो के नील और पीत दो भेद तभी कहे जाते हैं कि नील और पोत-- 
दोनों व्यक्तियों में एक “गोत्व” जाति रहती है, वेसे संगृति और परमार्थ-दोनों में 
सत्येत्व जाति रहती, तब सत्य के दो भेद किये जा सकते थे किस्तु मिथ्या और सत्य 
दो विरोधी धर्मियों में एक सत्यत्व धर्म कभी नहीं हो सकता ॥ १५५॥ ह 
 समाधान--संवृत्ि नाम है--विकल्प विज्ञान का । उसी को अधिमुक्ति भी कहते ३ 
हैं, वह अनादि संस्कारों से उत्पन्न होता है अर्थात्‌ स्वष्चकाल में जो हस्ती, अध्ब, रथादि थ 
प्रतीत-होते.हैं, वे केवल अनावि-संस्कारों के द्वारा केवल प्रतिभाश्नसान्र होते हैं, ः्श्ञञ कि यु 


+, १० के 
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वातिकालद्धारः 
नीलादयो हि स्वप्नप्रतिभासवदसत्त्या न च तद्ष्यतिरेकेण विज्ञानन्ततों न तत्त्वम्‌। न च 
लोकव्यवहा रोच्छेद इत्युपपोगतः सत्यम्‌ । एवच्च संवृत्तिसत्यमिति न विरोध: | ततः 
परमार्थेन सर्वात्मविवेकः । न हि बाह्यन पदार्थेन सहान्वयव्यतिरेकावनुगम्येते ॥ वासना- 
यास्तु कारणत्वं स्वप्चप्रतिभासे प्रतीयते । तज्जातीयत्वेच पश्त्रापि तत्स्यात्‌ | क्रथवा | 
उत्पादादिस्वभाव एव संवृत्ति: प्रमाणेनापरिच्छेदात्‌ । तदा संवृत्योत्पाद इति प्रमाणे- 
नापरिच्छिद्य मानतयेवोत्पादापि: । 
अथ संवत्तिथित्यसामर्थ्यं सर्वात्मविवेकत्वादुत्पाद इति सामथ्यंम्‌ । तदेतद्विरु्ठम । 
तदष्यत्तत्‌ । संवृतिरित्ति परमाथनासामथ्यन्तेत चोत्पादो नास्त्येवोत्पाद इति सामथ्यें- 
प्रतोत्तिमात्रेण प्रमाणरहितत्वात तेच चोत्पादो७रस्त्येब । न चोत्पादेन उत्पाद इति दोषः। 
येन रूपेणोत्पादस्तेनेब सामथ्यम्‌ | केन रूपेणोत्पाद: ? संव॒त्या न परमार्थत इत्यथे: । 
तथा च संवृत्तिरिति न वामकदणमात्रम्‌ । प्रमाणाप्रतिपन्‍तत्वस्य तथाभिषानात्‌ । 
४ यदपि समानकाछता फायेक्रारणयोरित्यत्र दुषणम्‌॥ कारणात्‌ कायस्य द्वितीये 
वातिकालडूटा र-व्याख्या 

कोई वच्तुससा नहीं होती, अतः जागने पर उनका बाघ हो जाता है। उनकी प्रतीति- 
मात्र से भिन्न कोई सत्ता नहीं किन्तु व्यवहारात्म अर्थक्रिया के साधक होने के कारण 
सत्य कहे जाते हैं, ऐप्ते पदार्थ संवृति सत्‌ हैं और जिनका जागनें पर भी बाघ नहीं 
होता, वे परमार्थ सत्य हैं, जैसे विज्ञानदि [ श्रीशान्तिदेव नें संवृतिसत्य के दो भेद 
किये है--'सा च संवृतिद्विविधा (१). तथ्यसंव॒तिः (२) मिथ्यासंव॒ृतिः”ः ( बोधिच० 
पृ० १७१ ) | इन्हीं त्रिविध सत्ताओं का प्रतिपादत बढ्वत वेदान्त में किया गया है-- 
“त्रिविधं सत्त्वम-(१) परमार्थसत्त्वं ब्रह्मण:। (२) अर्थक्रियासामथ्येसत्त्व॑ मायोपा- 
धिकस्याकाशादेः: । (३) प्रातीतिकस्तत्त्वम्‌ रजतादे: ।” (पञचपा० वि० पृ० ६६५ )]॥ 
आशय यह है कि पदार्थ की प्रतीति केवल पदार्थ-सत्ता पर ही निर्भर नहीं, अपितु कहीं- 
कहीं विषय वस्तु के न होने पर भी अनादि संस्कारों के आधार पर वस्तु की प्रतीति 
हो जाती है, जैसे स्वप्त में, क्योंकि वहाँ प्रतीति का ब।ह्य पदार्थ के साथ अन्वय-व्यति- 
रेक नहीं होता, केवल वासनाओं में ही स्वाप्न प्रतीति की कारणता सर्वेंमत-सम्मत है । 


शुक्ति-रजत, मरुमरीचि-जल, गन्धवें-नगरादि की प्रतीतियाँ उसी कोटि की मात्ती 
जाती हैं । 


अथवा उत्पादादि स्वभावक भ्रमाणों के द्वारा श्रप्रमित पदार्थ को संवृति कहा 
जा सकता है [शान्तिदेव ने भी कहा है--“भूतिथषां क्रिया सेव कारक सेव चोच्यते ।” 
अर्थात्‌ निःस्वभावक पदार्थों का उत्पादमात्र स्वभाव है, क्योंकि उनका किसी प्रमाण 
के द्वारा परिच्छेद नहीं हो सकता” (बोधिच० पृ० १८१) ]। 

शंका--संव्‌ति का अथ है--असा मर्थ्य, क्षिन्तु उत्पाद सामर्थ्यात्मा है,, तब संवत्ति 
ओर उत्पाद परस्पर-विरुद्ध क्‍यों नहीं ? है 

समाधान--संव॒ ति परमाथेतः सामर्थ्याभाव है, छससे परमार्थतः उत्पाद भी नहीं 
होता, केवल प्रतीति के आधार पर उत्पाद की सत्ता मानो जाती हैं। जिस रूप से 
उत्पाद माना जाता है, उस रूप से सामथ्ये भी स्वीकृत है। किस रूप से उत्पाद माना 
जाता है १ इस प्रक्न का उत्तर है--संवृतिरूपेण, परभार्थतः नहीं । इस प्रकार “संव्‌ति'- 
यह नामकरण सात्र नहीं, अपित्‌ प्रमाणाप्रतिपन्न पदार्थ की वह एक अभिधा है। यह 
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वार्तिकालझछ्ूा रः 
क्षणे उत्पत्तिरिति | तदप्यसत्‌ । अतत्त्वस्य चिशातीतादविशेषात्‌ । चिरातीतस्योत्पत्ति- 
'कालि5सत्त्वात्‌ । अनन्तरातीतस्य विपर्ययादिति चेत्‌ । को5्यमुत्पस्िकालः। यदि भवन- 
कालस्तटा भवनभ्भवितुरभिन्नमिति संब कार्येण समानकालता कारणस्य। 
अथ भावनाकाले विद्यते । सेयम्भावना भावयितुन्यापरारस्ततरव भावनाकाल 
इति कारणकाले सत्तेति स्थात्‌ तदा । ततश्च व्यवहितस्यापि स्थात्‌ कारणत्वम्‌। 
स्वकाले तस्यापि भावात्‌ । सर्वषाच्च भावक्षणानान्तदा भावादिति कारणताप्रसद्भेइति- 
प्रसद्भः । भिन्नसन्तानत्वान्नेति चेत्‌। सोध्य मित्तरेत राश्चयदोष: । सत्यका शणत्वे भिन्‍न- 
सब्तानत्व॑ सति भिन्‍नसन्तानत्वेउक्ारणत्वमिति । काश्णण्च भिन्‍नसन्तानअ्चेति 
विरोध: । हु ८ | विद 
यदप्युक्तम्‌ । अविचारप्रतीत्यर्थ इति, विचारध्रमाणयुच्यते। न विकल्पक 
विज्ञानम्‌ | ततो5प्रमाणप्रतीत्यर्थ इत्यर्थ: । मायाबोडप्ययसेव लॉकप्रतीत्यथथें इति । अवि- 
चारितरमणीया लोकप्रतीतिस्ततों व दोष: । शास्त्रकारप्रतोतिस्तु न व्यावहारिकीति 
न सा गृह्मयते । तथा चोक्तम्‌--“तत्र कंतमत्‌ संवृत्तिसत्यमू। यावान्‌ लोकव्यवहार:”। 


वातिकाल छू र-व्या ख्या 

जो यहाँ पर कार्य और कारण को समानऋालता के दोषाभिवान पर कहा जाता है 

कि का रण के द्वितीय क्षण में फाये की उत्पत्ति श्रानी जाती है। वह भध्वत्‌ है, क्योंकि 
कार्यकाल में क्षत्रत्‌ पदार्थ चिरातीत के समान है, क्योंकि चिरातोत पदार्थ उत्पत्ति- 
काल में नहीं होता । चिशतीत पदार्थ में उक्त दोष होने पर भी अनन्तरातोत में वह 
दोष क्यों होगा ? इस प्रश्न का उत्तर देने के लिए पूछा जाता है कि उत्पत्ति-क्ाल 
क्या है ? यदि कार्य कै भवन-काल को ही उत्पत्ति-काल कहा जाता है, तब काये का 
भवन कारयरूप भविता पदार्थ से अभिन्न होने के कारण बही कार्य और कारण की 
समानफालता प्रसकक्‍त होंती है । 

यदि कहा जाय कि भावना-काल में वह विद्यमान है, तब जिज्ञात्ता होती है कि 
यह भावना क्या है ? यदि भावयिता (कार्योत्पादक पुरुष) का व्यापा र-विशेष भावना हे 
तब भावना-काल में कारण की सत्ता च्विद्ध हो जाती । वही सत्ता द्वितीय क्षण में उत्पन्न 
होने वाले कायं को नियामक हो जातो है । भावना-काल में स्र॒भी पदार्थों की सत्ता 
स्वीकृत होने के कारण सभी पदार्थों में काये की कारणता प्रसक्‍त होती है, ऐसा नहीं 
कह सकते | प्रत्येक वस्तु को स्वकीय सन्त ति में होने वाले भावक क्षण को .कारण माना 
जता है, भिन्न सनन्‍्तति में नहीं । एसी व्यवस्था संभव नहीं, क्योंकि अन्य्रोन्याश्रय दोष 
प्रसक्षत होता हैं। क्योंकि अकारणता तब होगी जब कि भिन्न सन्तानता सिद्ध होगी 
और उसकी सिद्धि तब होगी .जब अकारणता किसी वस्त्‌ में भिन्न-सन्तान-पतितत्व 
ओर उत्तर-कार्य-करणत्व ये दोनों दो विरुद्ध धर्म माने जाते हैं । 
यह जो कहा गया कि अविचार-जनित प्रतीति का विषय अथे होता है, विचार 

नाम हैं प्रमाण का, अतः विकल्प विज्ञान श्रमाण में अप्रमाण एवं उसका विषय 
विऋल्पित मात्र होता है। लोक में माया के द्वारा प्रतीयमान पदाथे को लौकिक या 
सांततिक ही माना जाता हैं। लोकप्रतीति को अविधचाशिति-रमणीया माना जाता है 
शास्त्रक्रार की प्रतीति व्यावहा रिकी वहीं होती है। जैसा कि कहा गया है “'तत्र कतम- 
त्वसंवृतिसत्य॑ं यावत्‌ लोकव्यवहार:” प्रमाणाप्रमाण विभाग भी. संवृतति के दाश 
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(४) सा|भान्यविचार 
साइस्ति सबत्र चेद्‌ बुद्धेमोन्चयव्यतिरेकयो। 
सामान्‍्यलक्षणेष्द्ट्ब्चक्षुरूपादिवुद्धितू_ ॥५॥ 
वह (अथेक्रिया) सर्वत्र (स्वलक्षण और सामान्य-लक्षण- दोनों में) रहती है-- 
ऐसा यदि कहा जाय तो उचित न होगा, क्योंकि सामान्यलक्षण में अथेक्रिया नहीं 
रहती ! अन्य कार्य का सामथ्यें तो दूर व्‌ द्छछप काय की शाक्ति सामाच्यलक्षण में भी 
नहीं, क्यों कि जेसा अख्वय-व्य तिरेक चक्षु ओर चक्ष्‌-जन्य रूपादिविषयक बृद्धि का देखा 


जाता है. वेसा सामान्यलक्षण और तद्विषयक्र बुद्धि का अन्वय-व्यतिरेक नहीं देखा 
जाता ॥।| ५ ॥। 





... वातिकालदछ्ारः 
प्रमाणाप्रमाणविभःगेषपि संव॒त्येत । तथा हिं--“अ्रम्माणमविसंवादि” (२।१) | 
विसंव। दइलोप दर्शितेथ्थें प्राप्ति: । प्राप्तिरपि संवेद्यमानतेव । यद्यथे: संविदित 
से एवं पश्चादिति किमथेंम्प्राप्त्यर्थी भवति । ततः सर्वा बद्धि: प्रमाणं स्पात। अथ 
पश्चादन्यगति: प्रदर्शितोइसो न तैन तत्प्राप्त्या भवतु प्रमाणम। एवं सर्वस्य भवेत 
प्रमाणत्वम : 
अथोपदर्शितेष्पि क्रिच्वदनुफ्दभितमरित | ततरतत्प्राप्त्या प्रमाणस्त्रम्‌ | तदप्प्सद । 

अनुपदर्शिते प्रमाणाभावाद्‌ । इत्ति यत्क्रिश्चिदेतत्‌ । तस्मान्न परमार्थतः किब्चिदस्तो 
व्यस्तु यथा तथा संवत्या एत्तावता5पि प्रमाणाप्रमाणव्यवस्थितिन काचिन्त: क्षतिः। 
अभिप्रेत एवं भवत्तक्षोउस्टाकमिति न वस्तुतत्त्वमतिक्रम्प वरत्तितूं शक्पम्‌ । 

(४) सामान्य चिन्ता -- 

तत्जसंवृत्या यद्यर्थ क्रिया सामान्येषपि सम्भवत्यतों5तिव्याप्तिलक्षणं दोष इत्ति। 

आह - सास्ति सवंब चेदिति । 
कट .... वातिकालच्दार-व्याख्या द 

ही व्यवह्ृत होता है "“प्रभाणमविसंवादिज्ञानम्‌” ( प्र० वा० १-१ ) प्रदर्शितार्थ की 
अश्नाप्ति को अविसंवाद कहा जाता है। स्वेद्यमानता ही प्राप्ति है। यदि अर्थ संविदित 
है वही ही पश्चाद भी होग।, तब अरथै्राप्ति क्री कामना क्यों, इस प्रकार सभी ज्ञान 
प्रमाण ही सिद्ध होते हैं । इस प्रकाण प्रदशन मात्र से अर्थ की प्रतीति भी सम्पन्न 
हो जाती हैं। फलत: समस्त प्रदशन प्रमाण हो जाता है। यदि कहा जाथ उपर्दाशत 
होने पर भी कुछ वस्तु अप्रर्दाशित रहती हैं तत्र प्रदशित वस्तु की प्राप्ति को ही प्रमा: 
णता का व्यवस्थापक माना जाता है, यह कहना भी संभव चहीं, बयोंकि अनुभपरदशित 
वस्तु में प्रमाण की छपलब्धि हो नहीं रहती, फलत:ः परमार्थतः किसी वस्तु को 
सत्ता नहीं होती । केवल संवृत्ति के आधार पर प्रमाणाप्रमाण की व्यवस्था मानी 
जाती है, यही उचिततम्र भी है । 


(४) सामान्य प्रतीतिमात्र है परमार्थतः नहीं-- 

शंका -यदि ज्ञानरूप अथेक्तिया की जनकता को ही अथेक्रिया-कारिता माना 
जाता है, तब सामान्‍्यलक्षण में भी उसकी अतिव्याप्ति है, क्योंकि वह ( कर्थक्षिया- 
कारिता ) तो सवंत्र (स्वलक्षण और सामान्यलक्षण--इन दोनों में) मानी जाती है। 


समाधान--जेसे चक्षु और रूपादि विषयक बृद्धि की जनकता चक्षु और रूपादि 


>> अक, 


$. -७-»->220&. ५ >इमट7 ०७ असम 5 


४४४ सभाष्य प्रमाणवात्तिकस्‌ [ परिच्छेद! २ 


वारतिकालदूर! 

यथा चक्षूरूपादिबुद्धीनामन्वयव्यतिरेकानुविधानमालम्बनाधिपतिप्रत्ययविषयम्‌ | 
न तथा सामान्यबुद्धीताम्‌ । पूब॑दर्शनाभोगमात्रतः सामानन्‍्यबूद्धिसम्भवात्‌ । नैवं रूपादि- 
बुद्धय॒श्चक्षुराद्यान्तरका रणमात्रभा विनय: । तथा हि-- 

प्राग्भावस्तत््वतो दृष्टो यदि नाम न वस्तुनः । तथापि व्यतिरेकस्य दर्शनादस्तितामति: ॥१५६॥ 

यदि विषयनि रपेक्षरचक्षु्मान्रभावीभूतस्तम्भसम्भारप्रतिभाठ: यत्र यत्र चक्षु: 
प्रवत्तेते तत्र तत्र भवेत्‌ | तेमिरिक्रक्रैशादिप्रतिभासवत्‌ । नव भवतति | तद्वियुक्तप्रदेशे 
ततः स्तम्भादे: प्राग्माव दृति । ततोडन्वयव्यतिरेकसद्भमात्‌ धटादिबुद्धथ उदीयप्राना: 
घटादीवां सामथ्यंमवगमयन्ति | नेव॑ सामानन्‍्यबूद्धयः। आन्तरकारणमान्रेण भावात्‌। 
यत्काय॑ यत्सामग्रीमात्रभावि तत्‌ तद्यतिरिक्तमावसामथ्यंमात्मनि बोधयति | श्रोत्रस्य 
चक्षुरादिमात्रभावि चक्षदिचत्तम्‌ । 

ननु गोत्वब॒द्धिनर्वि भवत्ति तत्कथस्त व्यतिरेक इति चेत्‌ । न सदेतत्‌ । 


तथा हिं-- नि रच 
गोत्वस्पाभावतों नाश्वे गोबुद्धिनोपजायते । न वासनाप्रवोधोथध्साविति तत्र न गोत्वधी: ॥१५७॥। 





वातिकालब्ूी र-व्याख्या 
दोनों में अन्वय भौर व्यतिरेक से सिद्ध है, वसे स्वलक्षण औद सामान्यलक्षण--इत 
दोनों में ज्ञान-जनकता अच्डय-व्यतिरेक से सिद्ध नहीं, अर्थात्‌ केवल स्वलक्षणतत्त्त में ही 
ज्ञानरूप अथक्रिया की जनकता घिद्ध होती है, सामान्यलक्षण में नहीं, क्योंकि सामान्‍्य- 
लक्षण की बद्धि में ( 'सामानन्‍्यलक्षणसत्त्वे तद्बुद्धिसत्वम्‌ , तदभावे बृद्धयमाव:” इस 
प्रकाद का) अन्वय-व्यतिरेक महीं माना जाता, अपितु पूवे-प्व सश्कारों एवं आभोगों 
(काल्पनिक आकारों) से ही वेसी बुद्धि उत्पन्न हो जाती है, उसके लिए विषयव्रस्तु की 
आवश्यकता नहीं, फलत: सामान्य (जातितत्त्व) की सिद्धि उसके ज्ञान से नहीं होती । 
यदि ज्ञान को उत्पत्ति से पुव विषयवस्तु का भाव (सत्त्व) हृष्टचर नहीं होता, तब भी 
व्यतिरेक-दर्शंन के द्वारा विषय की अस्तिता सिद्ध हो जाती है ॥१५६॥ 

अर्थात्‌ यदि विषय निरपेक्ष केवल चक्ष से स्तम्भादि का प्रतिभाश्न होता है, 
जुसे--“यत्र यत्र ब्रश्नुः प्रदतते, तत्र तत्र केश-पाशादि-प्रतिभास-” । तब विषय की पत्ता 
मानने की आवश्यकता नहीं होती, किन्तु विषय-वियुक्त प्रदेश में स्तम्भादि का ज्ञान 
नहीं होता, अतः स्तम्भादि की पूर्व सत्ता सिद्ध होती है, फलत: घटादि-ज्ञान अपनी 
उत्पत्ति में घटादिगत सामथ्यं को सिद्धि करते हैं। किन्तु सामान्यविषयक ज्ञान 
सामास्यलक्षण में वेसे सामथ्यं की सिद्धि नहीं कर सकते, क्योंकि अनादि संस्काररूप 
थ्रान्तरिक कारणों से ही वह ज्ञान उत्पन्न हो जाता है, छसके लिए बाह्य विषय की 
सत्ता अपेक्षित नहीं, क्योंकि जो कार्ये छिल्त सामग्री से उत्पन्त होता है, वह काये उत्त 
सामग्री में ही स्वोत्पत्ति का सामथ्यें सिद्ध कश्ता है! 

शंका--अद्व में गोत्व का ज्ञान नहीं होता, वर्योंकि वहाँ गोंत्व का अभाव है, 
अतः 'गोत्वाभावे गोत्व-ज्ञानं नारितः-- इस प्रकार का व्यतिरेब-निह्चय क्‍यों न होगा ? 

समाधान--अद्षव व्यक्ति गोत्व के संस्कारों का उद्बोधक नहीं, भरत: उसको देखकर 
'अइ्वो5यं न गौ:--इस प्रकार वहाँ गोत्व-बुद्धि नहीं होती । उसका कारण गोल्राभाव 
नहीं, अपितु गोत्वविषयक संस्कारों का अनुदबोधन है । गो व्यक्ति के बिना गो व्यक्तियों 
में रहनेवालीं समानकाछात्मक गोत्व जाति प्रतीत ही नहीं होती कि वह है या नहीं-- 
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वातिकालद्ा रः 
गोत्ववासनाप्रबोधकारी असावद्वों नेति नः ततन्र गोत्ववुद्धि!। तन्नव गौरिति 
संकेतप्रतिपत्तें: | न गोंत्वाभावाद्‌ अपि तु ताहशसंस्कारस्यासत्त्वात्‌ न च ब्यक्तिव्यतिरे- 
केण समानाका रता ततन्न प्रतीयते येन सास्ति नेति वा व्यवस्थाप्येत । तस्मात्‌ प्रत्यय- 
मात्रमेवाविचा रितरसणीय सासानन्‍्यन्न परमार्थतः । 
ननु यदि न १रसार्थ कथज्भोत्वाइवत्वयो: परस्परव्यावृत्ति:। कल्पनानामेव पद- 
स्परव्यावत्तित्वं व्यक्तीनां वा । यदि व्यवत्यभावेषपि सम्रग्राभोगमात्रतः सर्वत्न सामास्य- 
बुद्धिने स्थातु तदा व्यतिरेकतो न सामान्यमसमर्थ भवेद्‌ व्यापि सामान्यन्तेन सत्र 
सामान्यबुद्धिरिति चेत । ०; 
तेमिरिकोपलब्धानामपि केशादीतान्तथात्वे प्रस॒ज्ज:। अन्यरदर्शनास्तेति चेत्‌ । 
सामान्यमपि तदाभोगादिरहितंनव प्रतीयते | तत्रापि दोष: । तझ्भाव उपलम्यत एवेति 
न च॒ युक्तम्‌ | केशादयोईप तिमिरे सति -किन्नोपलभ्यन्ते परे:। तिमिरस्योपघातादत- 
त्वोपलम्भकत्वन्निति चेतू । किमिदमतत्त्वन्नाम । उपहतेब्द्रियोपलम्यत्वम ॥ किमुपहत- 
त्वम्‌ । अतत्वोपलम्भकत्वम्‌ | सोष्यमितरेत राश्रण दोष! । 
अपि च। सामानन्‍्यमापि विष्रीतसंस्कारप्रबोधत एवोपघातादत्त:कारणस्योप- 
५ »>+ जलकर वातिकालद्ा र-व्याख्या 
ऐसी व्यवस्था की जाती । फलतः अविचारित-श्सणीय गोत्वादि जाति प्रतीतिमात्र है, 
परमार्थतः नहीं। 
'. शंका-गोत्वादि जाति यदि परमार्थतः नहीं, तब गोत्व और अद्वत्वादि जातियों 
का पश्स्पर भेद कयोंकर सिद्ध होगा ? 
समाधान--उक्त भेद भी जातियों का वहीं, अपितु कल्पनाओं का है या व्यक्तियों 
का | यदि घ्यक्िितियों के व होने पर भी संक्रेत या संप्कारों के द्वारा सामान्य-विषयंक 
ज्ञान नहीं होता, तब सामान्यलक्षण में व्यतिरेक के द्वारा अर्थक्रियाकारित्वरूप 
सामथ्यं का अभाव भी सिद्ध न होगा। इस्त आपत्ति का परिहार करते के लिए यदि 
प्रतीतिम/त्र के आधाद पर सामान्य को व्यापक ओर वस्तुसत्‌ माना जाता है, तब 
तमिरिक व्यवित के द्वारा प्रतीयमान कैश-पाशादि को भी परमाथेश्तत्ता प्रसक्‍त होगी । 
तैमिरिक से भिन्‍न स्वस्थ नेंत्र वाले व्यकित को प्रतीत न होने के कारण यदि केशादि 
की सत्ता प्रसक्‍त नहीं होती, तब सामान्‍य भी संस्कार और कल्पित आभोग से रहित 
व्यक्त को प्रतीत तन होने के कारण सत्‌ क्‍यों माना जायथगा ? सामान्य कौ सत्ता तो 
उपलब्ध होती है-- ऐसा कहना युक्त नहीं, क्योंकि उसी प्रक्ार तेमिरिक के द्वारा क्या 
केशादि की उपश्वब्धि नहीं होती ? तिमिर दोष से उपहत होने के कारण नेत्र में 
केशोण्डुकादि अतत्त्वार्थं की उपलम्भकता आ जाती है--ऐसा मानने पर जिज्ञासा 
होती है कि यह अतत्त्व क्या है ? यदि उपहृत-इन्द्रियोपलम्यत्व को अतत्त्व भाना जाता 
है, तब डपहतत्व के थिषय का प्रदन उठता है कि छपहतत्व क्‍या है ? अतत्त्वोपलम्भ- 
कत्व को अतत्त्व मानने पर अन्योज्न्याश्रयता प्रसक्त होती है । 
... दूसरी बात यह भी है कि केशोण्डुक के समान ही सामान्यरूप अतत्त्व की 
छपलम्मकता विपरीत संस्क्राररूप दोष से उपहत अच्तःकरण में बन जाती है। 
“सामान्‍्याभाष ज्ञानाभाब:” इस प्रकार का व्यतिरेकी सामान्य में ज्ञानरूप कार्य की 
५७ 


४५० समाष्यं प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिष्छेद) २ 


ऐतेन समयाभोगाथ्न्तरद्जानुरोधत! ! 


घटोत्क्षेपणसामान्यसंख्यादिषु घियो गता। ॥ ६ ॥ 
जैसे सामान्यछक्षण का भान विकल्‍प बुद्धि के द्वारा होता है और विकल्प बुद्धि 
अपने विषय से जनित न होकर समय (संकेत) और आभोग (संस्कारों) से समृदभूत 
होती है, वेसे ही घटादि द्रव्य ( अवयवी ), उत्क्षेपणादिकर्म, सामाश्य (जाति), संख्या, 
गण, समवायादि को विषय करने वाली बूद्धियाँ समय और आभोगादि अन्तरज्भ साधनों 
के आधार पर ही उत्पन्‍्त होती हैं ॥ ६ ।। 
जानना जाए ८ / वांतिकालदझुार/ 
सामान्यव्यतिरेकित्व॑ यदि व्यापकभावतः । तमिरज्ञानगम्यानाभपि व्यापकता भवेत्‌ ॥१४८॥ 
उपघातेन्द्रियग्राह्मा न सत्या भशका यदि । असत्यत्वाप्रसिद्धत्वे नोपघातः प्रसिध्यति ॥१५९॥ 
अर्थक्रिया5प्रसिद्धवश्चेदसत्यत्वादुपाह॒ति: । समानमेतत्‌ु सामान्ये तद्गाहिष्यप्युपाहति:ः ॥१६०॥ 
तस्मान्न सामान्यमथज्रियाप्तमर्थ ज्ञानमात्रेउप्यसामर्थ्यातू । यत्रो :हि-एतेन 
समयाभोगादीति । 
रूपरसगन्धस्पर्शानामधिष्ठानडःघटोउवयवि द्रव्यम्‌ । उत्क्षेपणडक्रिया। संख्या 
गुण: । इह बूद्धिः समवायविषया | तद्ग्राह्मः समवाय: | तेषु या बुद्धयस्ता अपि समया- 
भोगाद्यान्तरका रणमात्राधीना न विषयान्त्रयव्यतिरेकावनुविदधति ! तथा हि-- 
रूपादिव्यतिरंकेण द्वव्यन्ञाम न दृश्यते । नान्वयव्यतिरेकित्वइःघटब॒द्धेघंटात्मनि ॥१६१॥ 
रूपादय एवं चक्ष॒रादिबुद्धिभिरुपलभ्यस्ते । ततस्तावन्मात्रोपलम्भात प्रबोधिता- 
नादिवासनालक्षणान्तरका रणादेवायडःघठ इत्येकाभिनिवेशिनी मतिरुपजायमाना जनें- 


वातिकालद्धा र-व्या ख्या 

व्यापकता सिद्ध करता है, तब ऐन्द्रिक ज्ञान के विषयीभुत केशपाशादि में भी ज्ञान की 
व्यापफ्ता या कारणकता माननों होगी ॥१५८॥ उपहत ( दृषित ) चक्षुरादि के द्वारा 
यदि मसकादि सत्‌ पदार्थों का ज्ञान नहीं होता, अतः असत्य या सांवृतिक पदार्थों के 
प्रसिद्ध न होने पर इन्द्रियों में उपघात की परिभाषा न बत सकेगी ॥१५६॥ यदि अथ॑- 
क्रिया की अप्रसिद्धि होने कै कारण इन्द्रिय में उपधात माना जाता है तब सामान्य के 
ग्राहक दूषित अन्त:करण में भी विपरीत संस्कारादि के द्वारा उपधात सम्पन्न हो जाता 
हैं । निष्करषं यह है क्रिि सामान्यलक्षण तत्त्व अपने ज्ञानहूप कार्य के उपपादन का 

सामथ्य नहीं रखता, अतः वह असत्‌ और प्रतीतिमात्र है। 
रूप-रस-गन्ध-स्पर्श का अधिष्ठान घट नामक अवयवी द्रव्य है उसी में हो 
उत्क्षेपण आदि कम देखे जाते हैं, संड्यादिगुण एवं 'इह तन्तुषु पट:” इत्यादि प्रतीतियों के 
आधार पर समवाय सम्बन्ध और गुणादि सिद्धि जो द्रव्य की सत्ता प्रतीत होती है, वह 
भी प्रतीति मात्र है गुणादि से भिन्‍न द्रव्य की कोई पा?म!थिक् सत्ता नहीं है, ध्वतत! 
रूपादि ग्रुणों से भिश्न द्रव्य नाम की वस्तु कोई सिद्ध नहीं होती । “घटसत्त्वे घटबद्धि- 
सत्त्वं तदभावे तदभाव:” इस प्रकार का अनुमान भी सिद्ध नहीं होता। द्रव्यादि का 
ज्ञान मी क्रेवल संस्कारों से ही उत्पस्त होता है, द्रव्प पदार्थ से नहीं । द्रव्यपदार्थ भी 
ज/त्यादि के समान प्रतीतिमात्र है, वस्तुसत्य नहीं ॥१६१॥ रूपादि पदार्थ ही चक्षु- 
रादिजन्य बूद्धि के विषय होंते हैं। उन्हीं में द्रव्यादि का भान भनादि संस्कारों पे 
उत्पन्न होता है। उद्बोंधित अनादि संस्कारों के द्वारा 'एकोइयं घर: इत्यादि ज्ञान 
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वातिकालदूा रः 
नानुभूयते नापर: परतो निरूप्यमाणो घटादिद्रव्पस्वभावो5स्ति । 
ननु दशंनेन परिच्छिद्यतेउवयवी स्पर्शनिन च | द्विविधन्द्रव्यं दार्दानं स्पार्शनद्व । 
तदप्ययुक्तम्‌ । यतः-- 
रूपभेदेन तत्‌ द्रग्यन्तद्विपयंयतोउयवा । गशुह्यतेध्भेद्संवित्तो रूममेव न रूपवत्‌ ॥१६२)॥। 
भेदेन वित्ती हृयाकारब॒द्धिसंवेदनम्भवेत्‌ ॥न चक्ष,मंनोमात्राद्‌ दृयस्यास्त्यवभासनम्‌ ॥१६३॥ 
अथ घट इति बुद्धिन रूपमित्ति तत्कथनन भेदवेदनम्‌ । तथा हि-- 
रक्तो घट: पटो वेति मतिरव्यभिचारिणी | न च संवेदनादन्यत्‌ पदार्थस्थितिकारणम्‌ ॥१६४॥ 
रूपमात्र संवेदने हि तत्कुत इत्येव भवेन्‍्न घट इति । तदप्यसत्‌ । 
रक्‍ता रक्तप दार्थस्य घटादिव्यपदेश्यता ॥ घटाघटपदार्थस्य रक्‍्तदाब्दाभिधयता ॥(६५॥ 
ततोष्न्वयव्यतिरं का भ्याम्भेदस्य परिकल्पने । व्यपदंशो5यं मंद न न तु वस्तु तथा स्थितम्‌ ॥ ६६९६) 
इत्यन्यत्र विचारितमेतत । 
अथ यद्यवयवी नास्ति रूपादयश्र केवरा:। कथं यत्रव रूपन्तत्रव स्पर्श इति 
मतिः | तदपि यत्किज्चिदेव । 
एकसामग्रय धोनत्वात्‌ समुदायप्रकल्पने। एककाय॑त्वयोगे च यत्र तशेति कल्पना॥१६७॥ 
यत्र सेनायां हस्त्यादयस्तत्र पुरुषा इति किन्न भवति व्यपदेश:। तथा यत्र वने 
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हो जाता है, उसके आधार पर घटादि द्रव्य की सत्त। भी सिद्ध नहीं होती । 

शंका--दश न के द्वारा गृहीत अवयवी द्रव्य की प्रत्यभिज्ञा स्पाशंत ज्ञान के द्वारा 
होती है, अतः दाशंन ओर स्पाशंन के भेद से द्रव्य की दो विधायें सिद्ध होतो हैं । 

समाधान -उक्त कथन निताच्त थयुक्त है क्‍योंकि द्रव्य की प्रतीति मात्र होती है 
किस्तु रूपादि से भिन्‍न कोई द्रव्यतत्त्व पृथक्‌ सिद्ध नहीं होता, अतः रूपादि से भिन्न 
रूपवानु द्रव्य प्रमाणित नहीं होता ॥ १६२ ॥ ज्ञान में दो आकार प्रतीत होते हैं, उनमें 
केवलछ गुणाकार वस्तुसत्‌ ओर द्रव्याकाद अवस्तुसत्‌ हैं ॥ १६३ ॥। 

शंका--घट' इति बुद्धि रूपमु-इ व प्रकांण द्रव्य और रूप का भेद स्पष्ठ अव- 
भासित होता है, तब द्रव्य भौर गुण में भेद क्‍यों नहीं माना जाता ? अर्थात्‌ 'रक्तो 
घट:', 'रक्तः पर:--इस प्रकार की अव्यभिचारिणी बुद्धि यदि ज्ञान से भिन्न विषयवस्तु 
को स्थिति का कारण नहीं ॥१६४।॥ तब रूपमात्र के संवेदन से घटादि द्रव्य व्यवस्थित 
क्यों नहीं होता ? 

समाधान-- 'रक्तो घटः:', 'अरक्तो घट:--इस प्रकार गुणादि में घटादि शब्दों की 
अभिषधेयता प्रतोत होती है ।। १६५ ॥ तब भी अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा भेद की कल्पना 
करने पर केवल भेद-ष्यवहार किया जा सकता है किन्तु वसी वस्तु सिद्ध नहीं हो सकती 
॥ १६६ ॥ इस विषय का विशेष विचार अन्यत्र किया गया है । 

शंका--यदि अवयवी द्र्य की सत्ता गुणादि से भिन्न नहीं मानी जाती, तब “यत्रव 
रूप॑ तत्रव स्पर्श:”--ऐसी प्रतीति क्‍योंकर होगी ? गुण या गुण-समूह को गुणांदि का 
आधार नहीं माना जा सकता, अतः ग्रुण-समू ह से भिन्‍न द्रव्यतत्त्व को मानना चाहिए 
जिसमें उक्त प्रत्तीति का सामञ-जस्य हो सके । 

समाधात-- एकंका ये-कारी अनेक थदार्थों में एकेत्व और समुदायी पदार्थों की 
क्षाधारता का व्यवहार यत्र-तत्र देखा जाता है ॥ १६७ ॥ जंसे 'यत्न सेनायां हस्त्यादय३, 


४५२ सभाष्यं ध्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद; २ 





वाविकालच्ूार! 
पलाशादयस्तत्र खदिरादय इति च । न च पुरुषा दिव्य तिरिक्ता सेना नापि च धवादि- 
व्यतिरिकतं वनमिति । तस्मादेकसामग्रचधीनतय ऋकार्यत्वेन च परस्परमविथोगताभाजो 
जनेरेवं व्यपदिश्यन्ते । एवन्तहि परस्परमव्यतिरिच्यमानशरीश रूपादय एवांवयवी-। न 
हि स्तम्भकुम्मव॒क्षाब्वित्‌ परस्पर रूपादीनां व्यतिरेक इति। 

न च वनादिवद्‌ व्यपदेशमात्रसव॒यवी । तस्यावयवा अन्वयव्यतिरेक॒तः कल्पनया 
तथा व्यवस्थाप्यन्ते । तथा हि->यदेव परश्याशि तदेव स्पृशामीत्य!दि अभिन्नदेशता 
प्रतीयते । न रूपदेशपरि हारेण स्पृश्यता अल्वाद्यता वा प्रतीतिमती | तदप्यसत्‌ । 

यदहांभिन्‍नम्भवेद रूपं रूपादीनाम्परस्परम्‌ | रुपादिभेदोध्स्तु कुतस्तदंवान्यत्‌ कथम्भवेत्‌ ॥१६८)॥ 

न हि तदेवाध्यद्‌ भवति प्रतिभाव्ञा भेदश्लज्भात्‌ । अथकमेव तद्‌ भिस्लेन्द्रियग्रह 

णाद भेदवरत्प्रतीतिः । चक्ष्‌रिन्द्रियेण अतीती रूपता स्पशनिन स्पृश्यता रसनेन च रसता | 


तदसत्‌ | 
किमेकमेव तद्वस्तु भिन्‍नग्रहणतोज््यथा । भिन्‍्नग्रेवाथंभेदेन प्रतीतिपथसंस्थित्म ॥१६९॥ 








वातकालक्ार-व्याडया 

तत्रेव पुरुषाः” एवं 'यत्र वने पछाशादयस्तत्र छद्रिदय:--इत्या।द स्थलों पर 'सेना, वन' 
आदि एक इकाई नहीं, अपितु युद्ध-ज्ाधनों का समूह सेना तथा वक्षों का समह वन 
है । तथापि सेना में हृत्त्यादि की आधारता भ्रतीत होती है, वेसे ही युणादि के समह में 
गणाधारता क्‍यों न हतीत होगी ? फछत्त: अवयवो द्रव्य पृथक बानने की क्या आवश्य- 
कता ? स्तम्भ और कुम्भ थादि के समान गृणादि व्यतिरिक्त नहीं, अतः गुणों के समह 


में अवयवित्व और द्रव्यत्व की कल्पना हो जाती है । 


शंका--सेना और वनादि के समान अवयवबी नामझात्र का कल्पित पदार्थ नहीं, 

अपितु पटादि अवयवी द्रव्य के तन्त्वादि अवयव अन्वय-व्यतिरेक-सिद्ध पश्माथंतः 
व्यवस्थित हैं । उस द्रव्य की एकता प्रत्यभिज्ञा प्रमाण से प्रमा बत है--यदेव पश्याम्रि, 
तदेव स्पृशामि” [ न्यायसूत्रकार ने आत्मा की एकछा में यही कहा है-- 'दर्शानस्पर्शना- 
भ्यामेकार्थग्रहणात्‌” (नया. सू. ३।१।१)। अवयवी की अर्थान्तरता-सिद्धि में कहा है-- 
“घारणाकर्षणोपपत्तरच” ( नया. सू. १॥२।३६ ) | सेलादि के समान सम्दायवाद की 
आलोचना में कहा है--'सेनावनवद्‌ ग्रहणम्रििति चेन्तातीन्द्रि यत्वादगूनाम्‌” (श्या. से 
।२ ३७) ] | रूपादि के आश्रयीभ्रूत द्रव्य को छोड़ कर अन्यत्र स्पृश्यतः, आस्वाद्यता, 

और हदृह्यता की प्रतीति नहीं हो सकती | फलत: अवयव से भिन्‍त अवयवी तथा अवयवी 


से भिन्न अवयवों को मानना होगा । 
समाधान--रूप-रसादि का समुदाय यद्दि अभिन्न है तब रूपादि का परस्पर भेद 


क्योंकर सिद्ध होगा | वहो अभिन्न वस्तु मिसतर कत्ते होगी? ॥१६८॥ यदि कहा जाय 
कि धर्मी वस्तु एक है अभिन्न है किन्‍्तु वही भिन्न-भिन्न इन्द्रियों से गृहीत होने के कारण 
अनेंक या भिन्न प्रतीत हो जाती है बर्थातव्‌ चक्ष: इन्द्रिय के द्वारा प्रतीत होने से रूपा- 
व्मकता, स्पर्शन इन्द्रिय से ग्राह्मय होने से स्पर्शात्मकता औदय रसता के द्वारा गृहीत होने 
से रसरूपता अवभासित होती है। तो वेसा कहना भी उचित नहीं, क्योंकि-- 

कया वह वस्तु वस्तुतः एक है किन्तु भिन्‍न-भिन्न ग्राहकों के द्वारा गृहीत होते के 
करण अन्यथा ( अचेक या भिन्न ) प्रतीत होती है, अथवा बस्तघुत: भिन्न ही हैं, ध्त! 


भिन्‍न- प्रतीत होती है? ऐसा संशय आअवद्य होंगा. ॥ १६६९६.॥ उस? वस्तु के एक: होतें 


+ लि रे 
४? बा | 


है ; १०२० ढ़ 32% हू की. &<. 4 
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वातिकालडूा रः 
न तावदेकमेवेति प्रमाणम | न होकमेव ग्रहणभेदाद भेदवत्‌ प्रतीयते श्रास्तता- 
प्रसज्भात्‌ | अथान्यथा ग्रहणस्यासम्भवादगत्यतदेवा भ्रान्तमुच्यते । 
अरथथ्यमेवर्मवेति कस्मान्त परिकल्प्यते | अभेदस्य प्रतीतिस्तु नास्तीत्यपरिकल्पना ॥१७०॥। 
अथांपि स्याद्‌ | यदि भेद: कथमेकदेशता5वियोगश्न । तदपि सुगम यत:-- 
देशो देशवतो नान्यस्तद्भेदानवभासनात्‌ । देशवत्प्रतिभासस्तु भिन्‍न एवेत्यभित कुतः ॥१७१॥ 
ने देशों नामाप्रों रूपादिम्य:। सो5पि च तेभ्यो भिन्‍नो भेदप्रतिभासादेव न 
देशभेदादनवस्थाप्रसज्भादप्रतो तिरेव भवति । स्वरूपेण भेदे रूपादीनामपि भेद एव।न 
च्‌ स्वरूपप्रतिभासमानरूपादप रम्‌ । प्रतिभासस्य च भेद एव। न हि रूप प्रतिभा सनमेव 
रसप्रतिभासनम्‌ । इन्द्रियाब्तरवेकल्यप्रसज्भात्‌ू। अभेदप्रसद्भाच्च | इन्द्रियभेदाद्भेद 
इति चेत्‌ । तदसत्‌ | न हीन्द्रियभेदेध्प्यभिन्नम्भिन्‍्नम्प्रतिभाति । तथा चेत्परोक्षते वा 
भिन्‍नस्थ स्थात्‌ । 
इति रूपादिमात्रमेवावयवीति प्रसक्तम्‌। यदि चेन्द्रियसामशथ्यादन्यथार्थोउन्यथा 
वातिकालद्टार-व्याख्या - 
प्रें कोई प्रमाण नहीं। यदि एक में ग्रहण-भेद से अनेकता को प्रतोति होती है, तब 
बह भ्रमात्मक ही होगी । 
क्‍ यदि कहा जाय कि अन्यथा-ग्रहणं (अभिन्न अवयवी में भेद-ग्रहण) सम्भव नहीं 
अतः: वह अभेद-ग्रहण अश्रान्त (प्रमात्मक) हैं। तब यह गुणसमुदाय अनेकात्मक है-- 
ऐसी कल्पना क्‍यों नहीं कर ली जाती । अभेद की परिकल्पना इसलिए नहीं कर सकते, 
कि बेंधी प्रतीति ही नहीं होती ॥। १७० ॥॥ : 
बंका--य दि पटा दि अवयवी ओर तनन्‍्त्वादि अवयवों का भेद है, तब तन्‍्तु में पट 
की एकदेशता और पटादि से तन्त॒ओं का अवियोग कंसे ? 
समाधान - देश (अवयव) देशवान्‌ (अवयवी) से भिन्न नहीं, क्योंकि भेद का 
अवभास ही नहीं होता । देशवत्ता (हस्त।दिवत्ता) का अवभास भिन्‍त शरीर में ही होता 
है, अभेद में कप्ते होगा ?2।। १७१ ॥ घटादि के रूपादि गुणों को घट का देश या अवयव 
माना जा सकता है, वह (बदादि) भी रूपादि से भिन्‍न है, क्योंकि 'रूपादिन घट:'-- 
एसी भेद-प्रतीति होती है। घट से उसके अवयव यदि भिन्‍न हैं, तब अवयवों से भी 
उनके अवयव भिन्न होंगे, अतः अनवस्था क्‍यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि 
अवयव के अवयवबों की प्रतीति ही नहीं होती । घड।दि का स्वरूपेण भेद मानने पर 
रूपादि का भी उनसे भेद प्रप्तक्त होगा, क्योंकि प्रतिभासमान रूप से भिन्‍त घटादि का 
स्वरूप नहीं होता। प्रतिभास का तो भेद है हो, क्योंकि रूप का प्रतिभास ही 
रसादि का प्रतिभास है-ऐसा नहीं कह सकते, अन्यथा रूप-भासक चक्ष्‌ से 
हो रस का प्रतिभास हो जाता, रसनादि इन्द्रियाँ व्यय ही हो जातीं। इतना ही नहीं, 
रूपरसादि का अभेद भी हो जाता । इन्द्रिय-भेद से रूप-रसादि का भेद नहीं मात्ता जा 
सकता, क्योंकि यज्ञ दत्त-देवदत्तादि की चक्ष-इन्द्रियों का भेद होने पर भी घटादि का 
नीलरूप अनील नहीं हो जाता, अन्यथा घट परोक्ष हो जाता । इस प्रकाय रूपादि का 
समुदायमात्र अवयवी सिद्ध होता है। यदि इन्द्रिय के साम्थ्यें से अर्थ को अन्यथा 
:प्रतीति होती है, तब उप्ते श्रान्ति ही खानना होगा, क्योंकि काघ्ल ( पीलिया ) रोग के 
रोगी व्यक्ति की 'पीतः शद्भु आदि प्रतीति को प्रमा नहीं माना जाता। संवाद के 
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. वात्तिकालड्डा रः 
प्रती ति: भ्रान्तिरेव भवेत्कामलिनः शंद्े पीतप्रतिभासवत्‌ । अथापषि स्थात्‌ । संवादाद- 
आन्तता | तदप्युक्तम्‌ । संत्रादेषषि प्रतिभास एवं। सोड्पोन्द्रियभेदादेव तथा भ्रतिभास- 
प्रकार: | ततो5प्तावपि भ्रान्त एवेति कथमस्रिद्धमसिद्धन साध्यते। संवादस्यथान्यस्य च 
प्रतिभासस्येन्द्रियक्न तत्वान्नार्थाव्व॒य्व्यतिरेकानुबन्धिनी प्रत्तीतिरिति नार्थोत्र नामास्तीति 
साध्ववयविसाधनम्‌ ! न ह्मवयविसाधनसथभावसाधने तस्याथंविशेषत्वेनाभिप्रेतत्वात्‌ । 
तस्माननेन्द्रियव्यापारादेकमनेकतया प्रतिभाति । अपि त्वनेकमेव रूपादि॥ तत्र एकप्रत्यय 
आन्तरकारणाधीन एवं । उत्क्षेपणप्रत्ययेषपि चापरापरदेशोत्पत्तयो हस्तादिक्षणा 
उत्क्षेपणमिति तत्पमुदाय एवं कल्पनारूपं कारणादान्तरादेव न विषयबलायात: | एव- 
स्तहि पूर्वापरक्षणव्यजबदूक्रिय!त्वमुत्क्षे पणप्रत्ययविषयः: | न । व्यक्तिव्श्ड्सयात्‌ सामा- 
न्यस्य । क्रियात्वञ्च सामान्‍्यडःक्रियाव्यवत्या भिव्यज्यते नाथक्षणव्यत्रत्या । न व हस्ता- 
दिक्षणव्यवत्या श्रिताउपरा क्रिया व्यक्तिरन्यथा चोपलम्यते। न चान्यव्यक्तिग्यूडग्ग्यता 
सामान्यस्य । अथ हस्तादिक्षणव्यडय्या क्रियार्थजाति: । 
तदप्यसत्‌ । एकंकक्षणव्यड्ग्यरवाभावात्‌ । न ह्यक्रक्षणव्यडःग्या उत्क्षेपणादय: 
वा्तिकालद्ूा र-व्या ख्या 
आधार पर उक्त शअ्रतीति को अश्रान्त माना जाना उचित नहीं, क्योंकि संवाद भी तो 
एक प्रतिभास ही है। वह इन्द्रिय-भेद के द्वारा उपजात प्रतिभास का एक प्रकारमात्र 
है, फलत: वह संवाद भी भ्रमरूप ही है। जिस प्रतोति में प्रमात्व सिद्ध ही नहीं, उसके 
द्वारा भ्रमज्ञान में अतिद्ध प्रमात्व केसे सिद्ध किया जा सकेगा ? इसी प्रकार अन्यान्य 
संवाद ज्ञान भी इन्द्रिय-भेद-प्रयुक्त प्रतिभाक्षमात्र हैं, वे अपनी-अपनी विषयवस्तु के 
अन्वय-ग्यतिरेक से आबद्ध प्रमात्मक नहीं, अतः उनसे अर्थ ( विषय ) सिद्ध नहीं हो 
सकता; तब अवयवो द्रव्य की सिद्धि केसे होगो ? क्‍योंकि अबयबी भी तो एक बाह्य 
अर्थ है और अर्थ कोई सिद्ध नहीं होता । फलत: एक पदार्थ भिन्‍न इन्द्रिय-ग्राह्म मात्र हो 
जाने से अनेक प्रतोत नहीं हो सकता, अपितु घटादिरूप प्रतिभासित होनेवाले रूपादि 
अनेक गुण ही अनेकत्वेन प्रतीत होते हैं, अतः 'एको5यं घट:-एऐसी प्रतोति आन्तरिक्ष 
संस्क्रारों के अधीन ही होती है। 
जैसे द्रव्प पदार्थ रूपादि का सप्ुदाय है, वेसे उत्क्षेपणादि क्रिया भी अपरापर 
देशोत्पन्न उदक्षेपण क्षणों की सन्ततिमात्र हैं। कमें-प्रतीति भी विषयाधोम नहीं, अपितु 
झान्तरिक अनादि भावना पर समुद्भुत एक कल्पनामात्र है। तब क्‍या पूर्वापर-क्षण- 
व्यज्भब क्रियात्व ही उत्क्षपणादि प्रतीतियों का विषय है? इस प्रश्न का उत्तर है-- 
नहीं, ३य कि क्रियात्व एक जाति है और जाति सदेव अपनी आश्रयीक्षुत व्यक्तियों से 
ही अभिव्यद्धय होती है । क्रियात्व भी एक जाति है, जो अउनी आश्रयीभूत क्रिय्रा 
व्यक्ति के द्वारा ही व्प्रज्जित हांती है, अर्थक्षणों के द्वारा नहीं | हस्तादि-क्षण व्यक्ति 
के आश्वित अन्य क्रिया-व्यक्ति ही अन्यथा ( क्रियात्वरूपेण ) उपलब्ध होती है--ऐप्ता 
नहीं कह सकते, क्योंकि अन्य व्यक्ति के द्वारा अन्याश्रित सामान्य की अभिव्यक्ति नहीं 


होती । ; ग 
हस्तादि-क्षण के द्वारा क्रियार्थंगत जाति की अभिव्यक्ति नहीं मान सकते, क्‍योंकि 


क्षणक्षयी पदार्थों का समुदातर सम्भव नहीं. और एककक्षण-5१ज्भ बत्व मःनने पर प्रथम 
क्षण में ही उत्क्षेपण कार्य की प्रतीति प्रसक्त होती है। का ० 





स्लोकः ७ ] प्रत्यक्ष-पर्च्छिदः ४५५ 


केशादयों न॒ सामान्यमनथों भिनिवेशतः । 
ज्ञयस्वेन ग्रद्दाद्‌ दोषो नाभावेषु प्रसज्यते ॥ ७ ॥ 
वातिकालद्धारः 
प्रथमक्षण एवं प्रतीतिप्रसद्भधातू। अधायुगपत्कालरेवाभिव्यज्यते क्रियाजाति:। न हि 
वेयाकरणरवश्यम्परसिद्धान्तोह्नुगम्यते । एषेवास्माकन्दर्शनस्थिति! । 
तदसत्‌ | प्रत्येकमनभिव्यक्ता यदि जातिसमुदाये न तह्य भिव्यज्यते । प्रकाशन्‍्त- 
रासम्भवात्‌ । अम्पासादेकेनाप्यभिव्यज्यत इति चेत्‌॥। अभ्याप्त एक _ तहि का रणमा- 
धन्तरमिति न विषयबलायातन्तज्ज्ञानम । एवं संयोगविभागप्रत्यया अपि वाच्या:। तथा 
चोंक्तम्‌-- 
संख्यासंयोगकर्मादेरपि तद्गत्‌ स्वरूपत्तः | अभिलापाच्च प्ेदेंन रुपम्बुद्ो न भासते॥!१७२॥ 
नन्वर्थ क्रियायायामसमर्थमिति सामान्यलक्षणन्ततः केशादयो5प्यथ क्रियाय। मस म- 
थट्व्रात्‌ सामान्य प्रसक्ता:। तदप्यसत्‌ । यतः--क्रेशा दयों न सामान्यमिति । 











वातिकालडू: र-व्या ख्या 
शंका--अयुगपदभावी अनेक क्षणों के द्वारा क्रिपात्व जाति की अभिव्यक्ति वैसे 
ही मानी जा सकतो है, ज॑से वेयाकरण-गण अयुगपदभाव! वर्णों को स्फोट का व्यञजक 
माग्ते है। 
समाधान-- जैसे वयाकरण परकोय सिद्धान्त नहीं मानते, वेसे हम (बोद्धणण) भी 
पर-सिद्धान्त को नहों मानते | रूपादि-समुदाय ही द्र॒व्यत्वादि व्यज्जक मानना हमारा 
दार्शनिक सिद्धान्त है। प्रत्येक प्तमुदायी व्यञ्जक नहीं होता । 
शंका--प्रत्येक अवयव यदि जाति का व्यञ्जक नहीं, तब समृदाय में १०जकता 
हाँ से आयेगी ? अभ्यास हो जाने पर विसी व्यक्ति के पेर या हाथ मात्र को देख 
कर व्यक्ति का बोध हो जाता है, वक्त ही समदाय को प्रत्येक इकाई में जाति की 
व्यञजकता क्यों नहीं हो सकती ? 
समाधान “यह कह! जा चुका है कि समुदाय यद्यपि अनेक्रात्मक है, तथापि किसी 
संस्कार:दि आन्तरिक कारण के द्वारा एकात्मद्ःता प्रतीत हो जाती है, अत: यह 
अभ्यास पदार्थ ही वह आन्तरिक कारण बन गया, जिससे एक अवयवित्व का प्रतिभास 
हो जाता है, फलत: 'एकमिदं द्रव्यम्‌” ऐसो प्रतीति के आधार पर अवयवी की सिद्धि 
नहीं को जा सकती, क्योंकि यह प्रतीति विषयवस्तु के अन्वय-व्यतिरेक से न होकण 
अन्यथा ही हो जाती है। इसी प्रकार संयोग-विभागादि प्रतीतियाँ भी विषयवस्तु के 
विना हो उपपन्‍न हो जाती हैं, जंसा कि कहा गया है “'संख्यासंयोगकर्मादेरपि तद्वत्त 
स्वरूपत:। अभिलाय।च्च भेदेन रूप बुद्धो न भासते'॥ १७२ ॥। 
अर्थात्‌ द्रव्य के समान ही संख्या, संयोग और कर्मादि का स्वरूप भी पृथक सिद्ध 
नहीं होता, केवल शब्द का विषय है, विकल्प वुत्ति के समान । विषयवस्तु कोई सिद्ध 
नहीं होती । 
शंका --साखान्य (जाति) का लक्षण किया गया है--“अरथेक्रियायामसमथप््‌ ।” 
त॑मिरिक व्यक्ति के द्वारा हृदयमान केश-पाशादि भी अथेंक्रिया में समर्थ नहों होते, अतः: 
उनमें भी उक्त लक्षण अतिव्पाप्त होता है | 


समाधान--उक्त केश-पाशादि को सामान्य नहीं कहा जा सकता, क्योंकि स्वल- 


४५६ सभाष्य प्रसाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! २ 


यद्यपि बल्ित्वादि सामाध्य के समान ही तैमिरिक को विषय-नि रपेक्ष फेश्व- 
पाशादि भी प्रतीत होते हैं, तथापि उच्हें सामाध्यलक्षण नहीं कह सकते, क्योंकि व्याव: 
हारिक पुरुषो' की दृष्टि में केश-पाशादि कोई पदार्थ नहीं माने जाते। घटाभावादि 
पदार्थश्ञेयत्वेत प्रसिद्ध हैं, अतः उन्हें सामान्य मान लेने में कोई दोष नहीं ॥ ७ ॥ 
हु . वातिकालद्धारः 

अर्थ एव हि सामान्यरूपतया स्वलक्षणात्मा प्रतीयमानः सामान्यम्‌ । यद्यततो 
स्वलक्षणमर्थ क्रियाकारित्व!त्‌ कर्थ सामाल्‍्यमनथेक्रियाकारित्वे च कथमर्थ: | अथक्रिया- 
कारित्वेनाथ॑त्वात्‌ू । ग॑ च हयमेकत्रार्थं क्रियाकारित्वभितरच्च । नेतद्‌ दुर्घटम। 





किक लि मा ससल्था रपये ण शक्तित: । साभान्यञ्च तदर्थश्च शक्‍्त्ब्वाशकतमेव व ॥१७३॥ 
सामाच्यमर्थाध्यवसायेनाथ: | परमाथतोउनर्थ एव । छपचरित पथेत्वमस्य परम्प- 
रयाथंकाय॑त्वात्‌ ( भन्याथ॑त्वात्‌ ) कथन्तहिं शब्दस्य विषय: सामान्‍्यम्‌ । थे हि नद्या- 
सती रे शकराशकटमित्यथ क्रियाया रम्पये णापि । द 
नैतदस्ति । माभूत्‌ तत्तामान्यं का न: क्षति: सुतर।मेव शोभन शब्दस्याप्रामाण्य- 
साधनात। तथ! हि--सामान्यमस्माशिः प्रमाणविएय इष्यते । यदि चायमपि प्रमाण- 
विषय: शब्द: प्रमाणप्भवेत्‌ । कथत्तदि दब्दस्य विषयः सामास्यप्ुक्तम्‌ । न शब्दस्थ 
विषय: स! मान्यमेव | किल्तहि शब्दस्यथ सामान्‍य विषय: त विषय: | शब्दविषयत्वेन चानु- 
गताका रता लम्यते | तथाउनविषय स्वलक्षण मति न केशादयः स्वलक्षणं कस्पाचिदविष- 
यस्य शब्दानां स्वलक्षणत्वात्‌ | अत्रापि नाविषय: स्वलक्षणम्ेव । किन्तहि, अविषय एवं 
स्वलक्षणत्र विषय: । केशादिविषयञ्चा[प्रमाणमेव विज्ञानम्‌ तथा हि--“प्रमाणमविसं- 
वबातिका लच्धूा र-व्या ख्या 
क्षणरूप पदार्थ ही सामान्यरूपेण प्रतीयमान सामान्य कहलाता है। यदि स्वलक्षण है, तब 
अरथक्तियाकारी है, तब सामान्य नहीं । यदि क्षामान्य है, तब अथंक्रियाकारी नहीं । दो 
विरुद्ध धर्म एकत्र कंसे रह सकते हैं ? इस प्रशतत का उत्तर यह है कि जो पदार्थ साक्षात 
अरथक्रियाकारी न होकर परम्ागरया अयंक्रियाक्वारित्व-शक्ति से श्वमन्वित हो, उसमें 
अथ॑ क्रियाकारिता तथा उसका अभाव दोनों ही धम माने जाते हैं ॥ १७३ ॥ अर्थात्‌ 
सामान्य पदार्थे अर्थाध्यवसाय के रूप में अथें तथा परमार्थतः अनर्थ माना जाता है। 
परम्परया उसमें अर्थक्रियाक्रारित्व होने के क्रारण अर्थत्व का उपचार मात्र होता है। 
प्रघन-- तब 'सामरान्य' दाब्द का वह विषय क्योंकर होग! ? क्योंकि “नद्यास्‍्तीरे 
शक राशकटम्‌”--ऐपे शब्द का विषय परम्परया भी अर्थक्रियाकारी नहीं होता । 
उत्तर-यदि उसे सामाश्य नहीं माना जाता, तब न सही, उससे हमारी क्‍या 
क्षति ? तब तो आपने शब्द की अप्रामाण्यता अच्छी सिद्ध कर दी ? आशय यह है कि 
सामान्य को हम प्रमाण (अनुमान) का विषय मानते हैं यदि सामान्य भी प्रमाण का 
विषय है, तब शब्द भी प्रमाण होगा | तब सामान्य को शब्द का विषय क्‍यों कहा 
गया ? शब्द का विषय सामान्य ही है, अपितु शब्द का सामान्य विषय ही है, अविषय 
नहीं । शब्दविषयत्वेन अनुगताकारता का लाभ हो जाता है । स्वलक्षण दाब्द का विषय 
नहीं, अत: केश-पाशादि स्वलक्षण नहीं, क्योंकि स्वलक्षण तत्त्व निविकल्प होने से किसी 
शब्द का विषय नहीं होता । यहाँ पर भी अवधारण का आकार यह है कि 'नाविषयः 
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वातिकालकर्धारः 
वादि ज्ञानम्‌ (प्र० वा० १।१) इति सामान्यलक्षणे कृते विषयभेदेन तदभेव छपपादते। 
भेदस्तु विषयस्येव प्रतिपाद्यतया मतः | ततो5प्रमाणविषये कथ्थ विषमता भवेत्‌ ॥१७४॥ 
यद्य थे एबं सामान्यमभावस्यायंता दशुन्यत्वादसामान्यता । न चासावविषयः | 
अनुपलम्भविषयत्वात्‌ सामानन्‍्यभावे5पि प्रागभाव: प्रध्वंसाभाव इत्यादिभेदव्यापकत्वात्‌ । 
घटाद्रभाव इदानीमभाव इति च व्यक्तिव्यापनात्‌ । 
अत्रापि परिहार । ज्ञेयत्वेन ग्रहणात्‌ । अभावो5पि हि केनचिदाकारेण ज्ञेय एव । 
अन्यभाव एवाभाव इति सिद्धान्त: स चार्थक्रियाकार्येण । अथवा5सावपि प्रमाणेन परि- 
च्छिद्वत एवं । प्रयोजनवत्वाच्चासावर्थं: । अभावेनापि हि प्रयोजनमेव निःशद्धूगमना- 
धंत्वात्‌ । ततस्तत्राप्यर्थाधिमोक्ष इति, अर्थ एवाभावः स्वेन रूपेण, न पुनः केशादिः, 
अआ्रान्तविज्ञेयतया परिच्छेदात्‌ । 
ननु केशादयोंडपि यदेवम्भूतद्धेशाद्यसदिति जायते सत्यकेशसद॒शं वेति तदा 
तत्रापि स्वानुरूपम सत्यतानिबन्धनम्प्रयोजन मस्त्येव निविबन्धगमनादिकम्‌। ततस्तेषा- 
मपि प्रमाणविषयता भवेत्‌ । अथ तथा परिच्छेदे सामान्यरूपतंव तथा सति स्फुटाभता 
न स्थात्‌ । स्फुटाभतया चार्थेत्वे स्वलक्षणमेव । तज्ज्ञानमनथैकन्न भवतीति न श्रान्त- 
वातिकालदूा र-व्या ख्या 
अप्रमाण ही है, जंपा कि वातिककार ने कहा है--“प्रभाणमविध्ववादिज्ञानम्‌” (प्र. वा. 
११) | इस प्रकार सामान्यलक्षण का स्व॒रूप कहा गया, अब विषव-भेद से उसके भेद 
का उपपादन किया जाता है--भेद तो विषय का ही होता है, क्योंकि प्रमाण का . 


प्रतिपायथ विषय ही होता है, अतः शअ्प्रधाण के विषय में विषयता क्योंकर 
रहेगी ?7 ॥ १७४ ॥ 


शंका-यदि अर्थ ही त्ामान्य है, तब अभाव में ही अर्थता और छान्‍्य होने के 
कारण अस/मान्यता प्रसक्‍त होंती है। अभाव को अविषय नहीं कह सकते, क्योंकि 
अनुपलम्भ का विषय ही माना जाता है। सामान्य भाव में भी 'प्रागभाव:, “धवंसा& 
भाव:--इस प्रकार भेद की व्यापकता रहती है। “घटाद्यभावः:, 'इदानीमभावः--इस'” 
प्रकार अभाव में व्यक्त व्याप्यत्ता भी देखी जाती है । द +छ 

रामाधान--इस छांका का परिहार यही है कि विषय का ज्ञेयत्वेन ग्रहण होता है 
क्रमाव भी किसी-न-किसी आकार से ज्ञेय ही माना जाता है:। अध्य विषय का भाव 
ही अन्न का अभाव है-- यही सिद्धान्त-सिद्ध हैं। वह अभाव अर्थक्रियाकांदी भी है ॥: 
अथवा अभाव भी प्रमाण के द्वारा प्रमित होता है। प्रयोजनवान होने के कारण भी 


अभाव अथ है । प्रथिवीतल पर कण्टकादि का अभाव देखकर पुरुष वहाँ निःशच्छ « 


विहरण करता है। इस प्रकार अभाव में भी अथंता (विषयता) निद्विचत होती है किन्तु 


तंमिरिक-्वारा गृह्म गराण कोश-पाशादि में अर्थता सम्भव नहीं, वे केवल भ्रान्ति- 
कल्पितमात्र हैं । 


शंका-जब केशादि में भी “एवम्मतमसत्‌” अथवा “सत्यक्रेशसह॒शम'“-ऐसा 


ज्ञान उत्पस्न होता है, तब असत्यता-प्रयुक्त निःशडूः गमनादि प्रयोजन उपलब्ध होता 


ही हैं, अतः उनमें भी प्रमाण-विषयता होनी चाहिए। यदि वृसी ज्ञेयता के आघार 
पर उप्तमें सामान्यरूपता मानी जाती है, तब स्फूटाभता नहीं बनेगी । स्फुटाभतया_ 


प्रतीयमान होने पर स्वलक्षण ही मानना होगा। फलतः न तो अ 


त्थंक होगा और च.. 
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सभाध्य प्रधाणवात्तिकण्‌ [! परिच्छेद! २ 


तेषामपि तथाभावेडप्रतिषेधात्‌ स्फुदामता । 
0 &# 
ज्ञानरूपतथाथत्वात्‌ केशादीनि मति) पुनः ॥ <.॥ 
सामान्यविषया केशप्रतिभासमनर्थकस ! 
यदि कथित केश-पाशादि में भी ज्ञानान्तर की ज्ञेयता प्रतीत होनें के कारण 
सामान्यरूपता मानी जाती है, तब प्रतिषेध न होने के कारण हमें अभीष्ट ही है। 
द यदि “तैमिरिक-हष्ता कैशांदयो न वस्तु”-- ऐसा भान होता है, तब स्फुटाभता 
नहीं होनी चाहिए, क्योंकि ज्ञानाकारत्वेन केशादि को अथ॑ माना जाता है, स्वलक्षण- 
त्वेन नहीं, किन्तु स्फुटाभासता मानती जाती है--स्वलक्षणत्वेन । 
वकाओइनक उनका कफ (७ वातिकालडू रः 
म्भवेदित्याहइ--तषामपि तथाभाव इति । 
यदि केशादयो5पि तेमिरिकोपलब्धा अस्त्यतयाः परिच्छिद्यन्ते तदाञ।सत्या इति 
को5थो5थ क्रियाज्ञानेन नोपलभ्यते पुएषान्तरेण वेति । तदुपलम्यत्वाभावपरिच्छदादभा- 
बप्रमेयत॑वेत्यभावतया प्रमेयत्वस्य सामान्यरूपत्ताया अप्रतिषेष एव । 
यदपि सहरशमेतदन्येत केशादिना तदाज्ञानरूपे सहशव्यवहार इत्ति स्वभावहेतु- 
विषयत्वात प्रमेण्तेव केशादे: । क्ृथ तहिं स्फुटप्रतिभान्नता सामान्यस्य । ज्ञानरूपेणाओं- 
ट्ब,त्‌ स्वलक्षणमेव तत्‌ । प्रत्यक्षविषयरस्ताह भवेत्‌ । भवत्येव । स्वसंव दन प्रत्यक्ष विषय- 
शवात्‌ | कथं सामान्यरूपता । विऋल्पज्ञानेनापरेण पृ्वकेशादिसमानतया विषयीक- 
बात्‌ | तथा हि-- 
असश्यास्तिमिरज्ञानगम्या: केशादय:ः पुरा । एवमेबोपलब्धत्वाद्‌ सदशा वा सरझूपतः ॥१७५॥ 
न हि सत्यताविपयंय: सहशता पूर्वरूपानुमरणमन्तरेणेति विकल्पपरिच्छेद्यतेब 
वातिकालद्टा र-व्या रख्या 
आन्त, यह कहा गया है--“'तेषामपि” इत्यादि से। अर्थात्‌ तेमिरिक व्यक्ति के द्वारा 
प्रतीयमान केश-पाशादि यदि असत्यतया प्रतीत होते हैं, तब असत्य हो हैं, तब 
श्रभावस्वेन प्रमेयता पर्यवसित होने के कारण सामान्यरूपता का प्रतिषध नहीं हो 
सकता । 
जब “सत्यकैश-सहशमिदम्‌”--ऐसी प्रतीति मानी जातो है, तब “इदं प्रभेयम, 
समानाकारत्वेन प्रतिभासनाद गोत्वादिसामान्यवत्‌” इस प्रकार प्रमेयत्व-साधक 
स्वभाव हेतु के द्वारा प्रमेयता घ्रिद्ध हो जाती है। सामान्यलक्षण में विशदावभासता 
कंसे ? इस प्रदन का उत्तर यह है कि ज्ञेयत्वेन अर्थता सिद्ध होने के कारण वह सामाध्य- 
लक्षण नहीं, स्वलक्षण ही है। तब पत्यक्षप्रमाण की विषयता होनी चाहिए। वह तो 
अभी ही है, कयोंक्रि स्वसंवेदनरूप प्रत्यक्ष को विषयता मानी ही जातो है। तब 
साप्तान्यरूपता क्‍यों मानी जाती है ? पूर्वकेशादि-समानतया ओऔदीच्य विकल्प विज्ञान फे 
द्वारा गृहीत होने के कारण सामान्यरूपता मानी जाती है | अर्थात्‌ पहले तिमिर-जन्य 
ज्ञान के विषयीभूत क्षैशाद का भान होता है । उप्के पश्चात्‌ 'पूवे-सहशा इमे केशादय:'- 
ऐसा विकल्प विज्ञान उत्पन्न होता है ॥ १७४ ॥ पूर्वरप्र की समानता के बिना केयल्न 
सत्यताभाव को लैकर सदृशता और असत्यता कह्दी जातो । निरविकल्पक ज्ञान पूर्वात्पर 
“विषयों का ग्राह नहीं होता--यह कहा जायगा, अतः केशादि परोक्ष होने के कारण 
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सामात्य कहे जाते हैं। पूर्व ओर पर ज्ञानों में कौन ज्ञान अनथेक है ? केशादि-प्रतिभा: 
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वातिकालद्धारः 
साहह्यासत्यत्वयो; । न च॒पूर्वापररूपे प्रवृत्तमविकल्पकमिति प्रतिपादयिष्यतै | तेव 
परोक्ष तया सामान्यम्‌ । अनथेत्वात्तहि कस्य ज्ञानस्येति चेत्‌ | केशप्रतिभास मिन्द्रियशञान- 
प्रनर्थेकम | अयमभिप्रायः- स्वसंवा दने प्रत्यक्षद्धूशादिरूपे विकल्पज्ञानमनुमानसिन्द्रिय- 
ज्ञानमनर्थकमिति विभागः । 
सन्विन्द्रियज्ञानन्तदेव च स्वसंवेदनम्‌ । न हि स्वसंवेदनविज्ञानादपरमिन्द्रियजम्‌ । 
इन्द्रियाश्रयेण तस्य स्वसंवेदनस्योत्पत्ते; । 
अथेतदिन्द्रियज्ञानमर्था भावे अत्रमो मतः । स्वसंवित्तिस्तु नवाक्षात्‌ तद्विनापि प्रवत्तनात ॥१७०६॥ 
यदन्तरेणापि यत्‌ न तत्तस्य कारणम्‌ । ननु परिस्फुटा स्वसं वित्तिनेंवाक्षमन्तरेण । 
तदप्यसत्‌ । स्वश्ष॑ंवित्ति: सर्वेव परिस्फुटा स्वेन रूपेण । यद्यत्र स्वेन रूपेण साक्षात्करणा« 
कारेण प्रतिभाति तत्वरिस्फुटम | स्वञ्च रूपं सर्वेस्य ज्ञानस्य साक्षात्‌ प्रतिभाति। न 
हि स्वरूपमेव परोक्ष स्वरूपाभावश्रसद्भात्‌ | तस्मात्‌ परोक्ष मेवे सकलमस्पष्टम्‌ | स्वप्त- 
ज्ञानज्चेन्द्रियमन्तरेणापि स्पष्टछूपम्‌ । तस्मादिन्द्रियमर्थे एव प्रवत्तंते तदभावे5नथंक तत्‌ 
स्यात्‌ । केशज्ञान मनथंकन्न तन्र केशप्राप्ति: । ततोडथपिक्षयाउन थैकमिति निदचय: | 
ननु ज्ञानरूपतयापि यद्यर्थता सामान्यमि स्वलक्षणम्प्रसक्‍तं स्पष्टावभासि चेति 
| वातिकालड्ूू र-व्या ख्या ; 
सक इन्द्रिय ज्ञान अनर्थंक्र हैं । अभिप्राय यह है कि स्वसंवेदन ज्ञान स्वविषयकत्बेन 
प्रत्यक्ष प्रमाण हैं ओव केशादि में :विकल्प ज्ञात्र अनुप्तान तथा इन्द्रियज्ञान अनर्थंक है-- 
इस प्रकार का विभाग यहाँ अभीष्ट है । । 
शंका--जो इन्द्रिय-ज्ञान है, वही तो स्वसंवेदन है । .स्वसंवेदन विज्ञान से भिन्‍न 
इन्द्रिय-विज्ञान नहीं, इन्द्रिय का आश्रवण करके हो वह॒स्वक्षंवेदन ज्ञान उत्तन्न होता 
है, भत: कथित विभाग संगत ब्योंकर होंगा ? 
समाधान--इन्द्रि य-ज्ञान विषय के _विंना उत्पन्त होने के कारण भ्रमात्मक है। 
स्वसंवित्ति ज्ञान इन्द्रियजन्य नहीं, क्योंकि वह इन्द्रिय के विना हो समुद्भूत होता है 
॥१७६।॥ जिसके बिना ही जो ज्ञान उत्पन्त होता है, वह उस ज्ञान का कारण नहीं 
माना जाता । अतः स्वसंवेदन ज्ञान इन्द्रियँ का आश्रयण नहीं करता, उससे भिन्न ही 
होता है । 
यह जो कहा जाता है कि स्वसंवेदन इन्द्रिय का श्आश्रमण किये बिना स्फट 
(विशद) नहीं हो सकता । ड 
यह कहना भी असत्‌ है, क्यों कि समस्त संवित्ति ज्ञान स्वतः ही स्फुट होता है, 
उसे अपनो स्फुटता के लिए इन्द्रिय का आश्रयण करता आवश्यक नहीं। जो ज्ञान अपने 
स्वरूप से (साक्षात्काराकारेण) प्रतिभासित होता है, वही परिस्फुट है। प्रत्येक ज्ञान का 
क्षपना रूप साक्षात्‌ प्रतोत होता हैं। स्वरूप कभी परोक्ष नहीं होता, गन्य था उपमें 
स्वरूपता ही नहीं रहेगो । जो पदाथ्थे परोक्ष है, वह अस्फूट या अस्पष्ठ कहलाता हैं । 
स्वप्न-ज्ञान इन्द्रिय के विना ही स्पष्ट होता है। इन्द्रिगगण स्व अर्थ के होने पर ही 
प्रवृत्त होते हैं, अर्थ का अभाव होने पर इन्द्रिव-ज्ञान अन्थे एवं अ्रममात्र होता है। 


केश-पाशादि का ज्ञान भी क्षनर्थक है, उससे केशादि की प्राप्ति नहीं होती, अत) अर्थ: 


को अपेक्षा से क्रैशादि-ज्ञान अनेक है। 
शंका-न्‍यदि ज्ञानहूपतया ( ज्ञानाकारत्वेन ) केशादि में अथंता सानो जाती है, 
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शञानरूपतयाथेत्वे स्वामान्ये चेत्प्रसज्यते ॥ & ॥ 
तथेश्टत्वाददोष!, अथरूपत्वेन समानता । 


सर्वत्र समरूपत्वात्‌ तद्दयाबृत्तिसमा भ्रयात्‌ ॥ १० ॥ 
यदि 'ज्ञानाकारत्वमथंत्वम'--ऐसा अथे का लक्षण किया जाता है, तब तेंमि- 
' रिक-कल्पित कैशपाशादिझूप सामान्‍य अर्थ में भी स्वलक्षणता प्रसक्त होती है, क्योंकि 
वह भी ज्ञान का आकार है । इस प्रसक्ति में इष्टापत्ति करते हुए कहा गया है--शतथेष्ठ- 
त्वाददोष:” । अर्थात्‌ कथित केश-पाशा दि में ज्ञानाकारत्वेन स्वलक्षणता और ज्ञेयाका र- 
त्वेन सामान्यलक्षणता मानी जाती है क्योंकि वंसी सभी कवेशोण्डकादि व्यक्तियों में 'न 
पर्वविसहरामिदम्‌', अपि तु 'पूर्वे-सहशम्‌”- इच्त प्रकाय असमानता की व्यावृत्ति और 
समता या सामान्य का विधान किया जाता है। 
5र्ज्ज्जा धो |. 
विरोध: । न विरोधो यतः--ज्ञानरूपतयाथंत्व इति । 
ज्ञानख्पतया स्वलक्षणता परिस्फुटाकारता च सामान्यस्य विद्यत एवं। तथा- 
भतंव हि तस्य स्पष्टता । अथेस्तु भवत्यस्पष्टप्रतिभासोउन्यस्थ स्पष्टाभासस्य भासना- 
दन्यत: | ज्ञानस्य तु स एवाकार: किमपेक्षया तदइस्पष्टमुच्यताम्‌। तस्मात्‌ स्वरूपस्य 
साक्षादवभासनात अस्पृष्ठता कुतः । एतदेव स्पष्टत्वं यः: सर्वाकारप्रतिभास: | श्रथ॑स्य 
तु स्वरूपमन्यदिति तदप्रतिभासने न स्पष्टताअतिभास: । 
कथन्तहिं सामान्यन्तदस्पष्टप्रतिभासञ्चेत्याह--अर्थस्य बाह्यस्यथ रूपेण समा- 
नंता | रूपणं रूपोनिरूपणमित्यथ्थ: | अथेनिरूपणेन सधानता | अस्पष्टता चार्थस्य । तत्र 
परोक्षत्॒याउस्पष्टता सामात्याकारता च यत:--सववंत्र समरूप॑त्वादिति । ' 








वारतिकालद्ा र-व्या ख्या 
तब सामान्य भी स्वलक्षण हो जायगा, अतः 'सामान्य” और “स्पष्टावभासि'--ऐसा 
विरुद्धा भिधान प्रसक्त क्‍यों न होगा ? 
समाधान-- उक्त विरोध-प्रसिद्ध इश्नलिए नहीं होती कि सामानन्‍्यलक्षण में ज्ञाना' 
कारंत्वेन स्वलक्षणता और स्फूटाभासता मानी ही जाती है। हाँ, अर्थ (सामान्य) तो 
अस्पष्ट ही होता है, क्योंकि ज्ञानाक्नार की स्पष्टावभासिता से शेयाकार का स्पष्टावभास 
नहीं हो सकता [ अर्थात्‌ ज्ञान अ्रकाशात्मक है, उसका आकार-प्रखप्रकाश में बिछ हुए 
पट के समान है, उप्तका अवभास नितान्त एफूट होता है, किन्तु ज्ञेयाकाय सांवतिक 
है, अन्धकार में बिछे पट के समान है, फलत: विषय या सामानन्‍्यरूप अर्थ का अस्पष्ठ 
होना न्यायोचित है ]|। अन्य (विद्या) की स्पष्टावभासिता से अन्य (अविद्या) की 
स्पष्टावभासिता नहीं हो सकती। सामान्‍्य-प्रतीति तो ज्ञान का ही आकार है, वह 
किसकी अपेक्षा से अस्पष्ट कहा जाय ? अतः ज्ञान के स्वरूप का स्पष्ट अवभास हो 
होता है, अस्पष्ट अवभास क्‍यों होगा ? सर्वाकार का अवभास ही स्पष्ठता है। बर्थ 
(ज्ञेय) का स्वरूप अन्य (सांवृंतिक) है। संवृति का अवभास न होनें से स्फूट प्रतिभातत 


नहीं होता। . 
_ 'प्रइन--यदि सामान्य ज्ञानाकारत्वेन स्पष्ट प्रतिभात है, तब सामान्य अस्पष्ठ प्रति 


भ्रास क्‍यों कहा जाता है ? 
_ उत्तर--उक्त प्रदन का ही उत्तर दिया गया है--“अथेरूपत्वेन समानता” । भर्थात्‌ 
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हे बी । 
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वातिकालद्ूरार 
सवंत्र हि तीक्षणमन्दती त्रवान्दनादौो समरूपता । समत्वेन तस्य प्रतिपत्तरेकाध्य- 
वसायेन हृद्यविकल्प्याथंकीक रणत: । तथा हि-- 
सामान्यन्तत्समानानाम्भाव इत्युपगम्यते । ज्ञानाकारइ्च तद्रधक्तिरूपेणाध्यवध्तीयते ॥|१७७ | 
धशावलियादिसकलव्यक्तिनिष्ठतया सामान्याकारस्य । संव॒ृत्या तदध्यवसायेन 
सामान्यरूपता ज्ञानाकारविशेषस्य । तत्र चाध्यवसायस्य तत उत्पत्तिर्वासनाविशेषदच 
निबन्धनमित्यनवद्यम्‌ । तद्बद्यवृत्तिसम।श्रयेण तस्योत्पत्ते: । पारम्पर्यण हि व्यावृत्त पदा- 
र्थाश्रयणेन तस्योतत्ते: । व्यावत्तेषु पदाथषु प्रवत्तनाचच । तस्य व्यावृत्तत्वं समान सर्वे- 
. षरामिति व्यावृत्तिरेव सामान्यम्‌ । व्यावत्तिसम्बन्धाच्चाकारस्यापि व्यावृत्तिरूप- 
त्वादिति । 
ननु कस्मादाकार: सामान्यम्‌ । रूपादय एवाविशेषेण सामान्यमनुमानगोचरम। 
व्यवत्यन्तरापररित्यागे हि व्यक्तय एवं सामान्‍य मुच्यन्त्े । सकलव्यक्तिपरित्यागे तु अनुमा- 
नमप्रमाणम्प्रसक्तम्‌ | तस्मादवश्यमनुमानस्य प्रामाण्यम भ्युपगच्छता व्यक्तिविषयताच्यु- 
वातिकालदछूा र-व्या ख्या 
उसी में बाह्यरूपेण (ज्ञेयत्वेन) समानता और अस्फष्ट प्रतिभासता मानी जाती है । 
परोक्ष होने के कारण अस्पष्टता मानी जाती है। श्रग्नि की प्रखर, मध्य, मन्द ओर 
चान्दन ( चश्दन काष्ठ-प्रज्वलित ) व्यक्तियों में समरूपता की प्रतिपत्ति (दृत्य ओर 
विकल्प का तादात्म्म-प्रतिबोध) का जन्म होता है। 'सामान्य' शब्द का अर्थ है-- 
'समानानां भाव: । श्र्थात्‌ शाबलेयादि समस्त गोव्यक्तियों में सामान्याकारता ही 
सामान्य है !। १७७ ॥ सामान्यरूपता सांवृतिक ज्ञानाकार है, जिसकी उत्पत्ति वासना 
(अनादि संस्कारों) से मानी जाती है। व्यक्ति-निष्ठ असमानताओं को व्यावरत्ति जिस 
अध्यवसाय में होती है, उत्ता विषय ही सामान्यतत्त्व है ।ज॑स्ते अघट की व्यावृत्ति 
घटत्व, अपट को व्यावृत्ति पटत्व है, वसे हो असामान्य को व्यावृत्ति ही सामान्य है। 
व्यावृत्ति सवंत्र समान है, अत: व्यावृत्ति के सम्बन्ध से आर्थाकार भी व्यावत्तिरूप ही 
माना जाता है। 
दंका--अर्थ का अ।कार सामान्य पदार्थ है, ऐसा क्‍यों माना जाता है, सभी 
अग्निव्यक्तियों में रहने वाले समान रूपादि को सामान्य मानता चाहिए, वही अनुमान 
का विषय होता है--''पर्वंदो वह्निमान” | किसी व्यक्त्यन्तर का त्याग करके प्रतीय- 
मान व्यवितयाँ ही सामान्य कहलाती हैं। सभी व्यकितयों का १रित्याग करके किसी 
अन्य सामान्य का अनुमान करने पर अनुमान में अप्रमाणता प्रसक्त होगी, क्योंकि 
व्यक्तियों से भिन्‍न कोई सामान्य तत्त्व होता ही नहीं, अत: अनुमान की प्रमाणता 
चाहने वाले पुरुष को लक्षित-लक्षणा के द्वारा क्षनुमान की विषयता व्यक्तियों में ही 
माननी चाहिए | व्यक्ति-निरपेक्ष आकारमान्न का भान मानने पर पुरुष की बाह्य अथे 
में प्रवृत्ति न हो सकेगी | अतः उस ज्ञानाकार के द्वारा व्यक्तियों का अनुमान हो जाता 
है । इस प्रकार सा|मान्यवादी बोद्ध।चायं व्यक्ति-विषयक-सामान्यानुम।न किया करते हैं। 
शंका--सा मान्य के द्वारा व्यकवित का अनुमान नहीं हो सकता, क्योकि उसमें भी 
सामान्यमात्र का प्रतिभास होने के कारण प्रवृत्ति नहीं हो सकती, अनुमान व्यथे हो 
जाता है। पृव॒ पृव सामान्य के द्वारा उत्तरोत्तर प्तामान्य का अनुमान सम्भव भी नहीं 
“क्योंकि सामानन्‍्य-परम्परा इतनी हो है--ऐसा कोई सीमाडून तो है नहीं, अतः साथाध्य 
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न तद्वस्तु अभिधेयत्वात्‌ साफल्यादक्षसंहते। । 
नामादिवचने वक्‍तृश्रोतवाच्यानुवन्धिनि ॥ ११॥ 
अपम्बन्धिनि नामादावर्थ. स्यादगप्रवतेनम् । 
सारूप्यादू आन्तितो वृत्तिरथे चेत्स्यात्न सबंदा ॥ १२॥ 
सामान्यलक्षण को वस्तु इसलिए नहीं कहा जाता कि वह अभिधेय ( शब्द का 
विषय ) है । तामान्यशब्द-संकलित सभी व्यक्तियों का ज्ञान यदि शब्द से ही हो जाता 
है, तब उनके साथ इन्द्रिय-सब्निकर्ष की क्या आवश्यकता ? प्रवृत्ति-सम्बन्धी लिडादि 
शब्दों का शर्क्ति-ग्रह एवं उनके द्वारा कर्मादि में प्रवृत्ति हो जाने पर भी सुबस्स दब्दों 
का शक्ति-ग्रह न होने से उनके द्वारा कहीं भी प्रवृत्ति न हो सकेगी। सारूप्य-तिबम्धन 
अम से भर्थावबोध सर्वदा न हो सकेगा ॥ १२ ॥। 
...वातिकालरूद्धार: 
पगन्तव्या लक्षितलक्षणेन। नाकारमात्रपर्य वसानम्‌ । अप्रवत्ते कत्वप्रसज्भ। त्‌ । केवल- 
सामान्यग्रहणेष्प्ययमेव दोष: । तस्मात्‌ ततो5पि ज्ञानाकारादनुमान व्यक्ती ना मिति व्यक्ति- 
विषयं सामानन्‍्यानुमानं बौद्धतीथिकानां सामान्यवादिनाम्‌ । 

ननु सामान्येनापि व्यक्तेरनुमानन्नास्ति । तत्रापि सामान्यप्रतिभासनात्‌ अ्रप्रवर्तत- 
तमेव पुनरपीत्यनथेकमनुमानम्‌ ॥ न चेयती सामान्‍्यपरम्परा। सामान्‍्यात्‌ सामास्यानु- 
मानन्ततोउप्यपरसामान्यानुमानमित्यनवस्था । तस्मात्‌ पर्य्तेषपि व्यक्तयोउ्वगन्तव्या 
इति व्यक्तय: सामान्यम्‌ । तदप्यसत्‌ | यतः-- तदवस्त्व भिन्रेयत्वादिति । 

न हि रूपादय एव सामान्‍य सामान्यज्ञानेन प्रतीयमाना:। रूपादयो हि व्यस्ता: 
समस्ता वा सामान्‍्यज्ञानेन प्रतीयेरतु । यदि समस्ताः सामान्यज्ञानेन प्रतोयन्ते तदा 
शब्दादुत्पय्यते यत्सामान्यज्ञानन्तेन सकलव्यवितस्वरूपभ्रतिपत्ते रक्षसंहततेवेंकल्यप्रसज्भ।। 
व्यक्तिप्रतिपत्यर्थ हि चक्ष्‌रादेरक्षसंहतिरिष्यते । सा च व्यक्तिरपगतेष्वपि चक्षूरादिषु 
प्रतीयत इति किमक्षे: | सुख्वार्थ मिन्द्रियाणीष्यन्त इति चेत्‌ । 

तथा हीन्द्रियसंश्रयेण य॒त्पुखन्तदन्यथा । तदप्ययुक्तं तस्यापि छब्दादंब प्रतीतितः ॥१७८॥ 

वातिकालद्ू[ा र-व्या ख्या 

के द्वारा सामान्यानुमान में अनवस्था भी है | अतः अन्त में व्यक्तियों का ही अनुमान 
करना होगा, फलतः व्यक्तियों को ही सामान्य घानना होगा । 

समाधान--उक्त आशा युक्िति-युक्त नहीं, क्योंकि सामान्‍्य-ज्ञान के द्वारा प्रतीय- 
मान सामान्य को व्यक्तिस्वरूप नहीं माच सकते, क्योंकि सामान्‍्य-च्ञान के द्वारा प्रतीय- 
मान रूपादि सामस्त्येत सामान्य रूप हैं ? अथवा व्यस्तत्वेन ? प्रथम पक्ष में शब्द के 
द्वारा प्रजायमान सामान्‍्य-ज्ञान के द्वारा सकल व्यक्षितयों के स्वरूप की प्रतिपत्ति हो 
जाने के कारण व्यक्तियों के साथ इन्द्रिय-सन्निकर्ष व्यथें हो जाता है, क्योंकि व्यक्तियों 
की प्रतिपत्ति के लिए ही व्यक्तियों के साथ चक्षुदादि का सम्बन्ध अपेक्षित होता है। 
उन व्यक्तियों को प्रतिपत्ति चक्षुरादि के व्यपगत हो जाने पर भी दाब्दमात्र से ही हो 


जाती हैं। _ _ पर बे 
सुखादि के लिए इन्द्रियाँ अपेक्षित हैं-ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि इन्द्रिय 


के क्राश्रित जो सुख होता है, वह भी शब्द से ही हो जाता है, इन्द्रियों की कया क्षाव. 
इयकता ? ॥१७८।।| यदि कहा जाय कि दाब्द के द्वारा सुख को केवब प्रतोति हो हो 
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वातिकालच्टारः 
प्रतीतिरंच शब्दाच्चेन्न थिनाक्षां सु्दोदयः | सुखोदयध्वने: सोर्षप भवध्येव सुखोदय: ॥|१७९।॥ 
प्रतीत्तिरेव तत्रापि यदि नास्ति छुखोदयः | सुखोदय: स्वरूपेण प्रतिपन्‍तः कथनत सः ॥१८०॥ 
यदि सुखोदयः स्वरूपेण प्रतीयमानो5पि न तथा । तथा सत्यन्यत्रापि प्रतीतो कः 
समाश्वास: | प्रतीयमानतव हि सत्ता। 
अथ विफलाप्यक्षसंहति: करमंवशादुपजायते । जायतान्नाम सा तु विफलत्वेन 
प्रतीयेत नष्टेडपि चक्षृषि रूपदशंनेन । न चंवम्रिति न व्यक्त एवं शब्दतः प्रतीयच्ते। 
तस्मादरूपादिरूपं सामान्यम्‌। एवर्न्ताह नामादिरूपम्भविष्यति। नाक्षसंहतेवंफल्यात्‌ 
तदप्ययुक्तम ! 
विध्रयुक्तो हि संस्कारों वकक्‍तृश्रोत्रथं सज्भ तः | असज्भतो वा वक्‍त्रापि सडःगमे5थे5प्रवत्तंनम्‌ ॥। १०१ ॥ 
न हि वक्‍ातृश्रोतृसडातनामनिमित्तप्रतिपादनेडस्य प्रतोतिरिति अप्रतोते&थं कथ- 
म्प्रवतेनम्‌ । अप्रतोते5पि प्रवत्तंने सत्र प्रवत्तंनप्रसद्ध!त्‌, प्रतिपत्तिवयथ्येप्रसडःगाच्च 
पतद्‌ युक्तम्‌ । अथापि स्यांत्‌ । यब्निमित्तं यश्चाथंस्तयो: सारूप्यादेकप्रतिपादनेध्प्यस्यत्र 
वृत्तियंथा यमलकयोरेक्ब्रोदने चित्राज्भदचित्रवीयंयों: न हि तत्रान्यत्र न वृत्ति:। 
तदप्ययुक्तम्‌ । 
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| वातिकाल छू र-व्या खूया 
सकती है, इन्द्रियों के बिना सुख की उत्पत्ति नहीं हो सकती, ऐसा कहना भी संगत 
नहीं, क्योंकि सुखोदय-वाचक हदाब्द से भी सुखोदय होता है ॥१७९॥ इस छब्द से भी 
सुखोदय की प्रतीति ही होती है, सुखोदय छत्पश्न नहीं होता--ऐसा भी नहीं कह 
सकते, क्योंकि जो सुलोदय स्वरूपत:ः प्रतिपन्‍न है, वह सुखोदय क्यों महीं ॥ १७६-१८०॥ 
यदि स्वरूपेण प्रतीयमान सुखोदय सुखोदय नहीं, तब अन्यत्र (सुख्खादि की प्रतीति पर) 
भी विव्वास कंसे किया जा सकता है कि प्रतीयमानता ही वस्तु को सत्ता है ? 
शंका--विफल इन्द्रिय-सल्लिकर्ष भी कर्माधीन उत्पन्त हो सकता है। भले हो वह 
( भ्रक्ष-संहति ) उत्पन्न हो किन्तु वह वेसे ही विफल त्वेन प्रतीत होगी, जंसे चक्षु के नष्ट 
होने पर रूप-दर्शंन, किन्तु ऐसा नहीं होता, अतः शब्दत:ः व्यक्षितयों को प्रतीति 
नहीं होती । 
समाधान--वक्‍ता और श्रोता के अतोत संस्कार भी अर्थ (विषय) से जुड़े रहतै हैं; 
अन्यथा उनके द्वारा अर्थ की प्रतीति नहीं हो सकेगी और अप्रतीत अथे में प्रवृत्ति नहीं 
होगी ? ॥१८१॥ अर्थात्‌ वक्‍ता और श्रोता में संगत शब्द के ढ्वारा अथथे का प्रतिपादन 
द्वोवें पर अथंविशेष में प्रवृत्ति क्योंकर होगी ? अप्रतीत बथे में प्रवृत्ति मानचे पर सर्वेत्र 
अज्ञात पदार्थों में प्रब्तंन प्रसकक्‍त होगा एवं अथ-प्रतिपादन भी व्यथं हो जायगा, घतः 
पदार्थों में संस्कारासंगति-पक्ष युक्त-यूक्‍त नहीं । 
शंका-यह आवश्यक नहीं कि ज्ञात अर्थ में ही प्रवृत्ति होतो है, अज्ञान में भी 
प्रवत्ति हो जाती है, यदि उप्तमें ज्ञात अर्थ का साहश्य विद्यमान हो, जसे महाराजा 
शन्तनु के बमल पुत्र चित्राज्भद और विचित्रवोयें में से एक बुछाने के लिए कहा जाता 
था तो लोग दूसरे को बुला लाते थे, अत: वहाँ प्रवृत्ति ज्ञात के समान जज्ञात में भी हो 
जाती थी । 


समाधान--वह तो एक ज्लाश्ति का विषय है। ञ्ञान्ति के विषय को ज्ञात त्हीं॥। 


का अर .-« 
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देशभआ्रान्तिश् न ज्ञाने तुल्यप्न॒ुत्पत्तितो घिय! । 
तयाविधाया अन्यत्र तत्रानुपगमाद्‌ धिय।॥ १३ ॥ 
बाह्याथप्रतिभासाया उपाये वाडप्रमाणता । 
विज्ञानव्यतिरिक्तस्य व्यविरेकाग्रसिद्धित।) ॥ १४॥ 
यद्यपि योगाचा र-मत में ज्ञानाकार ही अभिधेय होता है, तथापि बाह्य बर्थ में 
अप्रवृत्ति की आपत्ति नहीं होतो, क्योंकि ज्ञानाकार बाह्यत्व का क्षारोप मान लिया 
जाता है। शब्द-जनित ज्ञान स्वांशावलम्बी होने पर भी अनादि अविद्या-वश बाह्यार्थ 
विषयक उत्पन्न हो जाता हैं, फलतः उसके द्वारा बाह्यार्थ में प्रवृत्ति सम्भव हो जाती 
है किल्तु अन्यत्र (नामादिविषयक ज्ञान में ) तदर्थाध्यवसाय के द्व/रा बाह्य अर्थ में 
प्रवृत्ति युक्त नहीं, क्योंकि तिराकार बद्धिवादी वभाषिक्र के मतानुप्तार बाह्यार्थ- 
प्रतिभाधिनी ज्ञानाकार बुद्धि नहीं मानी जाती । 
यदि बूद्धि ज्ञेयाकार होती, तब अवश्य ही उसके द्वारा बाह्यार्थ में प्रवृत्ति भी हों 
जाती किस्तु प्रतिभासित आकार बाह्य नहीं, अपितु ज्ञान का ही अपना आकार है, 
उसे बाहर नहीं माना जा सकता, अत: नामादि-जन्य ज्ञान को दाह्यविषयक मानने 
पर इस ज्ञान में अप्रमाणता प्रसक्त होती है, क्योंकि ज्ञान से व्यतिरिक्त विषय प्रसिद्ध 
ही नहीं ॥॥ १४ ॥। 
जजनब ०7 : ।। बातिकालदूारः 
आन्तिस्तत्र ह न भ्रान्ति्आश्तिश्चेतु स्यान्न वस्तुवित्‌। 
आन्तिश्व वस्तुवित्तिश्चेत्येतदन्‍योउन्यबाधनम्‌ ॥१८२॥ 
यंदि नामनिमित्तप्रतिभाधिनी स/ मति: कथम्श्रान्ति:। भ्रान्तिव्चेदनालम्बना। 
तथा सति न नामनि मित्तअतिपत्ति: । नामनिमित्तस्प स्वरूपेणाप्रतिमावनात्‌ | तत्रापि 
नामनिमित्तसल्पनायामनवस्था । तस्माद्‌ यमलक्रयोरश्रान्तिप्रतिपत्ती नामनिभित्तप्रति- 
भासनमेवेति असिद्धो दृष्टान्त:। तत्रापि तत्प्रतिपत्तेरेत् श्रवत्तंनमित्ति तत्रापि चोद 
कथमर्थ प्रवर्तनमिति साध्यपक्षनिक्षिप्तो न दृष्टान्त: । अभ्युपगम्याप्युच्यते-सारूप्याद 


आन्तित इति ॥ 
वातिकालद्ूर-व्या ख्या 

कह। जाता | यदि वहाँ पदार्थ ज्ञात है, तब वहाँ श्रान्ति नहीं बनती। भ्रान्ति और 
वस्तु-निर्चय का परस्पर-विरोध है ॥१८२।। अर्थात्‌ यदि वहाँ ज्ञान अपने विषय का 
भासक्र है, तब आन्ति कंसे ? यदि आन्ति है, तब वह निरालम्बन है, अतः 
वस्तु-भासक कंसे होगा ? भश्रान्ति को शाब्द प्रमाण नहीं माना जाता, क्‍योंकि 
वहाँ नाम (शब्द) को निमित्त मानकर विषयवस्तु का स्वरूपेण प्रतिभास नहीं होता। 
स्वरूपेण प्रतिभासकता में नाम ( शब्द ) की निमित्तता शब्द से प्रमाणित करते पर 
अनवस्था दोष प्रसत्रत होता है। भतः कथित यमलक-स्थलीय प्रतिपत्ति और प्रवत्ति को 
दृष्टान्त नहीं बनाया जा सकता, फलत: हृष्टान्ताभा सता या दृष्टान्ता सिद्धि दोष है। यदि 
यमलकस्थलीय प्रवृत्ति में अर्थज्ञानपुवंकत्व का अनुमान किया जाता है, तब वह भी 
पक्षकोटि में भा जाता है, उसे सपक्ष या हृष्टान्त नहीं माना जा सक्षता । 

उक्त पक्ष को सदोष मानकर भी कहा जाता है कि सत्त्र ज्ञानपुवंक ही प्रवृत्ति 
होती है--ऐसा नियम नहीं, अपितु अन्य अथे का ज्ञान होने पर सारूप्य-निबत्धन 
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ज्छ्क वातिकालद्टा र! ह 
यदीयम्बाह्ये वृतिरम्यप्रतीतावषि साख्प्योपजनितविश्रमहेतुका तदा न सवंदा 
भवेत्‌ । न हि यमलकयोरेकप्रतीतावस्यत्रेव सवंदा वृत्तिस्ततत्रापि वृत्तिदर्शनात्‌॥। न च 
साखूप्यम्मूत्तामृत्तंयो: साहइु्याभावात्‌ । तखझ्भावे वा न विग्रयुक्तसंस्कारता । रूपादिस्व: 
भावत्वेन रूपस्कन्ध स्थान्त्गंमात्‌ । किजूच देशभ्रान्तिर्व न स्यादेतह श॒ एवं प्रतिपादित 
इति न हि तदन्यदेशयो: साख्प्यम्‌ । 
अथ देशस्यापि न स्वरूपेण प्रतिपादनम्‌। किन्तहिं नामनिमित्तत्वेनेव तस्यापि 
श्रान्त्या प्रतीते: । एवरन्ताहि न देशो नामप्रतहिपादित इति न देशविशेष प्रवत्तंत । न ह्यदेशे 
चित्तचेत्तश्मतिपादने कद्िचद शविदेशसजुते रूपादों प्रवत्तंते । एकत्वाध्यवसायात्‌ प्रवत्तंत 
इति चेत्‌ , क्ोउ्यमेकत्वाध्यवक्षायों नामं। साप्रनिमित्तस्य प्रवृत्तिविषयपदार्थरूपतया 
प्रतिपत्तिशिति चेत्‌ । कथमन्‍्यस्यान्यत्वेच प्रतीति:। न घट। पटरूपेण प्रतीयते । तस्य 
रूपन्तत्राध्यस्तमिति चेत्‌, यत्तह्म॑ध्यस्तन्तदेव प्रतिपन्नम्बाह्मेध्ध्यस्ते बाह्यमेव प्रतिपच्नन्न 
तामनिमित्तगन्धोड्पीति । यत्र चाध्यास: तत्रेव प्रवरत्तंत न बाहये5थें भवेत्‌ । अथ नामनि- 
मित्तस्य तच्राध्यास:ः | तथा सति भासनिम्ित्तमेवं प्रत्रियन्नद्धुथम्बाद्य प्रवृत्तिः। शुक्ति- 
काया रजताध्यासे कथ्थ शुक्तिकायां वृत्तिशिति चेत्‌ , शुक्तेरपि तत्र सद्भावात्‌ तहेदस्य 
च॒प्रत्यक्षेण ग्रहणात्‌ । न व नामनिमित्तदेशपरिग्रह: । देशपरियग्रहेष्देशस्थता न स्थात। 
आधारस्याथस्थ स देश इति चेतू, न विवेकाभावात्‌ । शुक्तिकाया देशों न रजतस्य । 
वात्तिकाललडू।र-व्याख्या 
अम्यत्र प्रवृत्ति हो जा त है। तब उच्च उत्तर से कहा जाता है कि ऐसी प्रवत्ति क्वा|चित्की 


ही होगी, सावनिकोी नहीं | यघ्लक स्थलीय प्रवृत्ति भी कभी-कभी ही होती है विजा- 
तीय और विरूप मूर्तामूर्ते पदार्थों में च्ाहइय-निबन्धन प्रवृत्ति सम्भव भी नहीं । विभिन्‍न 
देशों का भी सारूप्य नहीं बच्चता । ह 

शंका--देश का प्रतिपादव भी स्वरूपेण न होकर, नाम-निमित्तत्वेन ही माता 


4० # 


जाता है, तब वह भी अआरान्ठि का ही स्थल हों जाता है। अत: जब देश-विदेष प्रति- 
पादित ही नहीं, तब उसमें प्रवित्त कंसे होगी ? यदि क 
४) २ 


। 

५ गा र 0ह/ जाय कि एकत्वाध्यवसाय 

से प्रवृत्ति हो जाती है, तब प्रश्व उठता है कि यह एकत्वोध्यवश्ताय क्या है ? यदि कहा 

जाय कि शब्दत्तिमित्तक उपस्थित पदार्थ प्ें प्रवृत्ति-विषयीकभुत पदार्थरूपता ही एक- 

त्ाध्णवसाय है| तब प्रइदन होता है कि अन्य अर्थ की अध्यत्वेन प्रतीति कैसे होगी ? 

घट कभी भी पटरूपेण प्रतीत भहीं होता । यदि कहा जाता है कि उसका रूप भी वहाँ 

अध्यस्त है । तब जिज्ञासा होती है कि जो अध्यस्त है, क्या वही प्रतिपन्न (ज्ञायमान) है? 

बाह्य वस्तु अध्यस्त है, अतः वही प्रतिपन्‍न है, नाम-निमित्तता का लेशसात्र भी नहीं। 

जिस यदाथ में बाह्य अध्यस्त है, उप्ती पदार्थ में प्रवत्ति होगी, बाह्य पदार्थ में नहीं । 

शुक्तिका में रजत का अध्यास होने पर शुक्तिका में रजतार्थी की ब्रवत्ति क्यों होती है ? 
शुक्तिका भी वहाँ सख्भाव है, शुक्तिरूप देश का प्रत्यक्ष ग्रहण होता है । नाम के निमित्त- 
रूप देश का परिग्रह नहीं होता । देश का परिग्रह करने पर अदेशस्थता नहीं रहेगी । 
आधाररूप पदार्थ का वह देश माना जायगा-ऐसपा नहीं कह सकते, क्योंकि अध्यांस- 
स्थल पर देशों का विवेक-ग्रह नहीं रहता कि हम यह कह सकें--“शुक्तिकाया देशो न 
रजतस्य”। उसी प्रकार “रजतस्य देशों न शुक्तिकाया:”--ऐसा भी नहीं कहा जा 


सक्षता, कि रजत जब सत्‌ ही नहीं, तब उसका देश कौन होगा ? वैसे ही नाम के 


४६९६ सभाष्य प्रधाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! २ 





वार्तिकालड्टा रः 

तद्बदन्यत्रापीति चेतू, न रजतस्यासत्त्वतो देशाभावात्‌। न तु नामनिमित्तस्य देशो 
भाव: । दृष्टस्य च रजतस्याध्यारोपो न च नामनिमित्तदर्शनमस्ति । अध्यारोपकाल एवं 
तस्य दर्शनात्‌। तस्मान्नेयमध्यारोपतोध्थ वृत्ति:। न च स्खलद॒गतिप्रत्ययग्राह्मता 
माणवकार्निप्रत्ययवत्‌ । अत्यन्त।भ्यासान्नेति चेत, कुत एत्तद्‌ अत्यन्ताभ्यासत इति 
प्रतीतिः प्रमाणाभावात्‌ ! प्रमाणन हि प्रतीयप्रातत्तथाम्यपगन्लेव्यज्ञान्यथा । अन्यथा 
व्यवहारो न यक्तस्तेनवद्धूल्प्यते इति प्रमाणाभाव इत्ति चेत्‌, न अन्यथा पि व्यवहारादिति 
प्रतिपादयिष्यते । 

यस्यापि शब्हात्‌ स्वाकारमेव ज्ञानमुलद्तेउर्थासंस्पशितस्य/पि कथमर्थे प्रवत्तन- 
मिति चेत, न ज्ञाने ज्ञानाकारे बाह्य तुल्यम्‌ । आन्ताया बुद्धष्त्पादात्‌ ! तथा वासना- 
सामर्थ्यादुए जायमाना स्वरूपमेव विशिष्टदेशः धिष्ठाचप रथ मन्‍्य माना व्यवहा रिणम्प्रवत्त॑- 
यतीत्यत्र न किडिचद व्याहतम्‌ | तथा हि - 
. स्वरूपभर्थारोपेण प्रद्तगति यावता | व्यवहार: साभाप्तोष्यस्तावतेव परेण किम ॥ १८३ ॥ 

नामनिमित्तमथंम्मन्यत इति द्ववी कल्पना ; प्रत्पन्नमध्नतिपननं वा। धर्थाकाए- 
तयाध्यवसीयत इति । यहि शाब्ददिज्ञाये दायमिशमित्तस्शतिपन्त स्वरूपेण कथमस्‍स्याथरे- 





वाधिकाल जूता र-व्या खा 
निमित्ति का देश भी वहीं । आपणादि में ह॒ड रणत का शुक्तिका में अध्याशेप होता हे 
किन्तु नाम के दिमित्त दशव वे होने से उसका आरोप भी नहीं हो सकता । केवल 
धष्यारोए-काल में ही उच्चका दर होता हैं । भ्षत: अष्णरोप से भी पदार्थ में प्रवृत्ति 
नहीं हो सकती | जो ज्ञान-गम्बता स्वयं स्थिए बहीं, लड़खड़ा रही है, उसका आरोप 
वेसे ही नहीं हो सकता, जसे माणवक में क्षग्नि-प्रत्यय । आरोप होने पर भी अत्यब्ता- 
भ्यास के कारण उसकी प्रतीति नहीं होती--ऐसा भी नहीं कहा जा सझूता, क्योंकि 
यह कैसे ज्ञात हो सकेगा कि यह श्रतीति अत्यश्ताभ्यास-जंनित है ? जब कि उसमें कोई 
प्रमाण नहीं | किसी प्रमाण के द्वारा प्रसाधित पदार्थ ही भभ्युपगन्तव्य होता है। 
अन्यथा (प्रमाण के बिना भी) “इह वे यक्ष:?-- इत्यादि व्यवहार प्रचलित हो जाते 
हैं, भत: प्रमाणामाव की कल्पना नहीं कश सकते यह जागे चलकर कहा जायगा। 
जिस योगाचार के मत में घटादि शब्दों के हारा जो घटाकार ज्ञान उत्पन्न होता 
है, वह स्वाकार ही होता है | अर्थात्‌ वह आकार बाह्य विषय का न होफ़र उलधय- 
घान शान का अपना ही आकार होता है, क्योंकि वह ज्ञान बाह्यार्थ-संस्पर्शी होता ही 
नहीं कि विषय का भ्ााकार ज्ञान में प्रतिफलित हो । वहाँ यदि यह प्रधन किया जाता है 
कि जब वह ज्ञान विषय-संस्पर्शी ही नहीं, तब उससे अं में प्रवुत्ति क्योंकर होगी! 
तो उसका उत्तर यही होगा कि वह आकार चाहे ज्ञान का या विषय का, बाह््याकार 
बिषयकत्व का भ्रम हो जाने से प्रवृत्ति हो जाती है। थर्थात्‌ सौतन्नान्तिक और योगा- 
चार-- दोनों मतों में बाह्याथ में प्रवृत्ति का प्रकार समान है कि अनादि वासनाओं के 
सामथ्यं से उपजायमान बुद्धि उन व्यक्तियों को विषय में प्रवत्त करती है, जो विषय 
को ज्ञान का स्वरूप (आकार) मान लेते हैं। फलत: प्रवत्ति में कोई प्रतिबन्ध उप- 
स्थित नहीं होता । ज्ञान का स्वरूप ही थर्थारोए-पुर:सर व्यवहार में प्रवतेक होता है । 
ज्ञान से भिन्न विषय की क्या आवश्यकता ? ॥ १८३ ॥ भर्थात्‌ ज्ञान के स्वरूप में ही 
प्रवर्तक शब्द--निमित्तकत्व और अथंत्व की दो कल्पनाएँ होती हैं । विषय ज्ञात हो 
हि 


क््क्षदू 
न. 


इछौक! १३-१४ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेदः ४६७ 





वातिकालद्धा रः 
तया प्रतीति:। न हि. स्वरूपेष प्रतिपन्‍नमन्याकारतया प्रतिपन्नधुच्यते ।॥ खल्वन्या- 
कारन्तद्‌ भवति | आक्वारभेद एव भेद इति | तस्मान्नामनिमित्तस्यार्थाकारतया प्रतीति- 
रिति नासावाकारोउर्थस्य तत्रार्थस्या भावात्‌ । नापि नामनिमित्तस्य तदयोंगादिति। स 
थाकारो ज्ञानस्येव । तद्‌ वरं स एव ज्ञानाकारों5थत्वेन प्रतीयताइकिमन्तगंड्ना नाम: 
निमित्तेन । ज्ञानस्पार्थाकारता भवति। ततः पारम्पयेंणोत्पत्तरिति युक्तन्नामनिमित्त- 
स्पार्थाकारते।त । कुत एतत्‌ । न हि तस्पार्थाका रतायाम्प्रमाणझ कज्चित्‌ 
अथ नाग्निभित्तस्याप्यव्यतिरिवतोडर्थाकार:। स एवं तह्य॑र्थाकार इति नाक्षसंह- 
तेरवेफल्यम्‌ । अथाप्यथेक्रियाकारि न भवति तदथक्रियाकारिग्रहण नाक्षसंहते रवेफल्यम्‌ । 
तदप्पपक्तम्‌ ॥ भथक्रियाकारित्वाग्रहणादप्रवत्तेनममेव प्राप्तम। अध्यारोपात 
प्रवत्तते । सो5ध्य। रोपो ज्ञावाकार ० वेत्युक्तम्‌ । अन्यथा तत्राप्प्रपरन्तामनिमित्तं तत्राप्य- 
परमित्यनवस्था भवेदित्यप रिहारः घत्रापि अआ्राभ्तताया: । व नामनिमित्त प्रमाणाभावात्‌। 
नहि भ्रान्तविज्ञानादर्थव्यवस्था ! श्ञ॒एवाकारोबध्थेंस्य व्यवस्थापक्ष इति चेत, 
.... बातिकालह्ार-व्याव्या 
या भज्ञात अर्थाका रतया क्षष्यवच्चित होऋर धवतंक माना जाता है । 
शंका-शदि शाब्द ज्ञान में लाप निमित्तकत्व प्रतिपन्न (निश्चित) है, तब ज्ञान 
के स्वरूप में अथता की प्रतीति कंसे होगी ? जो स्वरूपतया निश्चित है, वह अन्या- 
कारतया कंसे प्रतिपन्‍न होगा? आकार-भेद हो तो भेद है। छत: नामानमित्तक 
पदार्थ में अर्थाका रता को अ्रतीति नहीं हो सकती, क्योंकि वह आकार अथे का नहीं हो 
सकत!, क्योंकि वहाँ अर्थ होता ही नहीं । वह आकर ज्ञान का ही मानता होगा | इससे 
अच्छा तो यही है कि ज्ञान का आकार ही अर्थत्वेन प्रतीत होकर प्रवतेंक हो जाता 
है, मध्यपाती व्यर्थ लटकने वाले अजा-गलस्त5 के समान चासनिप्िित्तकत्व को क्‍या 
आवद्यकता ? 
समाधान--ज्ञान में अर्थाकारता प्रतीत होती है, क्योंकि वह परम्पण्या बर्थ से 
उत्पन्न होता है, अत: चामनिर्मित्तक उपस्थित पदार्थ में ही अर्थाकारता माननी होगी 
क्यों कि छसकी अर्थाकारताः मे कोई श्रमाण नहीं । 
शंका--नामनिमत्तेक पदार्थ से अर्थाकारता को अध्यतिन्क्ति ही मानना होगा, 
क्धोंकि विषय व होने से इन्द्रिय-सबन्निकषें किससे होगा ? यदि दाब्द के द्वारा उपस्थित 
होने वाला आकार ही अर्थ का जाकार है, उसके लिए इन्द्रिय-सन्निकर्ष की क्‍या 
आवष्यकत्ता ? 
समाधान--शब्द के द्वारा ऐसे रजतादि पदार्थ अवभासित हो जाते हैं, जो अर्थ- 
क्रियांकारी नहीं होंते | शुक्ति-रजत से आभूषणों का निर्माण नहीं किया जा सकता 
अतः इन्द्रिय-सन्निकर्ष की साथकता यही है कि उसमे अथंक्तियाकारी पदार्थ का ही 
ज्ञान होगा । आरोपित णजत ज्ञान का आकारमात्र है, अन्यथा शब्द के प्रव त्त-निमित्त 


पदार्थ में अन्यान्य शब्द-प्रवृत्तिनिमित्तों को सानने पर अनवस्था प्रसक्‍त होती है। 


उसमें भी भ्रमछरूपता का परिहार नहीं किया जा सकता। अपणशपर छब्द-प्रवत्ति- 


निमित्तों के होते में कोई प्रमाण नहीं। भ्रमात्मक ज्ञान से विषय-ध्यवस्था भी नहीं 
हो सकती । 


वहीं अ्रध्यारोंपात्मक कलाकार ही विषय-व्ग्रवस्थापक है--ऐसा नहीं कह सकते 


ऋ 


5 


ही । समाष्य धरयाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! २ 


धवज्ञानाथपक्ताव्चेत्‌ स्वप्नादावन्यथेक्षणात्‌ । 
अयुक्त नव संस्काराम्ीलादिप्रतिभासत! ॥ १५ ॥ 
नीलायग्रतिषातान्न ज्ञान तदू योग्यदेशके! । 
अज्ञांतस्य स्पय॑ ज्ञानात नामादेतेन वर्णित ॥ १६॥ 

'यवज्ञानम्‌', 'तदथव॒त्र--यह व्याप्ति स्वाप्च ज्ञान में बाधित हो जाती है क्योंकि 
वहाँ कुड्यादि (दीवार आादि) विषयों के बिना ही ज्ञान हो जाता है। वहाँ भी दोवार 
आदि विषयों की सत्ता पानने पद पनुष्या दि कं गो हर का कक : कर हो 

किए - नहीं, अतः अर्थ के बिना हो ज्ञान की सत्ता सिद्ध 
सिवय गला एप दि न निशा न्तं पुरुष के धमीय योग्य दल दि में अवस्थित 
पुरुषान्तर को भी वह विषय दिखच < चाहिये। 2! 8 

ज्ञानोत्पक्ति में विषयरूप निभित्त की व्यभिद्यारिता के समान शाब्दबोध में 
ज्दादि निमित्तों का भी व्यक्षिचार एवं संस्कारादि निशृचत्तान्तर वर्णित है ॥१५-१६॥ 
वातिकालद्ार: 
व्यतिरिकाभावात्‌ ! न॒ हि ब्योत्रान्ति5 स्पेव लिमितवादिन: सिध्यति व्यत्तिरेक!। 


मनस्कारादिमानेण नामनिमित्तविषयाभिमताय 
| स्पष्ठाकाइतेति चेतूे, थे सामग्रीभेदेताकार- 
लैशोत्पत्ते:! न हि यत्तो यदाउ्ार्म्भवत्ति तत्सवात्मिनेबात्धीसहरापुत्रवत्‌ । 

तनु सकलमेव जञानमताकारख्य त्रा्थस्य ध आकारो यो मोलादिः भधतिभास: । तत्र 
सकल एव नीलादिक आकारोउथंस्य न ज्ञानस्त्र ! अतः सकल ज्ञानमर्थवत्‌ | न स्वाका- 








-पगम्यमानेउर्थाकार एव से युक्त: | कसम 


वे 
*-- 6 


रहंकिज्चिदिति कुतो आ्रान्ति:। व च ब्ानस्पादावाकारों बहीरूपेण प्रतिभासनात्‌। 
नंतदस्त । यतो हि--स्वेज्ञालाय्वत्व।च्चे[दित्ति | 
बातिकालछ्ार-व्या व्या 

क्योंकि वह ज्ञान से व्यतिरिक्त नहीं, अत: ज्ञान से व्यतिरिक्त विषय का व्यवस्थापक 
क्योंकर होगा ? ज॑से सोत्रान्तिक के मन में विषय का आकार ज्ञान से भिन्‍न बाह्य देश 
में अवस्थित माना जाता है, वेसे शब्द-ज्ञानानुपाती विकल्प-वृत्ति मानने वाले योगाचार 
के मत में वसा नहीं माना जाता, अपितु घटादि शब्दों का प्रयोग करने पर जो मन- 
सस्‍्कार (मानसिछ आभोग या आकार) श्रस्फुटित होता है, वह अनादि संस्कारों से 
उद्भूत ज्ञान का आकारमात्र है। जर्थ के आकार को ज्ञान में मानते की अपेक्षा अर्थ॑ 
में ही मानना उचित है। अर्थ का ही आकार ज्ञान में प्रतिफलित होता है, तब उसमें 
स्पष्ठा क्षारता क्यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि साभमग्री-भेद से भन्तर पड़ 
जाता है अर्थात्‌ जिस पदार्थ के सम्बन्ध से जो आकार उत्पन्न होता है, वह सर्वात्मना 
वसा नहीं हो पाता कुछ भेद हो जाता है, जैसे पिता से समुत्पन्न पुत्र पूर्णतया पिता के 
समान नहीं हो पाता । फलत: विषय-जत्तित समरानाकारता ज्ञान में विस्पष्ट नहीं 


हो पाती । 
शंका--समस्त ज्ञान निराकार है, जो नीलादि अवभासित होता है, वह विषय का 


आकार हैं, ज्ञान का नहीं। सभी ज्ञान धर्थवान्‌ु या सालम्बन हैं। स्वाकाय कोई होता 
ही नहीं, अतः भ्रान्ति केसे होगी ? नीलादि आकार ज्ञान का नहीं हो सकता, क्‍योंकि 
बह बाह्यरूप प्रतिभासित होता है । >ऊ: मत लक 
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वात्तिकालद्भार: 
सर्व ज्ञानमर्थवदिति कुतो व्याप्ति:। न खल्वपुरोवर्त्त्याकारानुभवादेवाथवत्ता । 
तथा चेद भ्रान्ताभ्रान्तविभमागो न भवेत्‌ । सकलस्य सालम्बनत्वात्‌ । सालम्बनत्वेष्प्य- 
थक्रियाउप्राप्ते श्रन्तिताव्यवहार इति चेत्‌ | एवन्तद्ंथक्रियाप्राप्तेरनालम्बनत्वे5पि प्रामा- 
ण्परव्यवहार इति कछिन्नेष्यते । किमत्र तत्त्वमिति चेत्‌ । अनालम्बनत्वमेव । यंतः 
स्वप्तादोी निरालम्बन्त्वेषपि पुरोवत्तिग्रहणस्य दृष्टवात्‌ तस्य चान्यत्रापि हृष्टत्वात्‌ 
अयुक्तं सालध्बनत्वम्‌ | विपर्ययः करुप्तान्तेति नोत्तरम्‌ ॥ सालम्बनत्वस्यासिद्धत्वात्‌। न 
हि सालम्बनत्वडः क्वंचिदपि सिद्धम्‌। जाग्रदवस्थायामितति चेत्‌। सा तह्यवस्थाध्त्यन्र 
नास्तीति तत्र ज्ञानमनालम्धनम्‌ । तस्मात्‌ स्वप्तादावनेकान्तिकत्वमन्यथा दशेनात्‌। 
अथ स्वप्नज्ञानमपि नामं॑निमित्तालम्बनत्वेन स्वृष्नज्ञान मनालम्बनमिति न सिद्धम । 
अन्रोच्यते-नव नामनिभित्तालम्बनं स्वप्नज्ञानन्नीलाकाशलम्बनान्नामनिमित्तस्य 
तदाकारताउभावान्वी ला दिकमेव तत्रालम्बननमिति सन युक्तम्‌ । नीलादिविलक्षणत्वात्‌ 
पुरोनतदाकारस्य | तस्याप्रतिषता नास्ति सत्यनीलादे: । स्वप्नत्तीलस्थ च तहद्विपयंयात्‌ । 
तथा संवुत्तेउपि प्रदेश हस्तियूथदश नात्‌ ! यत्ष हथपवरके व्यवस्थित: पश्यति तत्र हस्ति- 
पुरीच वकाशत्वादु बहिरपि पिहिताप्वरकान्निर्गन्तुमशक्यत्वात्‌ । हस्तियथकारय॑स्य च 
वातिकालडूगा र-व्याज्या 
समाधान--“ध्ष्व ज्ञाममर्थवत्‌”-एऐस्री व्याप्ति केसे निद्चिचत हुई ? अपुरोवर्ती 
आकारानुभव के आधार पर उक्त व्याप्ति थ्िद्ध नहीं हो सकती, क्योंकि वेसी व्याष्ति 
मानने पर भ्रान्त और अश्रान्त का विभाग अवुपपन्न हो जायगा, सभी ज्ञान तो 
सालम्बन हैं। सभी ज्ञानों के झालम्बन होने पर भी अथंक्तियाकारी जिसका श्ालम्बत्त 
नहीं, उस ज्ञान में भ्रान्तता का व्यवहार हो जायगा-- ऐसा मानने पर जिस अन्या- 
लम्बन ज्ञान में अर्थक्रियाकारित्व व्यवस्थित है, उसमें प्रामाण्य-व्यवहाद क्‍यों नहीं 
माना जाता ? इधका उत्तर है--अनालम्बतता के कारण अर्थात्‌ स्वाप्त ज्ञान अथवान्‌ 
या निरालम्ब होने के कारण प्रमाण नहीं माना जाता । निरालम्बत होते पर भी स्वाप्न 
ज्ञान में ज्ञानख्पता या ग्रहणात्मता वँसी ही है, जंसी जागरित ज्ञान में । पुरोवर्ती पदार्थ 
का ग्रहण ज॑से जागरित में होता हैं, वँस्ते ही स्वप्न में । स्वाप्न ज्ञान को निरालम्बन न 
कह कर विपयंय क्यों न कहा जाय 9 इस प्रइन का उत्तर यह है कि विपरीत आल- 
म्बन वाले ज्ञान को विप्येय कहते हैं, स्वाप्त ज्ञान का कोई आलम्बन नहीं, तब 
विपरीतालम्बनक क्योंकर कहा जांयगा ? सालम्बनता कहीं प्रसिद्ध ही नहीं, स्वाप्न- 
ज्ञान में उसका निषे क्योंकर होगा ? उत्तर है--“जाग्रदवस्थायाम” । ठीक है किन्तु 
स्वप्नावस्था जाग्रदवस्था नहीं, अत: वहाँ ज्ञान निरालम्बन है, फलतः “सव॥ ज्ञान 
सालम्बनम्‌--यह व्याप्ति स्वाप्न ज्ञान में अनेकान्तिक (व्यभिचरित) है। 
शंका--स्वप्न-द्रष्टा कहता है--“गजो मया हृष्ट:” | वह गज हो या नहीं, “गज” 
शब्द का तो अथ है ही, अत: गजशब्दाथंत्वेन स्वाप्न ज्ञान का आलम्बन है ही; स्वाप्न 
ज्ञान निरालम्बन केसे ? 
समाधान--शब्दार्थे क। कोई क्षाकार नहीं होता किन्तु स्वप्नहृष्ट पदार्थ त्तीला- 
कार-पीताकार होता है । नीलाक्कार गज वहाँ यदि है, तब स्वाप्न ज्ञान सालम्बन 
अन्यथा अनालम्बन मानत्ता होगा । जिस छोटे-से अपवरक ( शयनागार ) में स्वप्तालु 


पुरुष स्त्रप्न देख रहा है, वहाँ इतना स्थान- नहीं, जहाँ गज-जेसा मघहाकाय जानवर 


कक 


कर 


3 ७ ० बा 3 के 3 वंलंआआआईनाााांमं था 
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वातिकालद्ारः 
विटपभज्भादे रद्शनादग्निकायंस्थ च दाहादेरदशंनात्‌ । भथ तथाभुत एवं नीलादय एत्श्ना 
अप्रतिघात्तथा सतति स्व: कस्मान्न पश्यति | यस्तत्र जागत्ति तस्थ तथाभूतसमग्रय- 
भावात्‌ | निद्रासामग्रीदर्शनकारणस्वप्नरूपादे; । यदि निद्रासामग्री सवेस्य दशिका 
स्यात्‌ । न चव॑ स्वप्तावामन्यथान्यथा स्वप्नदशन।त्‌ तहेश एवं । संस्कारस्य भेदान्य- 
थादर्शनम्‌ । तथा हि यस्य जाग्रदवस्थ!भावी यः संस्करारस्तथाभूतमेव दर्शनं न भवतीति 


न सर्वेस्य सवंदर्शन भितति । | हर कनदेप टे 
ननु संस्क्रार: संस्कृतविज्ञानसन्ततिव्यतिरेकेण नान्यस्ततस्ततो विज्ञानमुत्पन्न 


विषयसच्निहितडगृक्वातीति सर्वेन्तिहितग्रहणप्रसज्: । न खलु चक्ष्‌ र।देविज्ञनमुप- 
जायमानं सर्निहितेष्वेषि किडिचद्‌ ग्रहणायोग्यम्‌ । तेस्मात्‌ स्वप्ते क्रिडिचदुत्पस्तं विभा- 
गेन ग्रहणात्‌ । पृव॑रूप दर्शने हि युज्येत विभाग: । यस्य संस्कार: पृ्व॑दर्शितद: स एब तत्‌ 
पश्यति, अन्यस्य पर्वाभावाददद॑निप्त ! 
अस्तु तहि विपरीतस्याति: पूर्वकालमेव दृश्यदे दत्कालतया। न तत्कालता- 
#॥भावात्‌ अत एवं विपरीतख्यातिरित्ति चेतू । अनोच्यते-- 
विप रीता5थवा व्यातिविप्रीतस्य किम्मता । विपरीते यदि ख्यादिनं तस्यास्ति दिपरयंयः ॥१८४)॥ 
यदि विपरीतस्य ख्यातिने तस्यथ विपरीतता विद्यते । विपरीतता चेत्‌ सवंस्य तथा 





वातिकालद्ा र-व्या ख्या 
समा संक्रे । हयनागार का द्वार बन्द है, बाहर से भी नहीं आ सकृता। हाथी अपने 
आस-पाप्त के पेड़.पौधे उखाड़-पछाड़ कर विब्राश का ताण्डव भचा देता है। वह भी 
उस कअपवरक में दिखता नहीं देवा | उच्च कमरे & जाने-आचने वाले व्यक्ति हाथियों से 
उपहत भी नहीं होते, टकराते भी नहीं । निद्रा की भी वह करामात चसहीं मानी जा 
सकती, नहीं तो सभी निद्रा।लुओं को हस्तियूथ दिखाई देत।। उस देश का भी वह 
सामथ्य नहीं, क्योंकि वहाँ अनेक स्वप्निल व्यक्ति विविध स्वप्न देद्वते हैं। संस्कारों के 
भेद पे स्वप्त-दर्शन का भेद हो जाता है । जिस पुरुष के हस्तियूथ-दशंन-जनित संस्कार 
उद्बुद्ध नहीं होते, वह वैसा स्वप्न नहीं देखता, फलत: सभी को स्त्रप्य में सवेदरश॑न 
नहीं होता । . अजित न 
शंका--संस्क्ृत विज्ञान-सन्तति से भिन्‍न संस्कार कुछ और नहीं होता, अत: 
विज्ञान उत्पन्न होकर स न्‍निहित पदार्थों का ग्रहण किया करता है। तब प्रदन छठता 
है कि स्वप्न में जितने पदार्थ दिश्षते हैं, सभी सन्निहित उपलब्ध क्‍यों नहीं होते, क्योंकि 
जब चक्षु का सन्निहित पदार्थों से सन्निकर्ष होता है, तब उनमें-से कुछ ग्रहण के अयोग्य 
नहीं होता । स्वाप्त विज्ञान उत्पन्त होकर अपने से भिन्‍न कुछ विषयों का ग्रहण करता 
हुआ प्रतीत होता है, सबका नहीं । यह विभाग तभी उपपन्‍न हो सकता है, जबकि 
संस्कारों को विषय-भाषप॒क माना जाय | जिस पूर्व-द्रष्टा के विषयानुभव-जनित संस्कार 
सक्तिय हैं, वह स्वप्त में वह विषय देखता है और अन्य पुरुष वह विषय नहीं देखता 
है । यह दर्न तो शुक्ति में रजत-दर्शेन के समान विपरीत ख्यातिमात्र है। 
समाधान--यहाँ वपरीत-रुयाति' शब्द से विपरोतस्य रुयाति विवक्षित है? 
अथवा “विपरीता ख्याति” ? यदि विपरीत अथे की ख्याति है, तब वह ख्याति स्वयं 
विपरीत नहीं, अपितु विपरीत अर्थ की है, तब विपयेय ( विपरीत ) ख्याति नहीं 


७ १८४ ।। यदि उस ख्याति को ही विपरीत-रुयाति कहा जाता है, तब विषय-सम्बन्धी 
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वातिकालद्धारः 
ग्रहणप्रसद्भ! | तेषामपि विपरीतसख्यात्तिरिति चेत्‌, नेंदं साधीयः । 
सर्वेस्य विपरीतत्वड्ख्यातेयंदि विपयंय: | किभपेक्षा न हि श्रान्तिर्शन्तापेक्षतयया भवेत्‌ ॥१८५॥ 
न खल परम्ञ्रान्तमेवापेक्ष्य तबन्यो5पि तथाभूत एवं भ्रान्त उच्यते । किउच-+- 
अशभ्पन्र विप्रीतख्यातिप्रेताइन्यत्र सा गता | अकदंमे पतिष्यामि जात: पातोष्स्य क्दमे ॥१८६॥ 
स्रृप्नदशिनो विपरीतख्यातिम्प्रतिपादयिष्यामीति जाभग्रतां वपरीतख्यातेः प्रति- 
पादनम्‌ । | 
अथ विषरीतख्याति: | ख्यातेरेव तहि सा विग्रीतता नार्थस्येति स्वेनेव रूपेणा- 
थंस्प दर्शनमिति का विपरीतर्याति: | ख्यातेरेव तद्रूप॑ यो विपयेय इति। न चार्य- 
र्यातिझूपमन्यस्य येनास्यस्थावि तथा कप्रत्तीति: स्थात्‌ । भिन्‍नत्वात्‌ प्रतीतीनाम। 
एवर्न्ताह घ्रतीतिरेव तथा प्रतीशत इति न स्वृष्ठदशनस्प सालम्बंनता | तथा हि-- 
तत्कालेष्थं: स नास्त्येव संस्क्रारादुदबस्तवा । ने दृश्यतेअवद्यमानं ज्ञानमेव स्ववेदनम्‌ ॥१५७।)। 
देशान्तरव्पवस्थितन्द्व्यतेउ्न्यत्र देश इति युक्तमप्येतत्‌ । कालान्त*सज्भतन्तु 
तदाउविद्यमानडःक्थमिय दुदयते ! तस्मात्‌ पुवंददान!ज्ञानमेव तथोत्पन्नं संवे्यते नाथ॑- 
स्तस्यासम्भवात्‌ | यद्यम्यक्ालिउपि तत्कालतया दुश्यते सर्वत्र विपरीतर्यातिरस्ति जा ग्र- 
दवस्वाघामपि स्तम्मादिदशने । न तत्र बाधकामाव।त्‌ 
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वातिकालदूार-व्यास्या 
सभो जाग ख्यातियों को भी विपरीत रुवाति कहना होगा। तब तो अविपरीत-र्याति 
कोई रही ही नहीं, किसक्री अपेक्षा विरोतता गाव कश विपरीत-रुयाति का प्रयोग 
होगा ?॥ १८५ | सत्य या सम्पक्‌ रूदाति की अपेक्षा जो विपरीत, अम्तत्य या असस्यक 
हों एसे ही विपरीत ख्याति कहा जायगा, अन्यथा नहीं । अश्नान्‍्त की थपेक्षा अन्य को 
अधभ्रान्‍्त कह्ठा जाता है, अन्य अन्त की अपेक्षा नहीं । 
दूस बात यह भी है कि हमने कीचड़ से पार सूखी भूमि में पहुँचने के लिए 
छलांग लगाई औदब गिर पड़े इतप्ती कीचड़ में | १६६ ॥ जाग्रत्ख्याति से भिन्‍न स्वाप्त 
ख्याति (प्रतीति) में विषशीतता लाते-लाते जाग्रत्ल्याति में ही विपरीतता ला बैठे । 
यदि त्रिपदीत-खझु्या ति' का अथे है-ल्यातेरेव विपरीतता, नाथेस्प । तब तो पदार्थ 
के स्वरूपत: दर्शन में विपरीत-ख्यातिता क्‍या ? ख्याति का ही वह रूप है, जिसे विपयंय 
कहते हैं । ख्याति या प्रतीति व्यक्तियाँ अनन्त हैं, प्रत्येक ख्याति का स्वरूप भिन्न होता 
है । एक ख्याति व्यक्ति का रूप अन्य ख्याति का नहीं हो सकता । इप प्रकार तो स्वप्न 
में प्रतीति ही ठत्तद्विषय के रूप में प्रतीत होती है, विषयवस्तु नहीं, अतः स्थाप्त ज्ञान 
मा है। अर्थात्‌ स्वाप्न प्रतीत का विषय स्वप्न-काल में नहीं, अपितु पूव॑ 
शक आधार पर ज्ञान का अपना आकार ही उसके द्वारा प्रतीत होता 
वनादि प्रदेश में विद्यमान गजादि भन्यत्र ( स्वप्न देश में ) प्रतीत होते हैं। यह 
युक्षित-युक्त होने पर भी सम्भव नहीं होगा, क्योंकि अतेत काल के पदाथे स्वप्न-काल 
में विद्यमान नहीं, अतः क से देखे जायेंगे ? फलतः पूवे-दर्शन का अज्ञान ही स्वप्न-काछ में 
दिखाई देता है, पदार्थ नहीं । यदि जा ग्रत्कालीन पदा्थे स्वप्नकालीनतया रष्ठ हैं, तब 
विपरीतल्याति ही है। जाग्रत्कालीन स्तम्भादि के दशंन में विपरीत ख्याति नहीं, 
क्योंकि स्वाप्न प॒दार्थों के जेसे जागारित में बाघ होता है, वेसे स्तम्भादि का बाघ नहीं: 


_ हैं। इस असाधारणता के द्वारा भो अर्थ की सिद्धि नहीं हो सकती, क्‍योंकि ज्ञान गा बहा 
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वातिकालड्ा र/ 
ननु बाघधकाभावों विपरीतरुयातिरेव । अर्थप्राप्तेने विपरीतस्यातिरिति चेत्‌। 
नन्‍्वर्थप्राप्तिरपि विपरीतस्यातिरेव । नन्वर्थस्य विद्यमानत्वे कथं विपरोतख्याति:। 
नन्वर्थस्प दुष्टत्वे कथमप्राष्ति:। तथाउभावादिति चेतू, अभावे कर्थ वेदनम्‌ । अन्यदाका- 
रादिति चेत्‌ । कथन्तईि न प्राप्ति! । अन्यदेव भावादिदानीमभावात्‌ । कथर्न्ताह 
तह॒शंनम्‌ । 
पर आह--तत्का लस्य रूपस्प प्राप्तिरपि तत्कालस्य किन्‍न भवत्ति। अशक्यत्वादिति 
कथन्द्रष्ट शक्पम्‌ | दृश्यत इति चेत्‌ । ननु तदेव न ज्ञायते वसस्‍्पय दर्शनम्‌। प्रत्य- 
भिज्ञानात्‌ पूर्वस्प दर्शनमेतदिति निश्चय: । न स्वप्ते अत्यभिज्ञानाभावात्‌ जन्मान्तरहएस्य 
अन्पेन प्रत्यभिज्ञायमानेत साधम्यदिद्वाप्यनुपानमिति चेत्‌ । गन्धर्बनगरदादिष्वभावात्‌ | 
न हि चतत्र प्रत्यभिज्ञामम्‌। सर्वमेव तहि प्रत्यभिज्ञेयम्पूवमेव दृश्यते नेदानीन्तन- 
दर्शनमिति | हि ध फिक्स “ 
अनेन स्मृतिसम्प्रमोषो5षि व्याख्यात: | अलौकिकमसपि व्यास्यातमनेनेव । तथा 
हि--किमिदम लो किक म्‌ । अन्येत्त न हृहयते असाधारणम्‌ | 
अब्रोच्यते --ज्ञानमेव तदम्येन योग्थदेशावस्थितेताज्ञानाद ग्राहकाक्रारवत्‌ ग्राहय- 
तया ग्रहणादर्थे एव न ज्ञानमू । ने तस्प्र ग्राह्यवया ग्रहणमस्ति । स्त्ररूपेण ग्रहणात्‌ 
७... वातिकालक्लार-व्याख्या 
होता | बाधकराभाव-प्रतीति भी तो विपरीत ख्याति हे ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
जाग्रत्कालीन स्तम्भादि की प्राप्ति हो जाती है, अतः बच्चकी प्रतीति विपरीत ख्याति 
नहीं और उनके बाधाभाव की प्रतोति भी विपरीत-ख्याति नहीं । जागरित काल में 
यदि हृष्ट पदार्थों को प्राप्ति होती है तो र्वप्च-हष्ठ पदार्थों की प्राप्ति क्‍यों नहीं होती ? 
इस प्रइन का उत्तर है--.तथाभावात्‌” अर्थात्त्‌ स्वप्न-हष्ठ पदार्थों का अभाव होने से 
उनकी प्राप्ति नहीं होती । वहाँ यदि अभाव है, तब उनके संवेदत कंसे ? अन्य का लीन- 
तया वेदन हो जाता है। तत्न प्राप्ति क्ष्यों नहीं होती ? अतीत काल में होने पर भी 
इदानीं ( वतंमान काल में ) न होने से प्राप्ति नहीं होती । तब उप्तका दर्शन कैसे ? 
किसी वादी का प्रश्न है कि यदि स्त्रप्न में दृश्यमान पदार्थ की अतीत में सत्ता 
है. तब उसकी प्राप्ति क्‍यों नहीं होती ? उसका उत्तर है--“अशकक्‍्यत्वात” अर्थात्‌ 
अन्यकालीन पदार्थ का वतंमान में ग्रहण नहीं हो सकता । किन्तु स्वप्न में बह पदाथे 
देखा जाता है । यही तो विचारणीय है कि वह किसका दरंन है? प्रत्यभिज्ञा के आधार 
पर पूवतन पदार्थ का ही दर्शन होता है--ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि स्वप्न में 
तो जन्म्रान्तर-दुृष्टठ पदार्थ की भ्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती । यद्यपि जन्मान्तरीय पदांथ॑ 
को प्रत्यभिज्ञा चहीं होती, तथापि ऐहिक प्रत्यभिनज्नात पदार्थ के साधम्य॑ से यहाँ भी 
एकता का अनुमान किया जा सकता है--ऐसा भी नहीं कह सकते, क्ष्योंकि गन्धवंभगर 
क्रादि में वत्रा सम्भव नहीं | प्रत्यभिज्ञा भी वहाँ नहीं होती । फलत: सभस्त प्रत्यभिज्ञेय 
पदार्थ पूव समय में ही देखा जाता है, वतंमान में नहीं, भरत: स्वाप्नज्ञान निरालम्बन है । 
इसी प्रकार प्रभाकर-सम्मत स्मृति-प्रमोषवाद भी गालोचित हो जाता है और 
अलौकिकार्थ-ल्याति भी | यहाँ प्रइनन उठता है कि यह प्रतीयमान अलौकिक पदार्थ 
क्या है ? अन्य पुरुष के द्वारा यह देखा नहीं जाता । यही असाधारणता ही अलौकिकता 
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सैवेशथंवती केन चश्लुरादिमतिभता। 
९ ९ ९ 
अथसामथ्यदष्टेइ्चेदन्यत ग्राप्मनथंकम्‌ ॥ १७ ॥ 
अपि च जो रूपादिविषयकत्वेन चाक्षषादि-बुद्धि अभीष्ट है, वह अर्थंवती कैसे 

है ? यदि कहा जाय कि चाक्षुषादि ज्ञान के उत्पादन का सामथ्यें रूपादि विषय में 
देखा गया है, तब रूपा दि ज्ञान से भिन्न ज्ञान में सामान्यविषयकत्व एवं अनथेकत्व प्राप्त 
होता है, क्योंकि ज॑से रूपादि अर्थ के अभाव से चाक्ष॒ष ज्ञान का अभाव होता है, वसे 
सामान्यरूप अर्थ के अभाव से सामान्य-बद्धि का अभाव नहीं होता, केवल आभोग 
(कल्पित आका रमात्र) से उसका समुत्पाद मान लिया जाता है ॥ १७॥ 


वातिकालच्टार 

स्वरूपेण हि सोथष्थों न ग्राहयतया । ग्राह्यतया चेदर्थं: । ग्राहबता प्रातिभासादन्या 
नास्ति स एवास्तीति नार्थो नाम | ग्राहयाकारतयाथेत्वमुपलम्यते न त्वसावथः । कथम- 
ग्येनान्यस्योपलम्भलक्षणमिति यत्किज्चिदेतत । 

अर्थोश्थे इति प्रत्यय उत्पद्यत इति चेत , न उक्तमेतत । “नार्थोत्नर्थाधिमोक्षत 
(प्र० वा० २॥१ ) इति। एततेन नामादि व्याख्पातम । 

अधि च सवमेच पुरोव त्तिप्रतिभासं ज्ञानमत्र विपरीतख्यातिस्त्र नेति। अत्रालो- 
किकाथता । अन्न नेति कुत इत्याह- संवेष्टाथबर्ती केनेति ! 

अपि च । येषा चलक्कुरादिमतिरविपरीतस्यातिरूपा सार्थवती अर्थसन्निधिजनिता 
केन मता । किमन्र कारणम्‌ । ने हि रृश्यमानतायां विशेष: | अथैस्प सामथ्यमन्‍्वयव्यति- 
रेकाम्यान्द्रश्यतत इति चेत्‌ । तथा हि--सोथ्थन्यित्र प्रागू हर॑यते स्वयण्चानुमानेन पश्चात्‌ 
ल्कुएउः .. वातिकालछार-व्याख्या 
असाधारणरूप है, जो योग्य दंश में अवस्थित धन्‍्यपुरुष के द्वारा देखा नहीं जाता 
स्वसंवेदनमात्र है। वही ग्राहक ज्ञाब ही ग्राह्मतया गहीत अथे या विषय कहलाता है। 
ग्राह्याकार भी ग्राहक से भिन्न सहीं। अर्थात्‌ एक ही विज्ञान ग्राहकतया विज्ञान और 
ग्रट्यतया अर्थ माना जाता है, ज्ञान से भिन्‍त कोई अथ या आलबम्न नहीं, अतः ज्ञान 
निरषछम्बन है। अन्य ज्ञान को अन्य ( अथरूपेण ) उपलरूब्धि कसे ? इस प्ररन का उत्तर 
है कि शुक्ति वस्तुतः दज्जत नहीं हो सकेती तो क्या रजताकारेण प्रतीत भी नहीं >हो 
- लोक में घटादि पदार्थ अ्थरूपेण प्रतीथमान हैं, घव अर्थ की सत्ता क्यों नहीं ? 
इस प्रशन का पहले ही उत्तर दिया जा चुका है--“नार्थोश्नर्थाधिशोक्षतः” (“प्र० 
वा० २॥१ ) | शब्दादि की भी निविषयता इसी प्रकार सिद्ध की जाती है। 

अपि च पुरोवर्तिभासक समस्त ज्ञान समानरूपेण त्तिरालम्बन है, क्योंकि यह 
सम्यवख्याति है। यह विपरीत ख्याति है या यह लौकिक ख्याति है और यह अलौकिक 
ख्याति है--इस व्यवस्था का निर्णायक कोई पदार्थ नहीं । कही कहा जा रहा: है-- 
“सृवेष्टेट्या दि! ' 

अर्थात्‌ यह जो चक्षुरदिजन्य अविपरीतरुयातिरूप पति (ज्ञान ) .है, वह 
इन्द्रियाथ-सन्निकर्ष से जनित है--इसमें क्या प्रमाण ? सम्यक और विपयंय .खरूयाति में 
दृश्यमान कोई विशेषता उपलब्ध नहीं होती । अर्थ का सामथ्यें अन्वय-व्यत्तिरेक से 
देखा जाता है-- ऐसा नहीं कह सछते, क्योंकि जो पदार्थ पहले अन्य के द्वारा दृष्दचरण है, व 

६० न्यध्क 
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अप्रवृत्तिर सम्पन्धे5प्य थंसम्बन्धव दू यदि । 
अतीतानागतं वाच्य॑ न स्यादर्थन तत्क्षयात्‌ ॥ १८ ॥ 
केवल वक्ता औ३ श्रोत! के सम्बन्धो अर्थ में ही नहीं, श्रम्बन्ध-रहित नामादि 
अथ में भी प्रवत्ति हो जायगी । फलत: अतीत ( मान्धातादि ) औण अनाग्रत शंखचक्र- 
वर्ती आदि पदार्थों के साथ उनके घामशब्दों का सम्बन्ध न होने से वे शब्द वाच्य-रहित 
हो जायेंगे, क्योंकि उनके वाच्यार्थों का कोई स्वरूप हो नहीं ॥ १८ ॥| 
आशिक हद . वातिकालद्ारः 
प्राप्यते | तेनाथंस्य सामर्थ्यन्द्र्थते । यद्यवमन्यद यत्रेयं सामग्री नास्ति तज्ज्ञान प्राप्त 
मनथंकम । तथा हि-- 
नास्त्यत्रार्थोतत्र स्वस्तीति भतिः सा व्यवहारिकी । अविप्तंवादिनी चेयम्मति: (१) ॥१८ष८॥ 
तथा हि-ज्ञानमेव ममोत्यस्तन्ताचार्थोडस्ति पू्बंभावनात्तामर्थ्यमत्र मयबम्भावित- 
मिति न तु तन्‍्मया हृश्यते स्मरणं वा रमालौकषिको वायमर्थ: । येन बाधकेनालौकिक- 
त्वम्प्रतीयते तेनानथेम्त्वमेव ! न व लौकिकत्वेन प्रतीयमानमलौकिकन्तन्न विपरीत- 
ख्यातिप्रतज्भात्‌ | तह्प्ण्ली किक भित्ति चैत , न अनचस्थ! अश्ज्ात | अथासाधा रणत्वमेव 
प्रतीयते ! न हि परेणेदम्प्रतीयत इति मतति:। #थेडिपये तु प्रत्ययेइनुमानेन परप्रतीय- 
मानता प्रतीयते। एवन्‍्तहि परो नास्त्यश्रान्ताथस्तवंत्र प्रतीततिरेषाप्रतीतिरेवेयमिति 
नार्थ इति प्रत्येति तत्मान्नाम।दिप्रतिभाव: तेन थ सालम्द्नत्वं वक्त श्रोतृसम्बन्धे सतीति 
श्याय:। तथा हि--अप्रव॒ त्ति रसम्बन्धे5्पी ति । 
यद्यथं पम्बन्धा भ्युपगमो नामनिमित्तस्थ तदाअप्रवृत्तिरेव । यतोडईर्थेन सह तस्य 
क्षय: | असम्बन्धे सुतरामेवाप्रवत्ति: । यत्रार्थ सम्बन्धस्य केवलस्य प्रतीतेरप्रवृत्तिप्रसद्ध- 
आस रिओओवातिकालदूार-ध्याख्या 
पश्चात्‌ स्वयं अनुपान के द्वारा प्राप्त किया जाता है--यह अर्थ का ही तो सामथ्य॑ है। 
जहाँ उक्त सामग्रो नहीं, वहाँ जो ज्ञान उत्पन्न होगा, वह आर्थवानु ( सालम्बन ) कंसे 
होगा ? 
पुरुष को दो प्रकार की सांव्यवहारिकी वृद्धि होती है--(१) “अर्थार्थों नास्ति', 
(२) “्त्रार्थोइस्ति” | यह बुद्धि अविसंवादिनी है॥ १८५ ॥ अर्थात्‌ जहाँ विषय नहीं 
होता, वहाँ यह क्षनुभव होता है कि 'ज्ञानमेव ममोत्पन्नं नात्रार्थोइस्ति ।” केवल पूव॑ 
संस्कारों के आधार पर मैंने अर्थ की (१) कल्पना कर रखो है, “वह भर्थ मुझे दिल्वाई 
नहीं देता ।” या (२) “उस अर्थ की स्मृति हो रही है ।' अथवा (३) वह अर्थ अलोकिक 
( अताघारण ) है! । जिस बाधक ज्ञान के द्वारा विषय का बाघ होता है, उसी से उत्त 
ज्ञान में अनरथंता ( निरालम्बनता ) सिद्ध होती है। वहाँ लोकिक पदार्थ ही अवौकिक- 
त्वेन प्रतीत होता हैं -ऐसा मानने में अतस्मिंस्तद्ब॒द्धिरूप विपयंय प्रधक्त होता है। वह 
भी अलोक़िक ख्याति है -ऐसा मानने में अनवस्था प्रसक्त होती है। असाघारणता ही 
प्रतीत होती है ! अर्थात्‌ कोई परपुरुष ऐसा नहीं, जो अश्रान्‍्तार्थक हो। एकमात्र 
आपको हो इसकी भ्रतीति हो रही है। यह प्रतीति नहीं, अश्रतीति है, क्योंकि इत्का 
कोई अर्थ ( विषय ) नहीं । फछत: वक्‍तृश्रोतृसम्बन्धी शब्द सालम्बन ( किसी अर्थ का 
वाचक ) नहीं । द 
यदि नाम ( दाब्दरूप ) निमित्त का अथ्थ के साथ सम्बन्ध विवक्षित है, तब शब्द 3 


न 
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(५) परमते दोषाः--- 

सामान्यग्रहणाच्छब्दादपधज्ञी मतो यदि । 

तन्न केवलसामान्याग्रहणादू ग्रदणेडपि बा ॥ १९ ॥ 

अतस्तत्समानताव्यक्ती तेन नित्योपलम्भनम्‌ । 

नित्यत्ताच्च यदि व्यक्तिव्यक्ते$ प्रत्यक्षतां प्रति ॥ २० ॥ 

आत्मति ज्ञानजनने यच्छक्त शक्तमेव तत्‌ । 

अथाशक्त कदाचिच्चेदशक्त सबदंव तत्‌॥ २१॥ 

यदि कहा जाय कि हाब्द के द्वारा केवल सांमाण्य (जाति) का हो ग्रहण होता हैं, 

व्यक्ति का नहीं, अतः व्यक्ति का ग्रहण करने के लिए इन्द्रिय-संहति की आवश्यकता है, 
उसका वेफल्य नहीं । तो वेसा कहना युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि व्यक्ति-रहित केवल 
सामान्य का ग्रहण किसी से भो नहीं हो सकता । व्यक्ति से ही जाति की अभिव्यक्ति 
मानी जाती है, व्यञ्जक-ग्रहण के बिना व्यद्भय (साथान्य पदार्थ) की अभिव्यक्ति कंसे 
होगी ? जिस व्यक्ति से जो व्यद्भय हो, उसको तत्समानता (उस व्यक्ति की समानता 
या सामान्‍य) कहते हैं और अतत्समानता की 4ग्रक्ति (अभिव्यक्ति) नहीं होतो | आदश्यय 
यह है कि जो सामान्य न तो किसी व्यक्ति का धर्म है और न किसी व्यक्ति से व्यद्धच, 
वह सामान्य नित्य और निरपेक्ष है, उसको सदंव उपलब्धि होनो चाहिए, चाहे व्य।क्त 
हो भथवा नहीं । व्यक्ता श्रित सामान्‍य को प्रत्यक्षता के लिए हो व्यक्ति की प्रत्यक्षता 
अपेक्षित है, अतदाश्रित सामान्य के लिए नहीं ॥ २० ॥ जी सामान्य (जाति) 
व्यञ्जक-प्रत्यक्षता के मय अपनी प्र॒त्यक्षता के जनन की रक्त रखता है, वह ध्यक्षित 
की प्रत्यक्षता ( इन्द्रिय-व्यापार ) क बिना भी अपनी प्रत्यक्षता में समर्थ है इन्द्रिय की 
कोई आवश्यकता नहीं ॥ २१ ॥ 





वातिकालदूः।र: 
स्तत्रासम्बग्धे सुतरामेवाप्रव॒त्ति: । अतीतानागतस्थ चार्थस्याभावात्‌ । यद्यपि नामनिमि- 


त्तमास्ते तथा प्रवृत्तिरेवाथंडथॉल्लिख्याभावात्‌ | न ह्यन्यत्र प्रतंतेथ्न्यत्र प्रवृत्ति:। परि- 
शिष्ठन्तु व्याख्यातम्‌ । 6 


(५) परमते दोषा:--सा मान्यग्र हुणाच्छब्दा दिति । 
यदि सामान्‍य शब्दप्रत्ययगोचर:। तत्सामान्यं केवलमन्यथा वा गुह्येत। यदि 
केवलं सामान्य गृह्यते व्यत्त्यपायेडपि भवति प्रत्ययः किन्‍्त्वतीता दिप्रतीतिन॑ स्पात्‌। न 
. वातिकालद्धार-व्याख्या | 
के द्वारा अथ में प्रवृत्ति बहीं हो सकती, क्‍्योंक अतीत और अनागत पदार्थों का कोई 
स्वरूप न होने के कारण शब्द के साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता । यद्यपि शब्द की प्रतीत्ति 
होतो है, तथापि अरथं-प्रतोति न होने से अथे में प्रवृत्ति नहीं हो सकती । अन्य की 


प्रतीति से अन्यत्र प्रवांतत नहीं होती । कारिका'के शेष भांग की व्याख्या पहले हो की 
जा चुकी है-। 2: द >> ज्रनै 


(५).जातिशक्तिवाद में दोषा भिघान--- । ठ 
यदि सामाल्‍््य ( जाति ) शब्दजन्यं प्रतीति का विषय है, तब जिज्ञासा होती हे 

कि केवल सामान्य ( व्यक्ति-निरपेक्ष ) शाब्द ज्ञान का विषय है? अथवा वर्यक्ति-विश्ले 

षित जाति का ? यदि कैवल साप्रान्य का ग्रहण होता है तो व्यक्ति का नाश हो जावे 


न # 
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वारतिकालद्टारः 
हि सामान्यमतीतादिरूपम्‌ | अथ सामान्यमती तादिव्यक्तियोगादतीतादी ति व्यपदिष्यते- 
धध्यवसीयते वा । तथा सत्ति व्यक्तिख्पश्चहितमेव गृह्यते । च चातीतादिव्यक्तीनां रूप- 
मस्ति | कथमतीतादेव्यंक्तिर्पद्ठारेगातीता दिरूपताप्रती ति: । न ह्मयविषयी क ततद्गूपस्तादू- 
प्येणापरपरि ग्रहण समथे! । 
अथ केवलस्यथापि सामानन्‍्यस्य ग्रहणे व्यवहार: । तदाप्यपरो दोष:। तस्प तत्‌ 
सामान्यन्न भवति तद्बघवूग्यच्च न भवति। न हि तह्बचतिरेकेण गृह्यमाणं स्वृतन्त्रन्तस् 
तदिति व्यपदेशाहम्‌ । तद्दयझूग्यं वा । स्वज्ञानेत प्रती तिहि व्यञ्जकः प्रदीपादिप्रकाशः। 
व्यक्तिप्रतीतिमन्तरेणापि यदि सामानन्‍्यद्धृवलम्प्रतीयते न व्यक्ति-व्यडम्यम्‌। तेन नित्यो- 
पलब्धिरस्य स्थात्‌ । व्यक्तिशुन्येडपि धरदेशे सामान्‍्यमुपलण्यते। यथा शब्दात्‌ तदचकत्य- 
भावे5पि-तहेशे । अथ व्यड्जिकां व्यक्तिमन्तरेणे स्द्रियेण न गृहयते । इन्द्रियेण गृहयमाणं 
सामान्‍य व्यक्तिव्यकग्यं यथा घटादयः शब्दात्‌ प्रतीयमाना न प्रदीपादिकमपेक्षन्ते। 
इन्द्रियेण प्रतीयमानास्त्वपेक्षन्त इत्यदों ष: । 
वातिकालडूध र-व्याख्या 
पर भी सामान्य का ज्ञान होना चाहिए | सामान्य को प्रतीति जेंसे वर्तमान होती है 
वेसे ही थततीत भोौर अनागत सामान्य की अ्रतीति होती है। सामान्य की प्रतीति में 
ध्यक्ति की अतीत होने से अतीत तथा अनायत्त होने त्रें अनागतविषयता होती है। 
साक्षात्‌ सामान्य नित्य है, च वह कत्ीत है, व ही छव्ागत । भरत: व्यक्ति के द्वारा 
अतीतादि विषयकत्व उपपन्न हो सकता है। व्यक्ति-तनिरपेक्ष जाति का ग्रहण करते पर 
अतितादि विषयकत्व क॑से संभव होगा, क्योंकि सामान्य वे अतीत है न अनागत नित्य 
है। अतः मानना होगा कि व्यक्ति-विशेषित ही सामान्य का ग्रहण होता है, केवल 
सामान्य का नहीं। अतीतादि व्यवितयों का कोई रूप नहीं होता, तब व्यक्त के द्वारा 
ही प्रतीति में अतीतादि विषथकत्व कैसे बनेगा ? विषयगत अतीत त्वादि के न होने पर 
प्रतीति में अतीतादि विषयकत्व नहीं बच सकता । यदि कहा जाय कि छोक में केवल 
सामान्य का ही व्यवहार होता हँ--घटत्वं जानामि, पटत्व॑ जानामि-इस प्रकार व्यक्ति- 
निरपेक्ष सामाल्य का ग्रहण करने पर “कस्य तत्‌ साथान्यम्‌” इस प्रश्न का छत्तर नहीं 
दिया जा सकता, क्योंकि व्यक्ति-निरपेक्ष सामान्य के साथ व्यक्ति का कोई सम्बन्ध 
नहीं । घटत्वादि व्यक्तियों का व्यञ्जक घटादि पदार्थ ही माने जाते हैं, जेसे अन्ध कारस्थ 
पदार्थ का व्यज्जक दीपक होता है, वेसे ही घटत्वादि के व्यञजक घट माने जाते हैं। 
व्यक्ति प्रतीति के बिना हो सामान्य की भ्रतीति होती है तब श्ञामान्य को व्यक्ति- 
व्यण्जक नहीं माना जा सकता, फलत: नित्य सामान्य को उपलब्धि भी अनित्यः होगी 
व्यक्ति से शन्य प्रदेशों में भी सामान्य की उपलब्धि प्रसक्‍त होतो है, जैसे शब्द के द्वारा 
व्यक्ति-रहित प्रदेशों में भी सामान्य की प्रतीति होती है । 
शंका--इन्द्रियों के द्वारा सामान्य का ग्रहण व्यक्ति के भ्राष्यम से ही होता है 
श्र्थात्‌ इन्द्रिय-लंयुक्तसमवाय सम्बन्ध से घटत्व का प्रत्यक्ष माना जाता है व्यक्ति के न 
होने पर वह सम्बन्ध सम्भव नहीं । जसे शब्द के द्वार। प्रदीपादि.व्यअजक के बिना ही 
घट का ग्रहण होता है वसे इन्द्रिय के द्वारा प्रदीपादि के बिना घटादि का ब्रहण नहीं 
हो छकता । फलतः प्रत्यक्ष के द्वारा प्रतोयमान घटत्व भी जाति या ग्यक्षित की: अपेक्षा 


हर करती है। 


श्‌ 
है त 
श्ञ 


कै हर कै 2 
ध है 
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तस्य शक्तिरशक्तिवों या स्वभावेन संस्थिता । 

उत्यत्वादचिकित्स्यस्य कस्तां क्षययितु क्षम।॥ २२ ॥ 

तच्च सामान्यविज्ञानमनुरुन्धन्‌ विभाव्यते | 

नीछाद्राकारलेशो य। स तस्मिन्‌ केन निरमित।॥ २३ ॥ 

उस ( नित्य सामान्‍य ) में जो स्वविषयक ज्ञान के उत्पादन की शक्ति या 

अश्त्रित स्वभावतः अवस्थित है, वह अचिकित्स्य (अनपचेय ) है, उस शक्ति या भशक्ति 
का निराश कोई नहीं कर सकता ॥ २२ ॥ शब्दतः केवल सामान्य का ज्ञान होता है, 
तब वह सामानन्‍्याकार ही होना चाहिए किन्तु उस ज्ञान में जो नोलादि-क्षाकार की 


प्रतीति कैसे होगी ? वह इन्द्रिय-सन्निकर्ष-जनित व्यक्िति-भान है, अतः इन्द्रिय-सस्निक्॒ष 
व्यर्थ नहीं ।। २३ ॥ 
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वातिकालद्धा रः 
तदप्प्रयुक्तम्‌ । शब्दात्‌ घटा दिस!मान्यमेव प्रतीयते | तत्कथं स दृष्टान्तः पक्षो कृतत्वात्‌ 
सामान्यत्य । न हि पक्ष एव दुष्टान्तो दृष्टान्तदोषाभावश्र वद्भधात्‌ । ततो यदि शब्दात्‌ 
स्वरूपेण सामान्यम्प्रतीयते किन्तस्य प्रत्यक्षप्रतीत्या । 


ननु प्रत्यक्षग्रहणा भावे कथं शब्दात्‌ प्रतीति:सम्बन्धग्रहणाभावात्‌ । ननु यः शब्दा- 
दाकारः प्रतिभाति सामान्यस्य किन्तद्रूपं सामान्यमन्यथारूपं वा | यदि तद्ग॒पन्तदेव तहि 
व्यक्तिव्यक्तम्प्रत्यक्षेणापि प्रतीयेत तेनेव रूपेण ज्ञानञ्जनयेत्‌॥ अथ प्रत्यक्षेण प्रतीयते 
तत्सामाध्यस्य रूपम्‌ | तथा सत्ि तत्र सड'क्ेतकरणे कथमन्यत्र प्रतीतिः प्रत्यक्षप्रतिपन्‍तें- 
नव रूपेण भसित शब्देउपि प्रत्यये । न च तत्स्वभावोडन्यस्वभावतया प्रत्ययान्तरे घ्रति- 
भासते । नित्यञ्च सामान्यन्तद्रूपमेव सर्वेदा च प्रतिभासते । यतः--तस्य शक्तिर- 
शक्तिवंति ! 

यदि शब्दत:ः केवलसामान्यप्रतीति: क्रेवलेनेव सामान्याकारेण प्रतिभासितव्यम्‌ | 
नीलाद्याकारलेशस्य कुतोइवकाश: । व्यक्तेरचेत्‌ व्यक्ते रप्रतिभासने कुत१)। व्यक्तिजनित- 


वातिकालद्ूा र-व्या ख्या 

समाधान-- शब्द के द्वारा केवल घटत्वादि सामान्य की जो उपलब्धि होती है; 
वह पक्ष के अन्तगंत है उसे दृष्टान्त नहीं बनाया जा सकता, कुमारिल भट्ट ने भी कहा 
है “न हि पक्ष सपक्षता” अत: यदि शब्द के द्वारा केवल सामान्य की प्रतीति होती है 
तब प्रत्यक्ष-प्रतीति का क्‍या प्रसद्भ ? 

प्रघन--प्रत्यक्षतः ग्रहण न होने पर शब्द से प्रतीति कंसे होगी ? क्यों कि उप्तके 
बिना शब्दार्थ की सद्भ ति ग्रहण ही नहीं होगी । शाब्दज्ञान में जो सामान्य का कारक 
प्रतीत होता है क्या सामाध्य का वही आज्ञार है अथवा दूसरा । यदि वही रूप सामान्य 
है, वह व्यक्ति का स्वरूप है, व्यक्ति को प्रंत्तीति प्रत्यक्ष से भी होती है, उसी रूप से वह 
ज्ञान को जम्म देगी । यदि प्रत्यक्ष के द्वारा ही सामान्‍य की प्रतोति मानी जातो है तब 
सद्धी त-प्रहण काल में भी उसीके साथ सद्भति-ग्रहण म)न्नना होगा, अतः शाब्द प्र॒त्पय 
में भी उस्ती का ग्रहण होगा रूपान्तर का नहों। सामान्य नित्य है उसका रूप भी 
नित्य है, उसका प्रतिभान क्षन्य रूप से कभी तहीं हो सकता | यदि शब्दतः सामान्य को 
प्रतीति होती हैं तब व्यक्ति-निश्पेक्ष केवल सामान्य का प्रतिभास होना चाहिए। 
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० 6 
प्रत्यक्षप्रत्ययाथत्वात्‌ नाक्षाणां व्यथतेति चेत्‌ । 
संवेकरूपाच्छब्दादिभिन्नाभासा मतिः छुंतः ॥ २४ ॥ 
पदार्थों का ज्ञान दो प्रकार का होता है--(१) प्रत्यक्ष और (२) अप्रत्यक्ष । 
शब्दादि के द्वारा भप्रत्यक्ष तथा इन्द्रियों के द्वारा प्रत्यक्ष ज्ञान, अतः इन्द्रियों की व्यधंता 
क्यों प्रसक्‍त होगी ? इन्द्रियों की सार्थकता हो जाने पर भी भ्रइत यह उठता हैं कि 
एक प्रकार के कारण से प्रत्यक्षाप्रत्यक्षभास।त्मक अनेकस्वरूप बुद्धि कंसे छत्पत्न 


होगी ॥ २४ || 


काका अा)- 3. उरमःन्‍्ाबआ 








वातिकालद्टा रः 
व्वादिति न युक्तम्‌ । सामान्याभावधप्रसडुगात्‌ । तद्बद्य तिरेकेणानवभासन!त्‌ । अनुगता का- 
रतापि नान्‍या नीलाद्याकारत इत्युक्तम्‌ । तत्र च समानाकारतायामर्थानां सामान्यमिति 
न स्थात्‌ । उभयोरपि प्रतीतेरिति चेत्‌ , न इन्द्रग्राहयता स्थात्‌ ! इन्द्रियेण व्यक्तिप्रतीते- 
भंविष्यती न्द्रियग्राहयतेति न न्याय: । शब्दात्‌ प्रतीतिने सामान्यस्प स्थात्‌ । न हि तथाभूत॑ 
सामान्यमस्ती ति प्रती ति: सम्प्रत्वयाभावाद्‌ भिन्‍्वप्रतिभासवाउच । तस्माद व्यक्तिव्यति- 
रेकि किड्यित्‌ प्रतिपाद्यप्तिति शब्दाद्‌ व्यक्तिरूपप्रतिपत्तों नाक्षपंहते साफल्य॑ व्यर्थता 
भवेत्‌ | यत्तो हि--प्रत्यक्षश्रत्ययार्थव्वा दिति । 

अथंस््ररूपप्रतिपत्त रेव प्रत्यक्षता सा चेदस्ति व्यथेंतेवाक्षाणाम्‌ । पुरोर्वत्तितवा 
प्रतिपत्तिरध्यक्षता न साक्षादिति चेत्‌ , न। शब्दस्यान्यथा प्रतीते: ताहि शब्द: पुरोव- 
त्येव गृहयते । तस्याध्यक्षता न स्यथात्‌ | सर्वात्मना शतीतिरिति चेत्‌ु॥। शब्दादपिस 
एवं ग्रतोयते सद्धृतस्य तत्रव ग्रहणात्‌ परितोषार्य॑त्दादिति चेतृ, न परितोषस्यापि 
भावात्‌ । ईहशस्तव परितोष इति शब्दश्रुतेरप्तोदिति प्रयोगान्नेति चेत , न। भवतीत्प- 
तीतेडपि प्रयोगस्य सम्भवात्‌ । अथापि स्थादतीतानागतयोरेव शब्द: प्रयुज्यते | ध्यव- 
हिते च वत्त माने | न त्वव्यवहिते हृश्मान एवं तत्र प्रयोगवेयथ्यात्‌ । न वातीता रूपादय: 
परितोषकारिणो व्यवहित।इचादुद्यमानाः । तेनेन्द्रियाणां स!फल्यमिति चेत्‌। तदसत्‌ । 


वारतिकालद्धा र-व्या ख्या 
लीलादि व्यक्तियों का जो प्रतिभास होता है उसके प्रतिभास का कोई अवसर ही 
नहीं | व्यक्ति-सम्बन्धित साम।न्‍्य का भान मानने पर व्यक्ति का भान न होने पर 
सामान्‍य का भान कसे होगा ? यदि कहा जाय कि व्यक्षित से जनित होने के कारण 
व्यक्रित का भान आवद्यक है| व्यक्ति के बिना सभी व्यक्तयों में अनुगतरूप से प्रतीत 
होने वाला सामान्य तत्त्व भी अवभासित नहीं हो सकता । व्यक्रित और सामात्त्य दोनों 
का भान मानने पर इन्द्रियग्राह्मता नहीं बनती । इन्द्रिय के द्वाबवा व्यक्षित की 0 (]॥ 
होने पर शब्द से सामान्य को प्रतीति नहीं होगी । अतः व्यत्रित से व्यतिरिक्त सामान्य 
शब्द प्रतिपाद्य नहीं । अर्थस्वरूप की अतिपत्ति ही प्रत्यक्षता है, वह यदि शब्द के द्वारा 
ही हो जाती है तब इन्द्रियों का साथेक्य नहों रह जाता। पुरोवतितया ग्रहण ही 
प्रत्यक्षता है तब शब्द से भी वही वस्तु प्रतोत होगी, क्यों कि संकेत के द्वाश भी संकेत- 


ग्रहण वेसा ही होता है । परोक्ष ग्रहण से पुरुष कों सन्‍्तोष नहीं होता, प्रत्यक्ष के द्वारा - 


विद्यदावभास होने पर ही प्रन्तोष होता है। दधावभास इन्द्रियों के स ता 
नहीं हो सकता । यही इन्द्रियों का साफल्य है । हायता बिना 
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वातिकालस्ुारः 
एवं हि-- 
स्वरूपेण हि यद दृष्टम्तदतीतादिकडकथम्‌ | न ह्यटषयादतीतादि पर रूपाद विभाव्यते | १८९ ॥ 
चक्षुरादिनापि दृश्यमानमव्यवहितस्वरूपदर्शनादेवः परितोंषकाशि च। न च 
व्यवहितैडपि गीतध्वनि: स्वरूपेण प्रतीवमान: परितोषध्य न विधायक: । जलत रहफ्न्या- 
गेनागत्तेरव्यवहित एवेति चेत्‌ । नतदधि सारम्‌ । तदेवम्‌-- 
दूरदेशतया तस्य प्रतीतेरागत्ति: छुतः। उपादानस्य दूरत्वेध्तिप्रसज्भः प्रवृत्तिमान ॥ १९० ॥ 
दूरदेशो5पि प्रतीयमानों यदि संयुक्त: शरीराधिष्ठाने: | रूपादयो5पि तथा स्युः । 
तत: शब्दाउनुमानादन्यतो वा विकल्पादर्थप्रतोतो चाण्डालस्पर्शागम्याग मनादयो भवेयः: । 
तस्माद्‌ यदि छाब्दार्थस्य स्वरूपेण प्रतिपत्तिरतीतादिना न स्थात्‌ । दृदयमाना अपि 
स्वरूपेण प्रतीतित एवानात्तीतादय: | संव।दे5पि संवादादिशब्दादस्त्येब | अथनन्‍्द्रियेण 


प्रतीतिरेवास्तिता न प्रतीतिमात्रम्‌। शब्दबेकल्यादयोषपि हि. विद्यमानतां विनाधि 
दष्टवत्तय: । 


इन्द्रयिण प्रतीतिदचेदस्तित्वम्मशक्रादयः । किन्न सन्त्युपवाताच्चेदु पघातः कथम्मतः॥ १९१॥ 
अन्यथा प्रतिपत्तिश्चेत्त सन्ति भशकादय: : एवर्न्ताह स्वरख्पस्य प्रतीतिरस्तिता मता ॥ १६२ ॥ 

तस्मात्‌ स्व॒ख्पप्रतिपत्तिरेवास्तिताध्यक्षताधव्यवहितता चेति न विशेष: शाब्देन्द्रि- 
यप्रत्यययोरिति प्रत्यक्षप्रत्यवप्रयोजनता म॑ युक्तिमत्रक्षाणमतों वेफल्थमेव। इतदइच 
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वातिकालद्ा र-व्याख्या 

समाधान--जो वस्तु स्वरूपेण हृए् है वह अतीतादि नहीं हो सक्ृता, क्योंकि 
अद्ृव्य स्त्रूयता से भिन्‍त अतीत।दि क्ञा स्वरूप नहीं माना जाता ॥ १८९ ॥ चक्षरादि 
के द्वारा अव्यवहित स्वरूप का दर्शन होने पर ही सनन्‍्तोष होता है। व्यवहितगीत- 
घ्वनि पे ठतव तक पक्तोष नहीं होता जब तक्र की ध्वनि का अथें प्रत्यक्ष न हो |! व्यवहित 
पदार्थ भीं जलतरज् के प्रमात अव्यवहित हो जाता है, ऐसा नहीं कह सकते । जिसको 
प्रतोति दुर्देशतया होती है उसका समीपागमन कंसे होगा, जिस तत्त्व का उपादान 
कारण व्यवहित है, दुरस्थ है, उपादेयता का भान प्रत्यक्ष नहीं हो सकता ॥१६०।॥ दूर 
देश में प्रतीयणान शब्द यदि जलतरणज्ढ की रीतिसे प्रत्यक्ष हो जाता है तब रूपादि 
सन्‍्तति में भी प्रत्यक्षता अतिप्रसक्त होती है। दूरदेशस्थ प्रतीयमान पदार्थ. भी यदि 
शरीराधिष्ठान से संयुक्त हो जाता है तब शब्द या अनुमान प्रमाण के द्वारा आर्थ की 
प्रतीति होने पर चाण्ड(ल-स्पर्श और अगम्य-गमनादि का प्रसद्भ उपस्थित हो जाता 
है। अत: शब्दार्थ की यदि स्वरूपेण प्रतिपत्ति होती .है तब अतोीतादि का भान नहीं 
होना चाहिये | इन्द्रिय के द्वारा प्रतीति ही अस्तिता है। क्योंकि छाब्द के द्वारा असत्‌ 
पद!थ्थ का भी प्रतिभान मान लिया गया है, किन्तु एऐन्द्रियक प्रतीति को सत्ता का 
व्यंजक माना जाता है तब तेमिरिक व्यक्ति के द्वारा हृष्ठ केशपाश गौर मसकादि की 
भी सत्ता माननी पड़ सकती है, यदि कहा जाय हृश्यमान केश-पाशादि यदि सत्‌ माने 
जाते है तब त्वगिन्द्रिय के द्वाशा भी उनके स्पर्श की अनुभूति होनी चाहिये ॥|१९१॥ यदि 
इन्द्रियों के द्वारा भीं अन्यथा प्रतीति हो सकती है तब स्वरूपत: प्रतीति वही अस्तिता 
माननी होगी, पीतादि रूप से प्रतीयमान शद्भादि की प्रतीति सिद्ध नहीं हो सकती 
॥१९२॥ स्वरूप-प्रतीति ही यदि अस्तिता, अध्यक्षता ओर अव्यवहितता है, तब दाब्द 
के द्वारा स्वरूपत: प्रतीति होने पर इन्द्रियों को अपेक्षा नहीं रह जाती । शब्द के द्वारा 
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न जाविजातिमह्थक्तिरूप येनापराभयस्‌ । 

सिद्धम्‌ एथक्‌ चेत्कायत्वं हपेक्षे्यभिधीयते ॥ २५.॥ 

निष्पत्तरपराघोनमपि कार्य स्वहेतुता । 

सम्बध्यते कल्पनया क्रिसक्राय क्थ्श्वन ॥ २९६ ॥ 

अन्यत्वे तद्सम्बड्धं सिद्ध/ग्ती नि/स्वमावता । 

अतिप्रसड्रोउमावस्प नापेक्षाइावतस्तयों। ॥ २७ ॥ 

जाति जातिमद्‌ व्यक्ति से भिन्‍न है, अथवा अभिन्‍न ? यदि व्यकितिस्वरूप है, 

तब सभी व्यक्तियों का स्वरूप भिन्‍न है। जाति जिस व्यक्षित का स्वरूप है, 
एसी में रहेगी, हस्य में नहीं, अतः जाति में अनन्याश्रयता (एकव्यक्ितमात्रवृत्तिता) 
प्रसक्‍त होती है, जबकि जाति सर्वव्यवितिवृत्ति मानी जाती है। यदि जाति व्यक्ति से 


....3....3............3.०-०५कनमननन+-नननननममान--पनन-+-भ3+3+नममकनममन-न- नमन नननयभयतथ नानी ः 
वबातिकालच्टार: 


सामान्यमवस्तु । तदाह--न जातिर्जातिमद्र्नक्तिरूपमिति । ४ 
जातिमद्रा वस्तु जातिरुच्येतान्यद्वा | तंत्र व तावद्‌ वस्तुव्यक्तिरूपमेव जातिव्य॑- 

क्तयों येनापराश्च वा अमिश्रा: प्रत्यक्षेण प्रतीयन्‍्ते । न हयन्यथा5श्रान्‍्तभ्रत्ययेन प्रतोयमान- 
मनन्‍्यथा भवति | तथान्यनिरपेक्षा: शावलेयादथ: प्रतीयन्ते केवलकेवला;। अथ परचाद्‌ 
द्वितोयादिव्यक्तय: पू्वंवृवेस्तापेक्षतया प्रतीयन्ते तत्समानमेतत्‌ तदेवेदमिति वा। तदष्य- 
यक्‍तम्‌ | कार्यमपि यावदडकु रादिकल्पनया सम्बध्यते स्वहेतुना निष्पत्तेरपराधीनत्वात्‌ । 
तथा हि यावदनिष्पन्नन्तावदत्र कल्पनैव निष्पत्तिकालेईए तत्सहभावितग्राउपराघीन 
विनष्टं वा कारणमिति कल्पनयेव सम्बन्ध: कार्याणामषि कारणे किमज्रविपयंये। 
तस्मादन्यत्त्वव्यक्ट्यन्तराद्‌ व्यक्ते: सामान्यस्थ वा तदसम्बद्धमू। अतो निःस्वभावता 
सामान्यस्य । न ह्यप्तम्बद्धम्प्रतीयमानं सामान्यम्‌ । अभावो5पि तहि सत्पम्बद्धतया 
जान) परत 7: यातिकालझुार-व्याथ्या 

प्रतोयमान सामान्य पदार्थ केवछ कल्यनामात्र है, वस्तुच्नत नहीं ! 

: इसलिए भी प्तामानद वध्चु नहीं, क्योंकि जातिमद्‌ वस्तु को जाति कहा जाता 
है? अयत्रा जाति-रहित वस्तु को ? जातिमत्‌ (व्यक्ति) वह्तु को जाति नहीं कहा जा 
सक्रता, क्योंकि व्यक्तियाँ भिन्‍न-भिन्‍त जाति से युक्त होकर असमिश्र (भिन्‍त-भिन्‍न) प्रतीत 
होती हैं, अभिन्न एक नहीं | अनेक ग्यक्षितयों में जाति के समान एकता प्रत्यक्ष प्रमा 
ज्ञान के द्वारा कभी प्रतोत नहीं हो म्कतोी। अश्रान्त प्रत्यय के द्वारा प्रतोयमान 
बदार्थ अन्यथा कभी नहीं होता । बे ही अन्य-निरपेक्ष शाबलेयादि व्यक्तियाँ प्रतोत 
होतो हैं-केवल-केवल (एक-एक) | पदचात द्वितीयादि व्यक्तियों में “तत्समानमेतत” 
झथवा “तदेवेदम्‌”--ऐसी जो श्रतीति होती है । 

: वह भी अयुकत है, क्योंकि अडकुरा दि काये भी अपने कारणी भूत कारण (बीजादि) 
की कल्पना करके अपने हेतु से सम्बन्धित होता है, क्योंकि कार्य-वस्तु की निष्पत्ति 
सदंव पराघोन होती हैं। (१) जब तक कार्य निष्पन्त नहीं होता, तब तक कारण की 
कल्पना ही होती है। (२) निष्पत्ति के समय' कार्य-सहभावी अपराधीन कारण की 
कल्पना अथवा (३) विनष्ट कारण की कल्पना होती है, विपयंथ में कहना ही क्या ? 


अत; व्यक्ति से व्यक्त्यन्तर और सामान्य से हयवित क। कोई स4बध्ध नहीं। श्रतः 


|| 


ह। ब ४ 
जुब, 
क्र 
के कक 

| के 
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भिन्‍न (असम्बद्ध) हैं, तब “अस्येदं सामान्यम्‌!ः--इस प्रकार प्रतीयमान सम्बन्ध नहीं 
बनता । भपेक्षा की विवक्षा हो नहीं सकती, क्योंकि अपेक्षा नाम है--छत्पत्ति या 
कार्यत्व का, वह नित्य सामान्य में सम्भव नहीं ॥ २५॥ घट-पटादि कार्य पदार्थों का 
अपने कारणों के साथ सम्बन्ध कुछ कल्पना करके सम्भव हो जाता है किन्तु अकार्य 
(नित्य) सामान्य का कभी सम्बन्ध सम्भव नहीं ॥२६॥ जाति में व्यक्ति से अस्यत्वान- 
न्यत्व की व्यवस्था न हो सकने के कारण व्यक्तिस्वभावता या तदन्पस्वभावता सम्भव 
नहीं, अत: निःस्वभावता सिद्ध हो जाती है। निःस्वभावता भी जाति है किन्तु यह अथ 
कदापि नहीं कि सभी अभाव-पदार्थ जाति हैं, अन्यथा सभी अभाव जाति बन जायेंगे। 
अतद्बयावृत्ति निःस्वभाव होने पर भी अनुगम-प्रतीति की हेतु होने से वेसे ही सामाध्य 
मानी जा सकती है, जेसे प्रायभावादि में अभावत्व और द्र॒व्यादि में पदा्थत्व॥ २७॥ 


तस्मादरूपा रूपाणां नाभ्रयेणोपकरिपता। 
तहिशेषावतारायैंज्योति। शब्दे। प्रकाश्यते ॥ २८ ॥ 


वातिकालडूपर:ः 

प्रतीयमान: सामान्यम्भवेत्‌ । निःश्वभावताया: समानत्वात्‌ । तथा हि-श्षतिप्रसद्धो5- 
भावस्येति । 

दशविषाणं शशविषाणमितति भवत्येव सामान्‍य व्यक्त्यपेक्षया। अन्यव्यक्ते: कस्मा- 
न्नेति चेत्‌। वस्तुसामान्यवादिनो5पि गोत्वद्धूर्कादिकस्य कस्म्रान्न भवति। अपेक्षाइभा- 
वात्‌। न हि कर्कादिव्यवत्या तद्‌ व्यज्यते । एवरन्ताहि शाबलेयादिष्वपेक्षाभावादेवः 
खर्विषाणादिकस्य न तत्साम।|न्यरूपता । गोत्वस्य तु तदाश्रयणनः भावात्‌। तत्रच 
प्रवत्तनाद भवत्यपेक्षालक्षण: सम्बन्ध इति नत् दोष:। न च तद्गपन्तेषामस्ति | नापि 
तादात्म्यसम्बध्धस्तथापि तथा भवत्यनादिवासनासासर्थ्यात्‌ । तस्मात--तस्मादरूपा 
रूपाणाधिति । | 


- ना ऑयल अनओ - 
जन स-ननीयथी ना उचथात 





| वातिकालडू: र-व्याख्या | $ #ऋफ़ 
सामान्‍य में निःस्वभावता सिद्ध होती है, क्योंकि वह असम्बद्धतया प्रतीत होता है।। 
तब अभाव ही असम्बद्धतया प्रतीयमान होने से सामान्य क्‍यों नहीं ? निःस्वभावता 
सामान्य और शभाव में समानरूप-से है। 7 ि 
'शह-विषाणम--'शश-विषाणम्‌'--इस प्रकार व्यक्ति की क्षपेक्षा. अभाव 
सामान्‍य है। अन्‍य व्यक्ति की उसमें समानता नहीं, यदि ऐसा कहा जाय/तब जो सामा यु 
को वस्तु मानता है, उसके मन में 'गोट्व” का कर्कादि अन्य व्यक्तियों से सम्बन्ध क्यों 
नहीं होता ? उत्तर है--“अपेक्षाभावात्‌ ? । अर्थात्‌ ' जिसक्रे साथ जिसकी भ्पेक्षा 
(आकांक्षा) होती है, उसी कै साथ छसका सम्बन्ध किया जाता है। गोत्व 'की/कर्कादि 
के साथ अपेक्षा न होने से सम्बन्ध नहीं होता । यदि गोत्व की अभिव्यक्ति कर्कादि 
व्यक्तियों से होती, तंब अवश्य अपेक्षा और सम्बन्ध हो जाता। यदि एसा है, तब 
शाबलियादि की व्यपेक्षा न होने से खर-विषाणादि में शाबलेयादि की सामान्यरूपता 
नहीं, गोत्व में तो शाबलेयादि की साम्ान्‍्यरूपता रहेगी ही । शाबलैयादि में गोत्व की 
प्रवत्ति होने से भ्रपेक्षा होने से सम्बन्ध होता है । शाबलेयादि में गोत्वरूपता यां गोत्व॑ 
दा तथापि अनादि संस्कारों के आधार प्र गोत्व का शाबलेयादि के साथ 
सम्बन्ध है । प 


१ बे है जैक आन $ वचन 
के है 
की > क्र हर की 
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बस्तुत: निःस्वभावा जाति (सामान्य) शाबलेयादि रूपों का आश्रयण कर हृप- 
कल्वित हों कर शब्दों के द्वारा प्रतिपादित नहीं होती अपितु तद्विशेषार्थंक शब्दों के 
द्वारा भतद्वभ्ावृत्तिरूप जाति प्रतिपादित होती है ॥ २८!॥। 
तस्यां रूपावभासोष्यं तचेनाथंत्य वा ग्रह। | 
आन्ति! सा, अनादिकाली नदशनाभ्यासनिर्भिता ॥ २९ ॥ 
यदि जाति नि:स्वभाव है, तब स्वभाव-विशिष्द क्यों प्रतीत होती है ? इस प्रएन 
का उत्तर है-तस्यामित्यादि” । उस (जाति) में जो रूप ( स्त्रभाव ) का अवभास 
होता है, तत्त्वेन (जाति-स्वभावेन) अर्थ का ग्रह (श्रम) है, वह भनादि कालीन तथाभुत 
अध्यवसाय ज्ञानों के अभ्यास से निर्मित है ॥। २६ ॥। 
अर्थानां यच्च. सामाम्ण्व्वावृत्तिलक्षणस ॥ 
यनिष्ठास्त इ_मे शब्दा ने रूप तश्य किश्वन ॥| ३० ॥ 
अस्यापोहात्मक सामान्य का स्वरूप क्या है? इसका उत्तर है--अर्थाना मिष्या दि। 
जातिवाचक शब्दों का जो अन्यव्यावुत्तिऱ्प विषय है, उच्चका कोई रूप नहीं, बहु 
कल्पित मात्र है | ३० ।। 





वातिकालजूर: 

न' खलु जाते रूपमस्तर । कैंवल रूपाणामाशशेण तत्र पारम्पयेणोत्पत्तिलक्षणमिति 
रूपवतीव प्रतीयते। तत एंबच तदुत्पत्तेस्तदध्यवस्ाथाच्च तज्जातिप्रतीतौ विशेषेषु 
प्रवत्तते | तेन तहिशेषावतारार्थरपि शब्द: सेव प्रकाइथते नापराव्यतिरिक्तेत्युपसंहार:। 

भवतु रूपाकारता जातेरेकत्वाध्यवक्षायस्तु कुतो व्यक्रत्येति । रूप हि दृष्टमहएन्त्वै- 
कत्वाष्यवस' नडःरथं । अन्नोच्यते--तस्यां रूपावभासों य इति। 

न खलु तत्त्वे दशेनादेव तद्गपारोप: | भ्रान्तिपरम्पशापि भवत्येवेश्व॒रादिकल्पना- 
बत्‌ । अस्फुटावभासे5पि स्फुटदशंनात्‌ कथभिति भ्रान्तिपरम्परवात्रापि शरणम्‌। तस्था- 
दवरभअ्राष्तदशनायातेव भ्रान्ति: साप्यपरस्मादित्यनादितेव शभ्रान्तेः श्रेयसीति न दक्षनेन 
तद्र॒ुपस्य प्रयोजनम्‌ | अथवा--अर्थानां यच्च सामान्यमिति । 
वातिकालडूा र-व्या ख्या 

जाति का कोई रूप नहीं, फेवल व्यक्तियों के आश्रित गोत्व जाति रहती है। 
विशेष-बाचक छाष्टदों के द्वारा भी उसी सामान्य की प्रतीति होतो है, अन्य पदार्थ की 
कस) शंका--जाति में रूपाकाश्ता (व्यक्त्याकारता ) भले ही रहे किन्तु जाति में 
व्यक्ति का एकत्वाध्यवसाथ कंसे होंगा, क्योंकि रूप ( व्यक्ति ) हृष्ट है और एकह्वा- 
घ्यवसान क्वद्ृष्ट । | 

समाधान--किसी वस्तु का दर्शन होने पर ही आरोप होता है--ऐसा आवशध्यक्ष 
नहीं, भआान्ति-परम्परा भी होती है, जँसे ईश्वरादि की कल्पना | अस्फुटा भास होने पर 
मो स्फुटावमास देखा जाता हैं, केसे ? इसके लिए एकमात्र भ्रान्ति-परम्परा ही शरण 
है । परिशेषतः उत्तरोत्तर भ्रान्ति पूर्व-पूर्व भ्रान्ति पर निर्भर है। किसी रूप का दर्शन 
आवश्यक नहीं, भ्रान्ति-परम्परा से सब-कुछ सिद्ध हो जाता है । 

श्र्यापोहात्मक जाति का कोई स्वरूप नहीं । अनभिमत पदार्थों से शब्द केवल... 
ग्यावृत्ति (अपोह) मात्र किया करते हैं । व्यावृत्ति केवल निवृत्ति नहीं, अपितु हा ई 
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वातिकालडू। र! 
महि जाते रूपमस्त्यन्यव्यावृत्तिप्षक्षणाया: | ततो हि विजातौयादनर्भिमतादू 
ध्यावृत्तिमेव शब्दाः कुव॑ते । व्यावृत्तिश्न ततो वृत्यमाव एवं। न हि निवृत्तिमात्रेण कृप्नि- 
दर्थी । न हि घटमानयेति पटादीनामनानयनमेव प्राथ्यंते । नंतदस्ति । धानयेत्यनानयन- 
म्प्रतिषेष्यते । ततः स्वयमेवानयनम्भवति । तच्चाघटें5पि प्रसक्तमिति तरुप निषेषः। व 
य निषेधस्य रूपम्‌ । 
ननु प्रथमस्य शब्दस्य विधेः शब्दार्थों भविष्यति। न तत्र प्रतिषेघस्सम्भवत्ति 
प्रसक्तभावात्‌ । तदपि न | यतो हि-- 
अनानयनमेवात्र प्रसक्तन्तन्निषिष्यते । ओदा सीन्यात्‌ परन्‍्नाहिति प्रसक्तिस्तस्पय काइपरा ॥१९३॥ 
अब्नानुद्योग एवानानयनन्तदेव प्रसक्तस्निषिध्यते छब्देन । 
ननु तस्य निषेधोउन्यस्य विधानमेव तत्कथं रूपन्नास्ति तस्येति । अश्रेदपुच्यतै-- 
निषेध तस्य रूपस्प स्वयरभवान्यकल्पना । न तन्न दाब्दग्यापारः स्वयभवथ॑त्वतो गति: ॥१९४।॥ 
कथमन्यभाव एवान्यस्थाभाव इति चेत्‌, अन्यप्रतिपत्तौ तत्कल्पनोत्पत्ते: । कल्पना- 
रूपास्यापोहपक्षे वा तदुक्तिमिधि न दोष: । स्वबुद्धिमिव तद्विविक्तामनुभवतो नास्तीति 
प्रतीते: । 
ननु सामान्यबृद्धिस्तावदस्ति । तत्र योडर्थाकार: स सामान्य सदेव। यदि नाम 
क जु वातिकालबूटा र-व्याख्या 
निवत्ति है। घटादि के अनानयन का निषेध कर देने पर आनयन अपने-आप सिद्ध दो 
जाता है । ३ विधि 
शंका--प्रथम दाब्द का तो विधिरूप ही शब्दाथो होगा, प्रतिषेघ सम्भव नहीं, 
क्योंकि जब तक कोई वस्तु प्रसक्त न हों, तब तक उसका निषेध क्‍्योंकर होगा ? 
समाधान--स्वभावत:ः अनाव यन हो प्रसक्त है, उसी का निषेध किया जाता है 
शब्द के दया । उदासीनता (६ अधवत्ति ) थे भिन्‍म प्रसक्‍ति और क्‍या हों सकती: 
है।॥ १९३ ॥ 
उदासीनतः, अनुद्योग या अनानप्रन ही यहाँ प्रसक्त है, शब्द फे द्वारा उसी का 
निषंध किया जाता । डे का 
शंका--यह जो कहा गया कि निषेध का कोई स्वरूप नहीं, वह शयक्त है, क्योंकि 
निषेध्य का निषेध ही तो अन्य का विधान है। ह 
सभाधान --प्रसकक्‍त रूप का निषेध कर देने पर अन्य पदाथे की कल्पना अपने-अआद 
हो जाती है। वहाँ शब्द-व्यापांर की आवश्यकता नहीं अर्थात्‌ स्वयं मार्गसंफुरण हो 
जाता हैं | १६४ ॥ 
अन्य वस्तु का भाव ही अन्य का-अभाव कंसे ? इसका उत्तर है-“अन्यप्रतिपत्तो 
तत्कल्पनोपपत्ते:” । अर्थात्‌ प्रकाश और अन्धकार के समान दो विरोधी पदार्थों में एक 
की सत्ता से अन्य की असत्ता कल्पित होती है। अथवा कल्पनारूप अन्यापोह का कक्ष 
लेकर वसा कहा गया है । अर्थात्‌ घटत्वादि भाव पदार्थों का जो स्वरूप अपोहवाद में 
बनाया गया है--अघट-निवृत्तिरूपता । उसके अनुसार प्रत्येक भाव अभावाभावा- 
व्मक है । 
शंका--सामाध्य-बुरूि में जो अर्थ का आकार? प्रतीत होता है, वही सामान्य 
पदार्थ है। सामान्य अर्थ का आकार न मानने पर उसका प्रतिभास ही नहीं होगा। 
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०००5... सामान्यबुद्धों सामान्ये नारूपायामपोक्षणात्‌ । 
अथभआ्रान्तिरपीष्येत सामान्य साप्यमिप्लवात्‌ ॥ ३१॥ 


“८ अर्थरूपतया तस्बेनाभावाच्च न रूपिणी । द 
8 : बंद्धि का जो आकार है, वही स्वभाव के बया वही सामान्य - है ? इसके कट 
में कहा गया है--“सामान्यबुद्धावरूपायामित्यादि” । अर्थात्‌ सामान्य बुद्धि में प्रति- 
भ्ञासमान पदार्थ को सामान्य माना जाता है । उस बुद्धि में यदि निराकारता है, तब 
नियमतः अपर वद्धि के द्वारा भासित रूप को सामान्य कहना होगा किन्तु वह अर्थे- 
आन्ति जैसे सामान्य नहीं, वेसे ही भ्रान्तिछ्पता भी निश्चित हो जातो है, अन्यथा 
शंछ में प्रतीयमान पीतिमा भी वस्तुसिद्ध होगीं। ३१॥ 
..... तनि!स्वभावतयाष्वाच्य कुतथ्रिद्‌ बबनान्मतस्‌ ॥ २२ ॥ 
यदि वह तत्त्व और अन्यत्वरूपेण (व्यक्तिरृपतया और तछ्डिन्नरूपतया) सामान्य 
अवाच्य है, तब वह उसे निःस्वभाव ही कहना होगा ॥| ३२॥ 
कर वातिकालद्टा र:ः 
तस्याथरूपता नास्ति तस्याश्यथाप्रतिभासनात्‌ । व्यततिरिवतन्‍्तु तत्‌ सामान्‍्यन्न भवतीति 
न युक्तम्‌ | अब्ोच्यते--सामान्यबुद्धों सामान्य इति । 
सामान्यबुद्धों हि प्रतिभासमानं सामान्यमिष्येत । यद्यरूपता निराकारता 
सिध्येत्‌ तदा नियमेन ब्‌द्धेरपरेण तेव भवितव्यमिति सामान्‍य स्थातू । तस्य सामान्‍्येन् 
रूपेण ह॒ष्टें: किन्तु सार्थञ्रान्तिरपि यर्थव हि तत्सामान्ये नेक्ष्यते । तथा अ्रान्तिरेषत्यापि 
प्रतीयत एव | सापि न स्वरूपेण सामान्यम्‌ ! स्वाक्रारनिष्ठतया स्वलक्षणत्वात्‌ अपि 
त्वभिप्छवादर्थेषु प्लवमानत्वादर्थरूपतया तत्त्वेनाभाव इति च॒ प्रतिपत्तेः। न हि सामा- 
न्यमिदमर्थेषु विद्यते । यथा तन्तिष्ठतया प्रतीयते। अतस्तेन रूपेण सालम्बनत्वेन न 
रूपिणी न सस्वभावा । तथा परीक्षाक्षमत्वात्‌ । अन्यथा पीतादयो5पि सितश्द्धादिष 
भवेयुरेव । तस्मानन सामान्‍य वस्तु | अवाच्यत्वाच्चावस्तु सामान्‍्यम्‌ । न खल सामात्य- 
न्तत्त्वान्यत्वाभ्या मवाच्यत्वेडपि वस्तु । कुत:--नि:स्वभावत्रया5वाच्यमिति । 





वातिकालद्ार-व्याख्या 
अथें से व्यतिरिक्त सामाश्व नहीं--यह कहना युक्रिति-यूक्‍त नहीं । 
समाधान -- सामान्य-बुद्धि में प्रतिभासमान क्ाकार को सामान्य तब कहा 
जा सकता था जब कि सामान्य में अरूपता या निराकारता सिद्ध होती। निराकार 


पदार्थ का अवभास होने के लिए उसमें नियमतः आकारारोप की & आवश्यकता होतो 
किन्तु उसका सामान्याकारेण दशंन माना जाता है। सामान्य में जैसे विषय की 


आन्ति नहीं मानी जाती । बसे ही “भ्रान्तिरेषा--ऐसा भी प्रतीत होता है। वह 


सामान्‍य स्वरूपतः भ्रान्ति नहीं, क्योंकि स्वाकारनिष्ठत्वेन वह स्वलक्षण है किन्तु कर्था- 


कारेण वह भ्रान्ति है, क्योंकि अर्थ प्लवमान (बाधित) है, केवल अनादि संस्कारों के 
द्वारा प्रतीयमान है, वस्तुसत्‌ नहीं | घटादि पदार्थों में 'घटत्व” नाम का कोई साप्तान्य- 


तत्त्व विद्यमान नहीं होता जेसा कि “घटेषु घटत्वमु” इस प्रकार प्रतीत होता है । जो 
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शद्भादि पदार्थ में मानने पड़ जायेंगे, फछत: सामान्य वसस्‍्तुसत्‌ नहीं । 





पद्माथ जहाँ प्रतीत होता है, वहाँ उसका वस्तुसत्‌ होना आवश्यक नहीं, अध्यथा पीत 
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यदि वस्तुनि वस्तूनामवाच्यत्व॑ कथष्चन | 
च्ट 
नव वाच्यप्नुपादानभेदादू भेदोपचारत। ॥ ३३ ॥ 
अतोतानागतेः्प्यर्थ सामान्यविनिषन्धना। । 
श्र॒तयो निविशन्ते सदसद्धमं! कर्थ॑ भवेत्‌ ॥ ३४ ॥ 
वातिकालद्टारः! द 
यत्त तत्त्वान्यत्त्वाभ्यामवाच्यन्तदस्वभावम। अवश्यं हि भवता भावेन तत्त्वा- 
न्यत्त्वाम्यामवाच्येन न भवितथ्यम्‌ । अथ सामान्यान्तरादस्यत्त्वेन वाच्यमेवेति नियमेन 
भेदे सति वस्तुना सामाण्येन भवितव्यम्‌ । यदि वस्तुव्यक्तेरपि तत्त्वात्यत्त्वाम्पां वाच्य- 
म्भवेत्‌ । तत एवावाच्यत्वादवस्तु । तत्सम्बन्धादेवावाच्यता तत इत्ति चेतू। व्यतिरि: 
क्तस्प कार्यका रणभाव एवं सम्बन्ध: । तत: सवंकार्याणाडूगरणापेक्षयाइवाच्यत्वम्भवेत्‌ । 
नच धूमोःम्नेस्तत्त्वान्यत्त्वाम्यामवाच्यः । देशाभेदात्‌ सामान्यस्य व्यवतेरवाच्यतेति 
चेत्‌ । न देशो तामास्ति वस्तुतः पदार्थादपरः | भेदाप्रतिभासे कथम्भेदाभावों न भवेत्‌। 
भेदप्रतिभा सने केनाभेदः । ततस्तत्त्वान्यत्वादप्र: प्रकारो नास्ति वस्तुन इति कुतश्रिद- 
प्यवाच्यत्वादवस्तु । सामासन्‍्यान्तरादपि नव तदसभेदेत वाच्यम्‌ | सामान्यान्तरस्यथाषि 
वस्तुत्वसिद्धे:। अथ परिकल्पितादरपि भेदेन वाच्यत्वे वस्तु । दाद्मविषाणादीनामपि पर- 
स्परम्भेदाद वस्तुताप्रसज्भः | उपादानभेदात्तिष्राम्भेदों त परमार्थेत:। शशादिमस्तकभेदो- 
पादानब॒ुद्धिरिवासा भिद्यते न हशशविषाणादय इति चेत्‌। इहाप्येवमुच्यमाने को 
विरोध! । व्यक्त्युपादानभेदादत्रापि बूद्धिभिद एव न वस्तुभेद: इति। तदाह-नेव 
वाच्यमुपादानभिदादिति । । े 
यदि च सामान्य व्यक्तिवा वाच्यं शब्दानाम्भवेत्‌ । अतीतानागत वाच्यन्न स्पात्न 
चैवं यावता । यत्तो हि--अतीतानागतेष्प्यर्थ इति॥ 
वातिकालडू र-व्याज्या 
सामान्‍य किसी शब्द का वाच्य न होने के कारण भी वस्तुस्वरूप नहीं । तत्त्व 
और भनन्‍्यत्वरूप से अवाच्य होने पर भी सामान्य को वस्तु मान लिया (जाय--ऐसा 
सम्भव नहीं, क्योंकि जो पदार्थ तत्त्व और अन्यत्वरूप से वाच्य नहीं होता, वह अवस्तु- 


का होता है। वस्तुस्वरूप भाव को कभी तत्त्व और श्स्यत्वरूप से अवाच्य नहीं होना 
चाहिए। 


प्रश्श--एक सामाश्य “सामान्यान्तरादन्यत्वेन” निर्वाच्य क्‍यों नहीं ? 
उत्तर-यहाँ घामान्य का अन्यत्व और अनन्यत्व अपनी आश्रयीभूत व्यक्ति से 
विचारणीय है, वह निर्वाच्य नहीं, अतः वस्तु नहीं अर्थात्‌ सामान्य को तब वस्तुस्वरूप 


माना जा सकता था, जब कि उसमें व्यक्ति की अप्रेक्षा अभिन्नत्वेन या ल्मिलरकम निर्वा- 
च्यता होती | वसा न होने से सामान्य अवस्तु है । 


प्रन्‍न--सामान्य अन्तर से भी सामान्य का भेद नहीं कहा जा सकता क्यों कि 
सामान्यान्तर में भी वस्तु सिद्ध है। यदि परिकल्पितपदार्थ से भी अस्यत्वेन वाच्यता 
मानकर वस्तु सिद्ध क्रिया जाता है तब शश्वविषाणादि का भी परस्परभेद देखा जाता 
है अत: उनमें भी वस्तुता प्रसक्त होती है। आश्रयीभूत व्यक्तियों का भेद होने से यदि 
उनका भेद नहीं माना जाता फिर शशविषाणादि के उपादान विषयक बूद्धि ही भिन्न 
होती है. शशविषाणादि नहीं । ऐसा मात्तने पर प्रकृत में भी कोई विशोघ प्रसक्त नहीं 
होता क्योंकि व्यक्तिरूपा उपादान के भेद से ही सामान्य में बूद्धि भेदमात्र है, वस्तु भेद 
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जाति पदार्थ को तत्व और तदन्यत्व ( अभेद या भेदरूप से ) निर्वेचन न हो 
सकने के कारण अवस्तु माना गया है, किश्तु एक सामान्य ( धषर्वत्व ) का अन्य 
सामान्‍य (गोत्व) से वस्तुतः भेद नहीं है। केवल आश्रयीभूत ककः [ रवेत अश्व ] और 
शाबलेय [चित्ता] गौ के भेद से सामान्य में औपचारिक भेद माना जाता है। दूसरों 
बात यह भी है जो सामान्य विषय में अतोतादि व्यवहार न जाता है--आसीत्‌ घट, 
भविष्यति घट:, इससे असत्‌ घट का भी सामान्य धर्म ध्वनित होता है किन्तु असद्‌ धर्म 
में सामान्य धर्म वैसे ही नहीं जेसे शशविषाण में तीक्ष्णत्वादि धर्म ॥ ३३-३४ ॥ 
उपचारात्‌ तदिष्ट चेढू वतमासघठस्प का। 
प्रत्यासक्तिरमावैन या पठादो न चिद्यते ॥ १५ ॥ 
। वातिकालछूा रः 
यद्यतीते5पि वस्तुन्यनागते5पि व) सामान्यम्त्रतीयेत तर्तताह सामान्यमतीताना- 
गतस्यावस्तुन: सदसतो धर्म: कथम्भवेत्‌ । न ह्मयसतः सन्धर्मो भवति | सत एव व्यक्त्यन्त- 
रस्प घर्म इति चेत । तद्धर्मतया प्रतीबभानस्थ कथम्रतीतत!। ब्षतीतव्यक्तिवलिन हि 
सामान्यस्यातीतता न स्वृत्त:। तेनातीठघोगितया श्रामान्यस्थातीततेति । नियमेन 
सामान्यमम्ततो धर्म: (यश्राप्ततों धर्म:) रंन्र भवति | यथा शशविष्वाणत्वमभावत्वं वा। 
सन्‌ वाउस्ततो धर्मों न भवति कार्योत्पादनश क्तिवदडःकुरा दी चा मू । को विरोध इति चेत , 
संबंधाभाव एव । न ह्यसता संबंध: शक्‍य: प्रतिपत्तुम्‌ । तथा चेत्‌ सामान्यमप्यसदेव 
प्रतीयते, यथा व्यक्तिविशेषाभावात्‌ । व्यक्तिरपि तहि सत्येव प्रतीयते भतीतानागतस्थ॑ 
सत्त्वात्‌ । यदि सत्कथमतीतम्‌ | भ्रतिपत्तेरतीतत्वात। सापि प्रतीतिः प्रतीयत एवं । 
अप्रत्यक्षतया ग्रतीतिरिति चेत्‌, न, अभ्नत्यक्षताया एव स्वरूपप्न तिपत्ताव भावा दित्यु- 
क्तम्‌ | तस्मादसतो्तीतादेरन धर्म: सत्सामान्यम्‌ | तथा हि-3पचारात्‌ तविष्ठञ्चेदिति। 
वार्ति काल छू र-व्या ख्या 
नहीं । अतः: कहा गया है “नव वाच्यमित्यादि” । 
यदि सामान्यवृत्ति शब्दों जा वाच्य होतो तब अतीत और अनागत पदाथ॑ भी 
वाच्य होना चाहिये, कन्तु ऐसा नहीं देखा जाता | यदि अतीत था अन।गत बस्तु में भो 
सामान्य की प्रतीति होती है तब सामान्य अतीत और अनागत अवस्तु आत्मक व्यक्तियों 
का धर्म क्योंकर होगा, क्योंकि असत्‌ का श्रद्धम॑ कभी नहीं होता । यदि कहा जाय 
शब्दरूप व्यवत्यन्तर का धर्म है तब श्रर्त उठता है कि वर्तमान धर्मतया प्रतीयमान 
बत॑मान में अतीतता केसे, क्योंकि अतोत्त व्यक्ति के आश्रित होने के कारण ही साम्रान्य 
में अतीतता का व्यवहार होता है, स्वत: नहीं । इस प्रकाश अतीत व्यक्त से सम्बन्धित 
होने के कारण सामान्य में असत्‌ को घमंता होनें से वह सद' कंसे होगा ? जैसे कि 
शशविषाणत्व अथवा अभावत्व, सत्‌ या असत्‌ का धर्म वेसे ही नहीं होता जैप्ते कार्यो- 
त्पादन को शक्ति अंकुरादि में | प्ररव उठता है कि यहाँ विरोध क्‍यों ? ४सका उत्तर है 
संबन्धाभाव अर्थात्‌ असत्‌ के साथ कोई भी सम्बन्ध नहीं किया जा सकता | यदि 
सामान्य भी वेसा ही है तो उसे भी वेसा ही मानना होगा ज॑से कि व्यक्ति, क्योंकि 
उनमें भी कोई विशेषता नहीं । व्यक्ति भी सत्‌ क्‍यों नहीं मानी जाती, उसका उत्तर है 
“यदि सत्‌ कथम्‌ अतीत#” उसकी प्रत्निपत्ति अतीत है तब उसकी प्रतोति कंसे, प्रत्यक्षतया 
प्रतीति मानने पर अप्रत्यक्षता का अभाव अ्रसक्‍त होता है यह कहा जा चक्रा, फछत:ः 
अतीतादि असंत्‌ व्यक्तियों का धर्म सामान्य नहीं हो सकता । 





ब्ढ्ल 
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यदि सामान्‍य में उपचारतः असत्‌ व्यक्ति की धर्मता विधक्षित है, वस्तुतः नहीं, 
तब सत्व घट में परिहृष्ट सदधर्मता का उपचार अस॒द घटादि में भी होना चाहिये। 
यदि कहा जाय कि सामान्य का आश्रयीभूत घट का अभाव है तब उस अभाव के साथ 
सामान्य की कोई भी प्रत्यासत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि घटत्व का उपचार घढ से 
भिन्न पटादि में नहीं देखा जाता ॥ ३५॥ ' 

वातिकालद्धारः 

अस दित्य सिद्धो हेतु: । उपचारात्‌ तदिष्टम्‌ असद्धमेत्वन्न प्रमार्थत इति। असद्धमं- 
त्वमसिद्धों हेतु: । यच्चोपच रितन्तत्तत्र परमाथेतो नास्तीति तत्रातीतानागते सामान्यस्य 
परमार्थतः सत्त्वाभावात्‌ सत्त्वप्ृसिद्धों हेतुरित्य भिप्राय: । 

अन्र परिहार:--तत्रातीतादी सामान्यधमंस्प चोपचार:। शब्दस्य व्यक्ष्तेबंति 
पक्षा:। यदि सापान्यस्योंपचार: | तदयुक्रतम्‌ | व्तंत्रानघटे यत्‌ सामान्‍्यन्तस्योंपचारो- 
उतीते सम्जन्धात्‌ सो दृश्याद्वा | अन्यथा प्रत्यासछ्तिरहिते उपचारे5तिप्रसद्ध:। न चासता 
संबंध: साहइय॑ं वा ! सत््वप्रतज्भाद्‌ अतीतादेरवि सत्त्वसिति प्रत्युक्तम। अथ शब्दस्यो- 
पचार: | तदप्पयुकतम्‌ । अर्थमन्तरेण शब्दस्याप्रवत्ते:। प्रवृतो वाइभावेइपि शब्दा: प्रव- 
त्तनत इति प्राप्तम्‌ । तज्च सामान्यमतो न वस्तु । अथ व्यक्तेरुपचारस्तत्रापि प्रत्या- 
सत्या भवितव्यम्‌ । अप्रत्या छत्तिकस्योपचा रस्वायोगात । शब्दोपचा रे5प्ऐेतदेव वाच्यम्‌ | 
अथातीतानागतयो रे क्वाए्‌ रूपसाहश्बादुगचारस्तदेवात्तीतमर्थेक्रिया तु नास्तीति तत 
उपचा रोज्थक्रियाया इति शस्षामान्यमेत्र तत्र भ्रतीयत्ते नेतरथा। तथा तह सबंमस्ति 
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. वातिकालड्डु र-व्या ख्या । 
आक्षेप--“असतः संबन्धो ,न संभवति असत्वात्‌”, यहाँ पर असत्त्वहेतु: असिद्ध दै 
क्योंकि असद्धमंतां औपचारिक है परमार्थत्त: नहीं, शर्थात्‌ जो उच्चरित होता है वह 
नहीं होता, अतोत और अनागत में सामान्य परमाथथता रहने के कारण श्रसत्त्व हेतु 
असिद्ध है| उक्त भाक्षेपर का परिहाय यह है भ्रतीतादि में सामान्य धर्म का उपचार होता 
हैं शब्द या व्यक्ति पक्ष है और सामान्य का उपचार कहा जाता है वह युक्त नहीं, 
क्योंकि वर्तमान घट में जो सामान्य (घटत्व) है, उसका उपचार अतीत घट में किसी 
सम्बन्ध या साहर॒य के कारण होता है । प्रत्यासत्ति (सम्बन्ध) के बिना छपचार मानने 
पर अतिप्रसद्ध उपस्थित होगा कि सिंह कै असहश निर्बल बेल आदि में भो 'सिद्द” 
शब्द का उपचार होने लगेगा । सत्‌ ओर असत्‌ का न तो सम्बन्ध होता है भोर न 
साहवइय । अतीतादि में सत्त्व मालने पर उन्तका सत्त्व-प्रसज्ञ दिखाया जा चुका है। 
असत श्रर्थ में शब्द का भी उपचार नहीं हो सकता, क्योंकि अर्थ के बिना शब्द की 
प्रवुत्ति किस में होगी ? अर्थ के बिना भी शब्द की प्रवृत्ति मानने पर घटाभाव में भी 
घटो5यम्‌'--इत्यादि छब्दों की प्रव॒त्ति प्रसक्त होती है। फलतः असत्‌ सामान्य को 
वंस्तुतत््व नहीं माना जा सकता । असत्‌ सामान्य में यदि द८प्रक्तिका उपचार माना 
जाता है, तब भी उसके साथ व्यक्ति की प्रत्यासत्ति होनी चाहिए, क्योंकि अप्रत्यासत्तिक 
( असम्बद्ध या असहृश) पदार्थ का उपचार नहीं होता-यह कहा जा चुका है। 
शब्दोपचा र भी अर्थ के बिना नहीं हो सकता-यह कह चूके हैं । ह 
अतीत और अनागत पदार्थों का एकत्व तथा साहदय होने के कारण उपचार 
हो जाना चाहिए---तदेवाती तम्‌' | दाहादिरझूप अर्थक्तरिया न अतीत वक्ति में दद कौर न 
अनागत वत््ि में । अतः अथेक्रिया का छपचार हो सकता है। यदि वहाँ व्यक्त भी दै; 
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वातिकालद्भारः 
कथमतीतत्वम्‌ । अधंक्रिया नास्ति तेनेति चेत्‌ | यदि सा नास्ति सेवातीता कथम्भावः | 
तद्योगादू भावोध्प्यतीत एवेति चेत्‌। तद्योगः केन प्रतिपन्नः । प्रतीतावभावस्यापि 
प्रतीति: | अषि च-- 
शर्थक्रिपाईप तस्पास्ति सवंमस्तीति दशंने | तस्य/भावे कथम्भावस्थावभावों भाविको भवेत्‌ ॥| १६५ ॥ 
अथ संवृत्याइ्तीतादिता परमाथंतः सवंमस्त्येवेति चेत्‌ । 
केय॑ संवृत्तिररथंस्प ज्ञानालम्बनता यदि । परमार्थ एवं ध्कलः सत्यता संवृत्ते: कथम्‌ ।। १९६ ॥। 
असद्रपपदार्था लम्बना हि संवृतिस्तत्त्वसंवरणात्‌ । तत्त्वश्रकाशने तु न संवृतिनाम | 
अतीतादिकजञ्च यदि संवृतिं परमार्थ:। अतोतादिरूपताव्यतिरेकेण भावस्याभावत्न 
किड्चित्‌ तत्त्वमिति स्थात्‌ | वत्तंमानम्परमार्थज्चेदतीतादिक संवृतिर॒प रमाथं इति 
सामान्यमवस्त्विति सिद्धमू्‌)न हि वत्तमानमात्रभावि सामान्यप्तिति सकल॑ सुस्थम्‌। 
तस्मान्नोपचारो नाम वस्तुनि वाच्ये । तथायमेवो१चारो यदसत्प्रतिपादनम्‌ । 
अतच्च सामान्य व्यक्तित्रा । अतीतवस्त्वभिधायित्ां शब्दानासर्थ:। तथा हि यद्‌ 
दृष्टं तदेवाध्यारोप्यते | तदप्यसत्‌ । 
येन रूपेण तद दृष्ट्तेनेवारोप्यते न हिं। येत्र दुष्टन्न तद्‌ वस्तु तेनारोप्यते तेन हि॥ १९७ || 
किक ज़़़ड2र - बातिकालकछार-व्याज्या 
सामान्य भो और अथ॑क्रिया भी, तब वहाँ सब्र कुछ है, अतीतत्व कंसे ? अथंक्रिया 
नहीं । यदि अर्थक्रिया नहीं, तब अथक्रिया ही अतीत म।नी जायगी, भाव पदार्थ नहीं। 
अथंक्रिया के अतीत होने से भाव भी अतीत हो जाता ना मानने पर प्रइन उठता 
है कि भाव के साथ अथंक्रिया का योग ( सम्बन्ध ) किस के द्वारा भ्रतिपन्न (ज्ञात ) 
हुआ ? सम्बन्ध को प्रतीति होनें पर भावपदाथ की भी हक माननी होगी । 
दूसरी बात यह भी है कि जिसकी ऐसी मान्यता है कि 'सवमस्ति,' उसकी दृष्टि 
में अर्थक्रिया भी है। अथक्रिया का भाव होने पर भावपदार्थ का भाविक (पारसाथिक) 


अभाव क्योंकर होगा 2? ॥ १६५॥ शा 
शंका-- अतीतादिरूपता तो सांवृतिक है ओर पदसार्थत+ सब कुछ है । 


समाधान--यह अर्थ की संवृति क्या है ? यदि पदार्थगत ज्ञानालम्बनता हो संवृति 
है, तब यदि सकल पदार्थ सत्य हैं, तब संवृति-सत्यता कसे ? ॥ १६६॥ अर्थात्‌ 
रज्ज-सर्पादि के समान अप्तत्‌ पदार्थों को विषय करनेवा[ली भ्रविद्या-वृत्ति को संवृति 
कहा जाता है, क्योंकि वह रज्जु आदि वस्पुतत््व को आवृत (आच्छादित) करती है। 
वत्त्व का प्रकाश होने पर संवृति नाम की कोई वस्तु नहीं रह जाती। अतीततादि 
यदि संव॒ति है, तब परमाथ नहीं | अतीतादिरूपता यदि परमार्थ नहीं, तब भतीतादि- 
रूपता से व्यतिरिक्त भाव की कोई सत्ता नहीं, अतः कुछ भी तात्त्विक्र नहीं रह जाता। 
यदि वरतंमान परमार्थ और अतीतादि संवृति या अपरमार्थ है, तब सामान्य पदार्थ 
अवस्तु घिद्ध हो जाता है, क्योंकि सामान्य तत्त्व कोई वर्तेमानमात्र भावी नहीं--इस 
प्रकार सकल समञठ्जस हो जाता है। फलतः वाच्य वस्तु में उपचार नहीं हो सकता। 
अत: उपचार का यही स््ररूप रह जाता है--असत्‌ का प्रतिपादन । 

शंका--असत्‌ है--वह सामान्य या व्यक्ति, जो घट आसोंत्‌”-इत्यादि अतीत 
वस्तु कि अभिधायक दाब्दों का थर्थ हैं। जो हृष्ट पदार्थ है--रजतादि, वहीं आशेषित्‌ 


होता है । 





ही 
ता 
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वातिकालद्धारः 
अथातीतादो प्रवत्त॑मान: प्रत्ययस्तदुदेशकालसम्बन्धितया प्रतीयते । ततो5तीतै5- 
पीदानीन्तदेव पूर्वेकृतं रूपमारोप्यते । यथा वाद्ीके पृव॑ह्टगोत्वारोप)। एवन्तह्म॑नती- 
ते5पि तस्मिन्‌ पूर्वरूपारोप एव प्रतीयते नान्‍्यथाब्नुमानेनापि साम्रान्यम्प्रत्येतुं शक्यम्‌ । 
ततः सर्वत्रीपचार एवं न परमार्थं: सामान्यम्‌ । सवन्नारोपलक्षणत्वात्‌। अथ प्रत्यक्षेण 
विद्यमानमेव सामान्यडःगह्मयते त्त्परमार्थों भविष्यति | तत्तहि नानुमानादिना प्रतीयत 
इति तदव॒रुतु सामान्यम्‌ । 
अथ प्रत्यक्षेणापि यत्‌ पूवंसाधारणमस्पष्टाभं रूपम्प्रतीयते शब्दतो5पि तदनुमान- 
तो5पि तथव प्रतोयते । स्पष्टत्वन्तु तत्र व्यक्तेरेव प्रतीयते । ततो यदि नामविदमेषांशे न 
प्रवत्ततेउनु मानं शाब्दं वा सामान्‍्यांशे तु अस्पष्टावभासिनि प्रवत्तंत एवं । तदप्यसत्‌ । 
प्रध्यक्षतेव नास्त्यत्र साभान्येध्तक्षमावत्तः । असाक्षात्करणाच्चेतत्‌ यश्चादेवाभिधास्यत ॥ १६९८॥। 
न खलू पूर्वेप्ताधारणतायामध्यक्ष मिति प्रतिपादयिष्यते । नष्ठेडपि च पृव॑विशेषे 
तत्साधारणता प्रतीयमाना कर्थं वस्तु | सदप्तद्धमं: कथम्भवेदित्युक्तम्‌ । 
अथोभयसाधारणत्वे कथमवस्तुता वस्तुतापि भवेत्‌ ॥ तदप्ययुक्तम्‌ । न हि वत्ते- 
वातिकाललूग र-व्याख्या | 
समाधान--जो वस्तु जिस रूप में न जाती है, उसी रूप से अरोपित नहीं 
होती | इसके ठीक विपरीत जो वस्तु णित्त रूप से हृष्ट नहीं, छढसी झूपसे आरोपित 
होती है ॥ १६७ |। 
शंका-स्वप्त-द्रष्टा को अतीतादि पदार्थों का वतंपानत्वेन भान होता है, अतः 
अतीतार्थ में भी 'इदानीं तदेव--इस प्रकार आरोप होता है। जैसे--"गोौरवाहीकः”-- 
यहाँ पर वाहीक (चरवाहा जाति के व्यक्ति) में गोत्व का आरोप देखा जाता है। इस 
प्रकार अनतीत (वर्तमायादि) में भी पूर्व-पृवं रूप का आशरोए ही. प्रतीत होता है, 
अनुमान के द्वारा भी अन्यथा सामान्य की प्रतीति ऑाँकी नहीं जा सकती । फलत: 
सवंत्र उपचारतः श्रतीति सिद्ध होती है, मुख्य प्रतीति कहीं भी नहीं | & 
समाधान--प्रत्यक्ष के द्वारा विद्यमान सामान्य का ही ग्रहण होता है, वह प्रत्यक्ष 
ज्ञान पारमा्थिक ( मुख्य ) हो जायगा। तब तो वह सामान्य अनुमानादि के द्वारा 
सिद्ध नहीं होता, भतः वह अवस्तु मात्र है । यदि कहा जाय कि प्रत्यक्ष के द्वारा पू्व॑- 
साधारण थश्योर अस्पष्टाकारतया जो प्रतीत होता है, वह शब्द और अनुमान के द्वारा 
भो वसा ही प्रतीत होता है। अतः यदि अनुमान नाम-विशेष (शब्दविशेष) अंश में न तो 
अनुमान प्रव्रतत होता है ओर न शाब्द । सामाध्यांश में तो प्रवत्त होता है, क्‍योंकि वह 
अस्पष्टावभासीं है। द ४ 
ऐसा कहना भी असत्‌ हो है, क्योंकि सामानन्‍्यांश में जब प्रत्यक्षता ही नहीं, वह 
अक्ष-गोचर ही नहीं । उसका साक्षात्तरण सम्भव नहीं-यह पदरचात्‌ कहा जाय॑गा 


॥१६८॥ पूर्व विषय की समानता या साधारणता में अध्यक्ष की प्रवत्ति नहीं होती-- 
यह कहा जायगा ॥| १६५॥। एच ॥ हि उपर 


पूव-समानता प्रत्यक्ष-द्वारा गृहीत नहीं होती--यह आगे चलकर कहा जायगोा 
पूर्व पदार्थ के नष्ठ हो जानें पर तत्समानंता प्रतीत होती है, वह वस्तु क्योंकर होगीः? 
समानता सद्वस्तु का धर्म है, वह असत्‌ पूर्व पदार्थ का। धर्म नहीं हो 'सकता--यह पहले” 


भी कहा जा चूका है । 
६२ 5 55: *ह श्िछ ॥ ऊेी आल 3 
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बुद्धेरस्खहिष्ता वृत्तिप्नुख्यारोपितयों! सदा। 
सिंदे माणवके तदर॒द्‌ घोषणाप्यस्ति छोकिकी ॥ ३६ ॥ 
यहाँ वृत्ति पद की ल्लावृत्ति करके द्वितीय व्‌त्ति पद धरहिलष्ट अकार के साथ 
जोड़ा जाता है, इस प्रकार परिनिष्पन्न अवृत्ति पद गौण अथे के साथ अन्वित होकर 
विवक्षित अथ का बोधक होता है, अर्थात्‌ (सिहों माणवकः यहाँ पर सिंह पदार्थ मुख्य 
इसलिए है कि उसमें घ्िहज्ञान की व॒ृत्तिता अस्खलित-गतिक [ अबाधित ] है ओर 
माणवक गौण भ्र्थ इसलिए माना जाता है कि उसमें सिह-बुद्धि की अवृत्तिता अबा- 
घित है। गौण-पुख्य व्यवहार इसी पअकार से लोक में असिद्ध है ॥ ३६॥। 
यत्र रृढ्यासदर्थोडपि जने। शब्दों निवेश्चितः । 
स मुख्यस्तत्र तत्सास्याद्‌ शोणोडल्यन्न श्छहद्गति। ॥ ३७॥ 
फलतः जिस विषय #£ असद-अर्थंक छाब्द रूढिवृत्ति से वाचकत्वेन व्यवहृत 
होता है वह मुख्य अर्थ उच्च विषय की सदुशता भात्र के आधार पर एस छब्द का 
प्रयोग स्वछद-ग त्तिक या बाधित हो जाता है । उसे गौष कहते हैं! इस व्यवस्था कै 
द्वारा जो गोण-मुख्य की परिभाषा इच्त प्रकार की जाती थी कि सदर्थविषयत्व॑ मुख्यत्व॑ 
ओर असदर्थविषयत्वम्‌ अधुख्यत्वम्‌ , वह व्यवस्था निरस्त हो जाती है ॥ ३७ ॥ 
बातिकालल्ार: 
पान। प्रतिभाषोज्तीतअत्ति ब्राप्तेज सहैकतयः प्रतीयते । अनेकप्रतिभासे व कान्या साभा- 
रणता नाम । तस्मादतीतादिरूपप्रतिभासनात्‌ असदेव शब्दविषयः न चाव्रोपचार:। 
नस्सब्त्प्रध्ययविषयत्रात्‌ | यतः--बुद्धे रस्द्नलिता वृत्तिरिति । 
बुद्धेरेवास्खलिता वृत्तिमुख्यारोपितयोनिबन्धनम्भवत्यन्यथा च॑ स्खलद्गर्तिहि 
इत्ययों माणवके तेन सिहत्वमुपचरितम्‌। अन्यत्र सिह एवं तथेति मुख्यन्तत्‌ | अन्र तृभय- 
त्रापि न स्खल्प्रत्ययविषयता ततो नोपचार। | अम्नदर्थतथो चार इंत चेत्‌ । यद्यस॒दर्थ- 
प्रत्ययविषयता तथा सति साम्रान्यन्तत्त्वादेवावस्त्विति सिद्धमू किच्च--यत्र रूढ्या5प्तद- 
थॉ5पीति । 
वातिकालड्ूा र-व्या झ्या 
साधारणता ( समानता ) पूर्व और परपदार्थों का धर्म है। पुर्व पदार्थ असत्‌ है, 
बत! वह समानता अपद्धमंत्वेन असत्‌ और पय्पदार्थ सत्‌ है, अतः सद्धमेत्वेन सत्‌--यह 
क्योंकर होगा ? यदि कहा जाय कि वर्तमान और अतीत प्रतिभासित अर्थों की एकता 
विवक्षित नहीं कि एक में विरुद्ध सदसद्रपत। प्रसक्त होती ! तब तो: अनेक रूपों का 
प्रतिभास होने पर साधघारणता ओर क्या होगी ? फलतः अतीतादिरूप का प्रतिभाप्त 
होने से शब्द का विषय असत्‌ ही हैं। डपचार सम्भव नहीं, क्‍योंकि: प्रतिभास में 
मुख्यार्थ-विषयता बाधित नहीं, क्योंकि पसिंहादि-बुद्धि की विषयता ही मुल्याथ और 
गोणारथं की निर्णायिका है अर्थात्‌ वह वृत्तिता जहाँ अबाधित है, वह मुख्य धिह और 
जहाँ (माणवक्रादि) बाधित है, वह 'सिंह' शब्द का गौण अर्थ है। भ्रक्ृत में अतीत एवं 
वत॑मान--दोनों में गोत्व बाधित नहीं, अतः कहीं पर भी उपचाणश नहीं | अतीत गौ 
ग्यक्ति असत हैं, अतः उसमें गोत्व-ज्ञान की विषयता असदर्थेक् होने से उपचार क्यों 
नहीं ? इस प्रश्न के उत्तर में हमारा कहना है कि इस प्रकार तो गोत्व सोमान्य की 
जवस्तुता स्वतः सिद्ध हो जाती है यही तो बौद्धवादी को छिद्ध करना था। ०, 
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वातिकालछू रश 
अभावशब्दो ह्यभावे5स्ख लदु॒गतित्वान्मुख्यः | भाव एवाप्रयोजनत्वादस्यत्र पुत्रा- 
दावभावशब्दो गौण इति लोकप्रसिद्धि: । तस्मादभावों भावे च समानत्वादप्रतीतादो न 
सामान्य वस्त, अवस्तुग्राहिप्रत्ययसम्चानाकारग्रहणात्‌ । अथेतदेवोपचरितत्व॑ यदसति 
बस्तनि प्रवत्तनम्‌ । समानाकारतायां असत्ति प्रवत्तंतमिति कुत एततु। प्रतौतेरेष तथा 
भावादिति चेत्‌ । नन्‍्व विज्ञाननाशो ब्रतीतिभेदो5पि नास्त्येव । याप्यसौ नष्ठ इति प्रतीतिः 
साप्यनष्ठे भवति । सन्देहों भविष्वतीति चेत्‌ । सप्देहोडपि न स्यादेव यदि वस्तु प्रति- 
भासेत । पतिभासमाने5पि साहश्यात्‌ सन्देह इति चेतू । ते: कडए, 
नन्‍्वभेदे5पि नोपलक्षितवो: साहश्यमिति शक््यं बकतुम्‌ । अनुपलक्षणे तु भेदस्थ 
तत्वमेव ने साहइश्यम । अथ कालभेदाद भेदः | तदसत । 
कालमेदेत यो भेदस्तत्त्वातत्वग्ततः कतः । सदर्थत्वेषषि कालए्य भेद: प्रत्यययोध्न॑ किम ॥१९९०॥ 
यथा भवतः सदथत्वेषपि पूर्वापरप्रत्यययो: कालभेदस्तथ वा सदसथेत्वेषपीति कुतः 
क इसलिए । वाविक्षासडू र-व्या ख्या 
दूसरी बात यह भी है कि 'अभाव! शब्द अभावरूप अर्थ में अबाधितवृत्तिक द्ोने 
से मुख्य है। पुत्रादि भाःवपदार्थों में अ॥ब' शब्द गोण होता है-ऐसी लोक-प्रसिर्द्धि 
है--निकस्मे पुत्रों का होता न होगा बधावर है'। अतः भाव और अभाव में समान 
ओर अतोताबागत हूप असत्‌ पदार्थों में रहने के ऋरण सामान्य वस्तृतत्त्व नहीं । 
अवस्तु-प्राहों विकल्प ज्ञान के द्वारा गृहोत होने के कारण भो साप्रान्य वस्त्रूप नहीं। “' 
यदि कहा जाय कि नित्य सामान्य का ही अ्तोत घटादि में उपचाश होता है और 
उपचर्दितत्व का अर्थ हैं --असत्ति बस्तुनि प्रवरतंनम्‌ः । सप्तानाक्ारतारूप सामाध्य को 
अप्तत्‌ वस्तु में अत्रत्ति क्या है ? इस प्रशव का उत्तर है-प्रतोति | अर्थात्‌ 'आसीद 
घट/-इच्च प्रकार अतोतादि घटों में सामान्य को प्रतोति ही श्रवृत्ति है ओण यही 
उपचार हैं। विज्ञान के नष्ट हो जाने वर प्रतीति भी कंप्ते सम्भव हो सकेगी ? इसका 
कारण यह है हि जो “असोौ नष्ठ:”-ऐप्वी प्रतोति है, वह औपचारिक रूप से तो उत्त 
अनष्ट होने पर हो हो सऊेगो | यदि निरचयात्मक प्रतीति नहीं हो सकतो, तब सन्देहा- 
त्मक तो हो जायगी--ऐप भी नहीं कह सकते, क्योंकि विषयवस्तु के प्रतिभाधित होने 
पर सन्देह कभी नहीं हो सकता । वस्तु के प्रतिभाप्तमानत होने पर भी साहंश्य के आघार 
पर सन्देह क्‍यों न होग। ? इसका उत्तर यह है कि अतीत और वतंमान व्यक्ति का 
अभेद होने पर भी तब तक साहह्य का भान अनुयोगी और प्रतियोगी भूत दो व्यक्तियों 
का प्रतिभास होने या न होने पर नहीं हो सकता । 
अतीत ओर वर्तंध्रान काल का भेद होने से भिन्‍न पदार्थों को साहव्य-बोध हो 
जायगा --ऐसा कहना भी असत्‌ है । क्योंकि काल-भेद से जो वस्तु का भेद माना जाता 
है, उससे तत्त्वता ( बस्तुधा ) ओर अतत्त्वता (अवस्तुता ) का ज्ञान कैसे होगा ? 


यद्यपि काल सत्पदार्थ है, तथापि दो पदार्थों का भिन्‍त हो सकता है, चाहे वे पदार्थ सत्‌ 
हों या असत्‌ ॥१६६॥ 


जैसे आपके मत में सदर्थक दो ज्ञानों का कालभेद है, वेसे ही हमारे मंत में 
असदर्थक दो. प्रत्ययों (ज्ञानों) का काल-भेद होता है। 2 2 


अतः कालभेद के आधार पर. सद्ंत्व असदर्थव्व का निर्णय नहीं किया जा 
सकता। | | । 2 पे 
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वातिकालक्का रः 
कालभेदात्‌ सदर्थेतरविभाग: । अथानुमानात्‌ सदर्थंता ननु मानमप्यतीतानागतयोर- 
स्व्येव । लिज़विशेषादतीतादिविभाग इति चेत्‌ । तथा हि लिज्ञात्‌ किज्चिदतोततया 
किड्िचिद्‌ वर्तमानतया5परस्तु भावितयेति नास्ति बुद्धे! समानत्दम्‌। तदसत्‌। 
लिज्भादुत्पर्यमानापि यदि वस्तुनि सा भवेत्‌ । नाकारान्तरसन्देह: सर्वाकारपरिंग्रहात्‌ ॥२००॥॥ 
तस्मात्‌ तत्नापि स आकार: शब्दाका रवत्‌ सन्देहविषयत्वादवस्त्विति युक्तम्‌।न 
हि प्रतीयमान एवं सन्देह: | धाकारान्तरे सन्‍्देह इति चेत्‌ । धत्रोच्यतै-- 
तदाकारास्तरन्तत्र प्रतीतं यदि वाध्यथा | प्रतीतञ्चेन्त सन्देहः सन्दिग्धन्तत्क्षणोउन्यथा ॥॥२० १॥ 
यदि हि तस्य प्रतीतिः प्रतीतेरेव व सन्देह: । अप्रतीयमानमप्यना भासमेव कस्त्तत्र 
सनन्‍्देह, | यदि ह्यग्रतीयधानतेब सन्देह: सर्वंत्रावाभासने सन्दिग्धता भवेत्‌ । अप्रतीयमान 
एवं सब्देहो5परस्य विकल्पस्य चलावलस्य भाव दिति चेत । यदि प्रतीतिः कथं विक- 
ल्पध्य चलनम्‌ । किच्च कि स्वरूपस्थ चलममथ विकल्पस्य प्रमेयस्य । विकल्परवरूपस्य 
चलनेन प्रम्ेयसन्देह:। अथ प्रभेयस्य चलनन्द प्रतिभासमानस्य चलनाभावात्‌। अथात्र 
त सन्देह: | किमिदन्द्रक्यासि न वेति द्रक्ष्माणतायां सन्देह इति चेत्‌ । सापि प्रतिभाति 
त वेति | तदेव यक्षद्रयमक्षीणमावतंते । यदि द्रकष्माणता हष्ा कर्थ सच्देह:। न हृष्टा 
.. वातिकालड्टार-व्याख्या 
घंका--अनुमान के द्वारा सदर्थता की सिद्धि की जा श्वकती है । अनुमान के द्वारा 
अत्तीत और अनागत की भी सिद्धि की जाती है। लिज्जु-विशेष के आधार पर धतोत 
और अनागत का विभाग श्विद्ध हो जाता है, क्योंकि अनुमाच के द्वारा जो १दार्थों की 
सिद्धि हो जाती है उनका साधक लिज़् या पक्षधर्मंता और व्याप्ति इन दोनों धर्मों पे 
विशिष्ट हेतु-विशेष उसका साधक होता है । न्‍्यायदर्शन में अनुमान की प्रवृत्ति तीनों 
कालों में मानी गयी है, वर्तपान अग्नि की पधिद्धि धम्त से, अतीत वृष्टि की सिद्धि नदी- 
प्॒व से एवं. अनागत वर्षा को सिद्धि मेत्रों आदि से की जाती है। वर्तमान अर्थंसत्‌ अतीत 
और अनागत बअसत्‌ अर्थों की सिद्धि को जाती है, फलत: अनुमानज्ञान सदसत्‌ उभय 
पदार्थों को विषय करता है | अनुमान के द्वारा कुछ पदाथ अतीततया कुछ वतंमानतया 
ओर कुछ भावीतया भनुमित होता है, तीनों ज्ञानों की समानता सम्भव नहीं । 
समाधान-लिज् के द्वारा उत्पादित बुद्धि स्वंथा वस्तु को विषय नहीं कर 
सकती । वह सर्वाकाण वस्तु को विषय करता है, अत: उसका विषय संदिग्ध है, अवष््तु 
है । अनुमित आकार को छोड़कर आकारान्तण में सन्देह भी नहीं किया जा सकता 
क्योंकि वह आकारान्तर भनुभिति बूद्धि में प्रतीत होता है ग्थवां नहीं, यदि प्रतीत है 
तो संदेह कंसे और यदि अप्रतीत है तब भी सन्देह क्योंकर होगा ॥२०१॥ अर्थात्‌ यदि 
उत्त आकार की प्रतीति है तब प्रतीयमान होने के कारण उसमें सन्देह नहीं रह सकता। 
अप्रतीयमानवस्तु अज्ञात होने के कारण उस अंश में भी सन्देह चहीं हो सकता। यदि 
अज्ञात में सन्देह होता है तब सवंत्र सन्देह होना चाहिये । यदि कहा जाय अप्रतोयमान 
थ्रांकार में ही सन्देह होता है और भव्य विवल्प तो चलाचल स्वभाव का होता है। 
यहाँ पर प्रइन उठता है, यदि प्रतीति है तब वह विकल्पात्मक होने से विकल्प का चलन 
या अभाव नहीं हो सकता | चलन के विषय में ही सन्देह होता है, चलछन वस्तुस्वरूप 
है अथवा ,विकल्पक है ? विकल्परूप का चलन होते पर प्रमेय में -सन्देह नहीं होता, 
यदि प्रमेय का चलन माना जाता है तो वह भी नहीं कह सकते, क्योंकि प्रतिभासमाम- | 
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वातिकालद्धारः ञ्ल्थ 
चेत्कः सन्देह इति । अथ सामान्‍्यप्रत्यक्षाद्‌ विशेषाप्रत्यक्षाद्‌ विशेषस्मृतेरच॑सन्देह: । 
तदष्यस्तत्‌ । यत्त:-- 
पो5पी विशेषोषप्रत्यक्षस्तस्याप्रत्यक्षतेव का । पयु'दासप्रसज्याभ्यामपरनन निषेघनम्‌ ॥२०२॥ 
यदि पर्युदासः प्रत्यक्षादन्यत्संवेदनमप्रत्यक्षमति तदाउन्यदपि संवेदनं सालम्बन- 
मिति कथं सन्देह:। अथ न ज्ञायते कि सालम्बनमथान्यथेति ततः संदेह:। तत्रापि 
सालम्बनत्वम्प्रतिभाति न चेति तदेवावर्त्तत । अथ तन्निरालम्बनमपि सम्भवति विपयें- 
येण चेति संदेह: । प्रतिभासमात्रमेव तह नाथ: प्रतिभातीति कथं वस्तृविपयंयता&नु- 
मानस्य । सामास्यप्रत्यक्षादिति च विशेषणमनर्थकम । अनुमानप्रतीयमाने5पि संदहात्‌ । 
यत्र च विशेषेष्प्रत्यक्षता स किन्‍्तस्थेवान्यस्य वेति विकल्प: । तस्येव चेत्‌ स्वरूप कथ म- 
प्रत्यक्षता | अन्यस्य चेत्‌, कथन्तह॒शंनात्तत्र संदेह: । तदपि तत्र दृष्ठमिति चेत्‌। यदि 
नाम दृष्तम्तथापि हृष्ठमिति स्परणमस्त्‌ कथं सन्देह: | कदाचिन्न रृष्टमपीति चेत्‌ । अन्यदा 
न हृष्टमित्येवमपि ह्मरणमस्तु कः सन्देह:। उभयत्र युक्तमिति सन्देह एवेति चेत्‌ । 
कथमुभयह्टद्धालभेदे नेति चेत्‌ । स्मरणमपि तथंवास्तु कथ्थं सन्देह:। इहेदानीन् दृश्यत 
......!/!/.... वातिकालदूार-ब्याब्या 
पदार्थ का चलन निव्‌ त्ति कभी नहीं हो सकृती । यदि कहा जाय कि यहाँ दर्शन में 
सन्देह नहीं कि “अहूं द्रक्ष्यामि न वा” अंपितु द्रक्ष्ममाणता में सन्देह होता है। विषय- 
वस्तु यदि ह्ट नहीं तब सन्देह कैसे ? इसका उत्तर है सामान्य का प्रत्यक्ष-विशेष का 
अप्रत्यक्ष । और विशेष का स्मरण होने से प्रत्यक्ष हो जाता है जेसा कि न्‍्यायसूत्रकार 
नें कहा है -- 
वह भी कहना उचित नहीं, क्योंकि जो विशेष पदाथ अप्रत्यक्ष कहा गया है 
उसको अग्रत्यक्षता क्या, पर्युदास और प्रसज्य को छोड़कर और कोई निषंधक नहीं 
माना जाता ॥२०२॥ अर्थात्‌ थदि पयुंदास वृत्ति का सहारा लेकर प्रत्यक्ष से भिन्‍न 
अन्य संवेदन को यदि अप्रत्यक्ष कहा जाय तब अन्य ज्ञान में भी सालम्बनता का सच्तदेंह 
केसे होगा । यदि वह सालम्बनता या निरालम्बनता ज्ञात नहीं तब सन्देह हो ही नहीं 
सकता, उसमें भी सालम्बनत्व को प्रतीति होती ही नहीं । इस प्रकार की पूर्व आक्षेप 
परम्परा अवतरित हो जाती है। यद्दि कहा जाय कि ज्ञान निरालम्बत भी -हो सकता 
है और सालम्बन भी, अतः “'ज्ञानम्‌ सालम्बनं भवेत्‌” इस प्रकार का सन्देह बन जाता 
है तो वसा नहीं कह सकते, क्योंकि वहाँ पर केबल अथे का प्रतीयमानमात्र हो सकता 
है, न वस्तु ओर न वस्तु का विपयंय, सामान्यप्रत्यक्षात्‌ यह विशेषण भी अनर्थक है, 
क्योंकि अनुमान प्रतीयमानपदार्थ में सन्देह हो जाता है, केवल प्रत्यक्ष दृष्ठ में नहीं। 
यह भी यहाँ विकल्प होता है कि जिस विशेष में अप्रत्यक्षता है वह क्या उसी की 
अथवा अन्य की ? यदि उसी की तब वस्तु के स्वरूप में अप्रत्यक्षता कैसी ? अन्य की 
अप्रत्यक्षता से सन्देह है-तब उसी के दशेन से उसी का सन्देह कंसे ? यदि कहा जाय 
कदाचित्‌ उसका दर्शन नहीं भी होता तब “अस्यदा न दृष्ठम्‌” इस प्रकार का ही स्मरण 
होना चाहिये, सन्देह क्यों ? यदि कहा जाय उभयत्र दान की एकता में सन्‍्देह हो 
जाता है, तब प्रश्न होता है कि उभयदर्शन केसे, कालभेद से यदि कहा जाता है तब 
स्मरण भी वैसा ही हो सकता है सन्देह कंसे । “इह इदानीं न दृश्यते” यदि ऐसा सन्देह 
किया: जाता है. तब अदर्शन-के द्वारा: सन्‍्देह और सामान्य इंत्यांदि विशेषंण अंयुक्त हो 
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वातिकालद्ूार: 
इति सन्देह एव | अदशनेन तहि सन्देह इति सामाभ्येत्याद्ययुक्तम्‌ । तस्मादनालम्बना 
प्रती तिः सम्भवतीति सन्देहसम्भव: । 
अथ सन्देहों नामार्थ एवं तथाभुतअ्रतिभासमानः । न, आर्थत्वेनाधिमुक्ते रभावात्‌ । 
प्रतीतिमात्रकमेतदिति तत्राधिमोक्ष:। न धान्नोकिकस्वसंवेदनयोविशेष इत्युक्तम्‌ । तस्मात्‌ 
प्रतिभासमन्तरेण सन्देहों नान्‍्यथा । ततो यद्यवृमानविषयो वस्तुसन्देहों न स्थात | अस्ति 
च ततो न वस्त्‌ | अथास्ति तावत्तत्र वस्तु तच्चाध्यवसितमनुमानेन । ततः कथमनुमा- 
नस्य न वस्त॒विषयः । अतन्रोच्य ते -- 
वस्तु पंस्पर्शनन्तत्र यदि स्थाच्चलनटकथम्‌ । चलत्येव प्रतीति: सा लिज्ञाभासत्वकतल्पने ॥२०१॥ 
वह्निप्रतीतावषि सत्यधूमादू यदा मशकर्वात्तिरिति विश्रमोदयस्तदा चल्नति 
दहनग्रतीतिरन्‍्या चोपजायते | न तु प्रत्यक्षप्रतीत!वेवज्चलनम्‌ । तन्नापि तिमिरोप- 
घातसम्भावनया समानमिति चेत्‌ , व स्वरूपाभासस्य तदभावात्‌ । छोचननिमीलने 
चलतीति चेत्‌ , न कारणाभावादलनुत्तत्तिरेव । अनुमावस्यथाएि कारणस्य लिजफुस्याभा- 
वादनुत्पत्ति रेवेति चेतू, न तस्य धूमस-्भावेअ्यन्यथा सम्भावनया चलितत्वे दृष्टे: । 
अथानन्यथा सम्भाववमेव कारणमिति कुत: कारणसम्भव:। तंदयुक्तम्‌ तस्य 
... वातिकालद्धार-व्याख्या 
जाता है अतः “अनालम्बना अतीति: सम्भवत्ति” इस प्रकार का सन्देह सम्भव है। 
शंका--स न्देह अर्थ का हीं नामान्तर है जो कि वेसा प्रतिभासित होता है अतः 
विषय से भिन्‍न सन्देह की कोई स्थिति ध्म्भव नहीं । 
समाधान --सन्दंह की ज्ञानत्वेत्र ही प्रतीति मानी जाती है, अर्थत्वेत्र नहीं, सन्देह 
एक प्रतीतिमात्र है, ऐसी ही अधियुक्ति या निश्चय होता हैं। अतः वच्छु का प्रतिभात 
के बिना स्न्देह नहीं हो सकता । यदि वह अनुमान को विषय है ततब् सन्देह नहीं किन्तु 
सन्देह होता है अतः वह वस्तु नहीं। यदि कहा जाय कि वह भी वस्तु है और अनुमान 
के द्वारा अध्यवसित है तत्र प्रश्च उठता है अनुमान में वस्तुविषयता नहीं मानी जाती | 
केवल प्रत्यक्ष ही वध्तुविषय क्‍यों ? इसका उत्तर है--वदि अनुम्रान वल्तुविषयक है तब 
उसका चलन (बाद) कंसे लिज्राभास कल्पना के द्वारा उसका बाद होता है ॥२०३॥ 
जैसे कि वक्नि की प्रतीतति जिस धूम के द्वारा होती है उच्च धून्न में भसक-पंक्ति आदि 
का सन्देह हो जाने पर ज्ञान-प्रतीति अन्यथा मानी जाती है । किन्तु प्रत्यक्ष प्रतीति 
में इस प्रकार का चलन या बाघ नहीं दंखा जाता | प्रत्यक्ष में भो तिमिरादि दोषों के 
द्वारा केशपाशादि का जो भान हो जाता है उसका बाध उपलब्ध होता हैं ऐसा नहीं 
कह सकते । स्वरूपाभास में बाघ नहीं होता, नेन्न-निमीलठन के कारण जो 'चलति' 
ऐसी प्रतीति होती है वह हो ही नहीं सकती, क्योंकि वेत्नी प्रतोति का हेतु नेत्रोन्‍्म्रीलन 
है । अनुमान के कारणोभ्रुत लि का अभाव होने से, ऐसा नहीं कह सकते. 
क्योंकि धूम का सदभाव होने पर भी मसकपंक्ति आदि रूप में सम्भावना ही 
जाती है । 
यह जो कहा जाता द्ैँ अनन्यथा सम्भावना को भी कारण माना जाता है 
अन्यथा सम्भावना में कारण का अभाव रहता है, ऐसा मानना उचित नहीं क्योंकि 
छसका विषयवस्तु का दर्शन होने पर अन्यथा सम्भावना नहीं रहती । फलत: अनुमान 
क्ाभासकल्फ्ता के द्वारा बाधित हो जाता है किन्तु प्रत्यक्ष नहीं। जब “रत्यक्षत। 








एलॉकः २६-३७ ] प्रत्यक्ष-प रिच्छेंदः डश्प्‌ 





वातिकालूद्धारः 
दर्शनेडन्‍्यथा सम्भावनमेव न भवेत्‌ | तस्मात्‌-+- 


अनुमानस्य चछने न वस्तुग्रहणन्ततः । पश्यन्तेवापदेशेन चलतोत्यतिसाहसम्‌ ॥२०४॥ 
प्रत्यक्षे चछनभ्नास्ति चलन>अ्चेनन दर्शनम्‌ ॥ 


यो हि दृष्टोष्थों न तस्य चलनम्‌ । न ह्यन्यथा विकल्प्यमानमन्यथा वस्तु भवति। 
अथापि नाय॑ वह्निर्ति हृश्प्माने चलत्येव । 
नाग्निः प्रत्यक्षदिषय: स्पृश्यविन्नहि उक्ष षा। भाविजपस्य वा नास्ति बवचिदक्षेण वंदमम्‌ ॥२०५॥ 
अग्तिर्वन्त भवतीति क्रिप्िदमेवं रूपन्‍्त भवति । अथोष्णस्पर्शसहचा रीदस्न 
भवति | भाविभमीहितवेदनविषयं वेति विकल्पा:। यदीदमेव न भवति तदशक्यम्‌ | 
हृश्यमानत्वाद्‌ हृश्यमानमपि नेति सवंत्र भवेत्‌ । अथ रूपस्परशंसमुदायोउग्लिस्तेन स्पशे- 
हचारीदं रूपन्‍म भवतीति विकल्प्यते । न॒ र्तहि तस्य चक्षुषा ग्रहणन्ततो5दृष्ट एवं । 
तस्माददृष्टेरेव चलनम्‌ । अनेन भाविरूपताचलन व्याख्यातम्‌ । तस्माद वस्तृसंस्पर्श नि- 
दर्शनभिति न विकल्पों युक्त:। तस्मादनुमानप्रत्ययो न वस्तुसंस्पर्शी | यत्तः --- 
आकारान्तरसन्देहो दृष्टअप क्वरचिदरस्ति चेतु । अनुभेये स सन्देहों न दृष्टस्थानुमेयता ॥२०६॥ 
प्रतिभासे5विसंवाद: प्रत्यक्षेतरयो: समः | प्रत्यक्षता व भेदस्तु वाह्मवस्तुव्यपेक्षणा ॥२०७॥ 
प्रत्यक्षाभासता तेन प्रतिभासेई॑पि कस्पदित्‌। अनुभानल्य चेत्मेष विभागो वाह्मवस्तुनि ॥|२०५॥। 


तनमन नाम 3४ बा: अमन... समान. 33-49 





..._ वातिकाबद्धार-व्याख्या 
चलति' ऐसी ध्रतति होती है तब उसका बाध करता बड़े साहस क्ला काम है ।२०४॥ 
क्योंकि चलन का जत्र भत्यक्ष हो रहा है तब चलन का दर्रशान क्यों नहीं, जो पदाथो 
देखा गया है उसका बाघ नहीं होता, किसी प्रकार के विकल्‍प के द्वारा सदृवस्तु अधद्‌ 
नहीं की जा सकती | यदि कहा जाय अग्नि का दकश्शेन होने पर भी "नाथम्‌ अग्निः” 
इस प्रकार का बाघ होता है तो ऐसा नहीं कह सकते क्यों कि जो हृ८्ठ अथ है उसका 
ब।ध नहीं किन्तु स्पुश्य अग्ति को था भावी अग्नि का इच्द्रिय के द्वारा प्रत्यक्ष नहीं हो 
सकता । २०५ ॥ जर्थात्‌ अनुमित अग्नि के विषय में जो यह बाघ होता है---“भग्नि- 
र॒यं न भवति” उसका तात्पय दृश्यमानव मग्ति के निषेध में है अथवा स्पृ५ंयमान उष्ण 
अग्नि के निषेष्र में | प्रथप्त पक्ष नितान्‍त व्याहत है और ता धूम का व्यापक नहीं 
यदि कहा जःय रूप और स्पशे का समुदाय अग्नि है, गुणों से भिन्न द्रव्यों की परथक्‌ 
सत्ता नहीं मानी जाती अत; स्परशपहचारी हे 'इद रूपं न भवति', ऐसा बांध विकल्प होता 
है।तब चक्षु के द्वारा भी उसका दहंन नहीं होना चाहिये | तब दर्शंनाभाव के कारण ही 
इउसक्रा बाघ होता हूँ अन्यथा नहीं इसी प्रक।/र भावी अग्नि का चलत बाघ व्याख्यात 
हो जाता है.। ही ः न्‍ 
फल त! वस्तु-संस्परश-विषयक ज्ञान विकल्प नहीं कहला सकता। “अनुमानप्रती ति- 

वस्तुविषयिणी न भवति” दुष्ट. पदार्थ में भी कहीं-कहीं आकाराब्तर का सन्देह होता 

है अनुमेय पदार्थ के विषय में ऐसा सन्‍्देह नहीं होता हैं ॥ २०६ ॥ तथापि घनुमित 

अग्नि की प्राप्ति मात्र से जो अविसंवाद है वह प्रत्यक्ष और उप्तसे भिन्‍न ज्ञान में सपान- 
रूप से प्रमाणता का हिर्णायक मादा जाता हैं। अग्निगत भ्रत्यक्षता की अपेक्षा जो भेद 
प्रतीत होता है वह बाह्य अग्ति की अपेक्षा है ॥ २०७ ॥! अतएवं अग्ति के प्रतिभास 
में भी प्रत्यक्षाभांसता कुछ लोग मानते हैं उसकों लेकर अनुमाम और प्रत्यक्ष का भेद 
माना जाता है ॥| २०८ ॥ यदि अनुमान में भी भावी वस्तु का प्रतिभास नहीं होता तब 


४६६ सभाष्य प्रयाणवात्तिकस्‌ [ परिच्छेद। २ 


यथा भावेड्प्यभावाख्यां यथाकर्पनमेव वा । 
कर्यादशक्ते शक्ते वा अधानादिश्रुति जनाः ॥ ३८ ॥ 
जैसे असिह में सिह का उपचार करने पर सिंह मुख्याथे माणवकादि अधिह 
गौण माना जाता है, वेसे ही भावाथे में अभाव का उपचार करने पर अभाव में 
'अभाव' शब्द मुख्य ओर भाव में 'अभाव” शब्द गोण माना जाता है। अतः जो लोग 
“वस्तुविषयत्वं मुख्यत्वम्‌”--ऐसा मुख्यता का लक्षण करते हैं, वह भावविषयक 
अभाव' शब्द में व्यभिचरित है, क्योंकि यहाँ 'अभाव' शब्द भावरूपवस्तुविषयक होने 
पर भी मुख्य नहीं गोण ही है । 
इसी प्रकार सांख्यमतानुसार आत्मादि वस्तुतत्त्व में प्रवृत्त 'प्रधान” गौण मात्रा 
जाता है, अत: उसमें कथित मुख्याथंत्व का लक्षण व्यभिचरित होता है ॥ ३८ ॥ 
--* वातिकालदूा र/ः 
अथवानुमाने5पि यदि भावि वस्तु न प्रतिभाति किन्तस्य सत्यता भवधि। भवति 
तस्य पुरुषान्तरेण प्रतीतेः । 
ननु सो5पि यदि भाविरूपतथा नावगच्छेत्‌ कथन्तस्थ सत्यता। तैमिशिकिप्रति- 
भासवदप्त्यमेव भवेत्‌ । पुरुषान्तरत्नतीचावप्यनुमानसेव । कथश्तेनेव तस्य सत्यताव- 


गति: | नासिद्धमधिद्धेन साध्यम्‌ | भाविरूपतायाश्व सम्भवे तह्िषयावसाय्येवानुमानम्‌। 
न च तदा तदस्तीति कथं वस्तुविषयमनुमानम्‌ । प्रत्यक्षस्यापि तत्नेष प्रासाण्यमिति 


चेत्‌ , यतस्तत्रापि सत्यता भाविरूपप्रत्यतीत्येवान्यथा न सत्यता | एवमेतत्तथा च प्रति- 
पादयिष्यते | तस्मादनुमानबुद्धिरसत्यपि समाना । प्रत्यक्षबुद्धिस्तु वस्त्वन्तरेण न भव: 
तोति नानुमानं वस्तुविषयम्‌ । 

अथावस्तुविषयतेवामुख्यता । तदप्यसत्‌ । सर्वेमेवानुमानेते वस्तृविषयमिति 
सिद्धत्वात्‌ न चेदममुख्यलक्षणं विपयंयदर्शनात्‌ ॥ तथा हि- यथाभावेःप्य भावास्यामिति | 


“ बातिकालकछ्का र-व्या ख्या 
उसकी तत्यता क्या, भावी पदार्थ भी किसी पुरुष के द्वारा अ्रतीत होता ही है। भावी 


घस्तु का भावी रूपेण यदि भान नहीं होता तब उसकी सत्यता कंसे ? तेम्रिरिक प्रती- 
भासित केश-पाशादि के समान असत्यता ही मानी जायेगी । पुरुषान्तर के द्वाश प्रती- 


यमान होने पर भो वह श्रर्ति अनुमान का ही विषय है उसी के द्वारा उसकी सत्यता 
घ्िद्ध नहीं की जा सकती, जो कि न्याय है “नासिद्धम्‌ असिद्धेन साध्यम्‌” क्षर्थात्‌ असिद्ध 
साधन के द्वारा किसी वस्तु की सिद्धि नहीं कीजा सकती। अग्नि में भावी-रूपता 
संभव है उत विषय का ही अध्यवसाय अनुमान माना जाता है यदि वतंमान काछ में 
अग्ति न होंते से अनुमान वस्तुविषयक कंसे, इस प्रइन का उत्तर यह है कि ज॑से प्रत्यक्ष 
सिद्ध वस्तु के संतान में अविसंवादता होती है वेसे ही भावी अग्नि की संतान परम्परा 
में अविसंवाद माना जाता है। भावी रूप भासकत्वेन अनुमान में प्रमाणता सानी 
जाती है, इसका प्रतिपादन आगे भी किया जायेगा, अतः अनुमानज्ञान भ्रसत्पदार् में 
भी समान ही माना जाता है। प्रत्यक्षज्ञान भिन्नवस्त में नहीं हो सकता, अतः यह 
अवस्तुविषयक न होकर वस्तुविषयक ही होता है। 
अवस्तुविषयता की अमुख्यता है शर्थात्‌ “सिंहो माणवक:” यहाँ पर असत्‌ सिंह 
स्वरूप माणवक को ही अमुख्य माना जाता है यह अमख्यता का लक्षण भी भप्तत्‌ है, 





श्लोक। २९-४१ ] प्रत्यक्ष-प श्च्छिदः १४६७ 


शब्देस्यों यादश्नी बुद्टिनष्टेड्नप्टेडपि दृश्यते। 
तारचइ्येब सदर्थोनां नेतच्छोश्रादिचेतसाम्‌ ॥ ३९ ॥ 
सामान्यमात्रग्रहण/त्‌ सामान्य चेतसोहेयो! । 
तश्याएि केवलस्य ग्रागू ग्रहण विनिवारितम् ॥ ४० ॥ 

“आसीद घटः”--इत्या वि ज्ञात्तों में औपचारिकता का निर्वाह करने के लिए 
सह्दिघषषक और असहिवयक ज्ञायों का साइइय अपेक्षित है, वह सम्भव नहीं, क्योंकि 
जैपे नष्ठविषयक और अमष्टविषयक्र शाब्दज्ञान में कोई विशेषता नहीं, समानता 
(सहृशता) होती है, बसे इन्द्रिय-जन्य ज्ञामों में सदसद्विषयकत्व का साहइ्य सम्भव 
नहीं, क्योंकि विषय के न होने पर ऐन्द्रियक ज्ञान उत्पन्त ही नहीं होता । | 

सामान्यमात्रविषय हें दो ज्ञानों की समानता भी सम्भव नहीं, क्योंकि व्यक्ति- 
निरपेक्ष सामान्यमात्र का ग्रहण इप्ती प्रकणण 


कगण के नीसवें पद्य में निद क्व्त जो हो चुका है 
और व्यक्तिविषयक ज्ञानों में विशेषता अवश्य होगी, सहराता नहीं ।।३६-४०॥। 





न कक ब्र्‌ हो जिम सी कि ने .श दे 9३५२ द 
पृररष्राजाशदा नवाजा च्प्थ भवषत्त्‌ 
शे ४ दि; री जज की त्षै 9 किन ५ 
तथा हिझपतायां वा तब्ूवस्त्वेक कर्थ भवेत्‌ ॥ 8१ ॥ 
77 किला वातिकालझ्लारः 


भावे5्प्ययोग्यतया योग्यत॒या था प्रधानादिश्वत्तिम्प्रवत्तेयत्ति लोक:। त्वन्मत्या तु 
वस्तृविषयत्वात्‌ मुख्यता भवेत्‌ । प्रधानपुष्दादी तु त्वन्मत्या साइरुयपुरुषादिश्चब्दास्ते- 
पामवस्त॒त्वादघुख्यता व्यवदिद्विकलपयों: ) थ चेवभ | 

अथ पुत्रादायध्या रोपतोब्मुख्यता प्रधावपुरुषादिशव्दानानत तहि भावेतरविषय- 
त्वम्मुख्येतरयोलेक्षयम्‌ | अन्यजारोप्यमाणन्त्त तेन रूपेण चास्त्येव | तेनेदमेव लक्षणम्‌। 
अनुमानेनाधि तहि दुष्टास्तं हृष्ठसेव रूप साध्यस्यारोप्पत इति सिद्धमवस्तुविषयत्वम- 
नमामस्य | तस्वात्‌--शब्देश्यों याहशी बुद्धिरिति। 
... स्ामास्यमसात्रग्रहणे हि न/तोतादिविभागः । प्रतिपादितचञ्व न केवलड्गृटयत इति | 
अथ ता एब व्यक्तयो5विशेषेण गृटयमाणाः सामान्यन्ततो वस्तुविषयप्रनुमालम्‌ | अत्रो- 
च्यते--तदविशेषग्नह्ण दि ज्ञानरूपस्येब त वस्तुविषयोज्नुप्रानसथ। अथ वस्तुत एव 
सद्रपम्‌ | तदप्यसत्‌ । था हिं--परस्परविशिष्टानामिति । 


वातिकालछ्ार-व्याख्या 
क्यों कि अमुमान के द्वार! सांवुतिक वस्तु की सिद्धि मात्ती जाती है, .अत्यन्त असद वस्तु- 
विषयक नहीं, भत्‌ः अनुमान में अमृख्यता का लक्षण नहीं घटता | फलत: कथित अप्॒- 
ख्यता का लक्षण अतिव्पाप्त है । लोकव्यवहाद में भाव थे भी अभाव का उपचार देखा 
जाता है, भाव वस्तु हैं फिर भी तद्दिषयक अभाव ज्ञान अमृख्य भसाना जाता है, अतः 
वहाँ भी यह लक्षण अब्याप्त है । किन्तु जापके मत से वस्तुविषयक्र होते के कारण 
उप्तमें मुख्यता होनीं चाहिये, प्रधाव और पुरुषादि के विषय में भी सांख्य के अनुप्तार 
अतिप्रसद्ध दिखाया जा चुका है। इसी प्रक्नाब पुत्रादि में भी अभावारोप के द्वारा 
अमुख्यता दिखाई जाती है। अनुमान के द्वाश हृष्टान्तदृष्ठ पदार्थ ही पक्ष में आरोपित 
होता है अत! अनुमान में अवस्तुविषपत्व सिद्ध होता है । सामान्यमात्र का ग्रहण होने 


पर व्यक्तियों की विशेषता का भाव न होने पशु अतीतादि व्यवहार सम्भव नहीं हो 
5 अप ३ ली । 


४ंश्८ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! ३ 


मिरन सामान्‍य का निषेध करने के अनन्तर अभिन्‍न सामान्य का निषेध किया 
जाता है--पर स्परेत्यादि से । व्यक्तियों में परस्पर-विशेषता निश्चित है, अतः व्यक्ति: 
सापेक्ष सामान्यज्ञान में एकता या समानता क्योंकर रहेगी ? ॥ ४१॥ 
का, वातिकालकद्धारः 
नहि विशिष्टरूपाणामवदिशिष्टरूपता । परस्प्रविरद्धयोरेकत्वायोगात्‌ । अनुगत- 
व्यावृत्तद्भौरित्येकमेव प्रत्पक्षत उपलम्यत इति चेत्‌ । केय प्रनुग तिन[भ । या गोगों रित्य- 
तुगतत्वेन प्रतीयते । किमतुग ततिर स्त | तथाचेदनवस्थः । स्व॒रूपमेव तत्तस्या इ्ति चेतू | 
किमसोौ स्वेन रूपेणो पल भ्यते | यथा पलप्यते इचा कार: प्त्यय भवंत्‌ । पदार्थरूपमेव 
तस्या रूपमिति चेत्‌ ! रूपस्यानुगमों रूपस्थेकत्वश्तों न व्यक्तिभेवत्तथा ञ्वन सामा- 
न्‍्यम | अथ तदेक॑ भवति रूपन्‍तथापि न सामान्यम्‌ | जथ व्यक्तय उपलब्यस्ते गौर्गो. 
रिति चानुगताका रफ्रत्ययोउयथा कथ में तदभवेत्‌ | अनेदम्‌ च्यते डा 
प्रत्ययोध्तुगताकारः किमर्थ इति कथ्यताम्‌ ) प्रत्यग्श्चेन्न तेना्थोध्नुगतः क्विचदीक्ष्यते ]॥२०९५॥ 
यदि प्रत्ययोधनुग ताका राधंसथ किमायातम्‌। अथार नुगतत्दन तदनुगतिरिति 
चेत्‌ | स एव तथा व्यपदिश्यता ड्िमन्यव्यपदेशेव । न हि नीलादयो ज्ञानस्थ व्यपरदेशेन 
तथोच्यन्ते । नीलादयो5प तथा व्यवदित्यल्त एवं ! तथा हि तीलाका एसंवेदनान्नील- 
_बातिकालछ्ा र-व्या झ्या 
सकता, यह दिखाया जा चुका है। वस्तुभूत व्यक्तिससृह से भ्तिश्िक्त सामानन्‍्यतत्त्व 
सिद्ध नहीं होता अतः सामान्यविषयक अनुमाच भी वस्तु वषयक नहीं । इप्तका स्पष्टी- 
करण पहले ही किया जा चुका है। विशिष्ट पदार्थों में अविशिष्टता था समानता 
मानना परस्पर विरुद्ध है, दोनों को एकता यहीं हो सकती । सभी गोव्य क्तियों में अनु- 
गत तथा अश्वादि व्यक्तियों से व्यावृत्त गौ:इब एक सामान्य का प्रत्यक्ष उपलब्ध 
हीता है--ऐसा यदि कहा जाय, तब श्रइंत उठता है कि यह अनुगति कया है ? उत्तर है- 
४ या गौरित्यनुगतत्वेन प्रतोयते” | अर्थात्‌ अचुग धर्म की अनुगति एवं अनुगति की 
अनुगति मानने पर अनवस्था दोष प्रसक्त होता है। प्रथम अनुगति से द्वितीय शनुगति 
भिन्न नहीं, उप्तका स्वरूप ही है. अत: भनवस्था-प्रसक्ति नहीं होती । क्या द्वितीय अन- 
गति प्रथम की स्वरूपेण ्रतीयमान है ? अथवा नहीं ? यदि है, तब वहाँ दो अनुग॒तियों 
का ज्ञान होना चाहिए । द्वितीय अनुगति प्रथम अनुगतिरूष भर्थ का स्वरूप ही है, 
तब दृचयाकरा रता क्यों प्रतोत होगी ? इसके उत्तर में कहा जा सकृता है कि स्वरूपान- 
गति की गोव्यक्तियों में अनुगति न होने के कारण उसे गोंत्वहप सामान्य नहीं कहा जा 
सकता । अनुगतिरूप स्वरूप एक होने पर भी सामान्य नहीं कहला सकता, क्योंकि 
उससे व्यक्तियों का कोई सम्बन्ध नहीं है। यदि कहा जाय कि “गौ:” “गौ इस प्रकार 
अनुगताकार प्रतीति तभी हो सकती है ,जबकि व्यक्तियों में कोई अनुगत धमं माना 
जाय । इस पर हमारा कहना है-- 
प्रतीति में अनुगताकारता क्‍यों मानी जाय, प्रतीति के अनगति से प्रकृत समस्या 
का समाधान नहीं हो सकता ॥॥ २०६ | शर्थात्‌ प्रतीति यदि अनगताकार है तो इससे 
अर्थ या विषय प९ कया प्रभाव पड़ता है। प्रतीति के अनुगति से अथ्थ की अन॒भति सिद्ध 
होगी | यदि ऐसा है तत्र वक्त व्यक्तियों की प्रतीति में अर्थानुगत्ति का दब पदेश ही क्‍यों 
नहीं किया जाता | नीलाविज्ञ/नों के व्यपदेश से पदार्थ भी धेप्ता क्‍यों कहा जाता है? 
इस प्रइन्त का उत्तर-विज्ञानवाद को गहन प्रक्रिया की ओर ध्यान दिलाना अवद्यक तप 
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श्छोफ: ३६-४१ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेद! ४६६ 





वातिकालद्टारः 
न्ताध्यथा । नैतदप्यस्ति । न हि लोक एवं व्यपदिशति । अपि तु नीलम्पद्यामीति नील- 
पीतयरभिंदमेवावगच्छति सुखदुःखयोवा। अतन्राषि भेदवेदने इदमत्रानुगतमिदमन्यथेति 
व्यपदिष्येत ) अव्यपदेदयमेवेतदिति चेत्‌ । अथ किमिदमीसतो रूपन्न निर्दिश्यते । निर्दे- 
धप्टमशक्यत्यात्‌ 

न हि स्व॑स्वरूपेण निर्देष्ट दष्यमस्ति यत्‌ | यतोथ्यम्प्रत्ययस्तत्तु सामान्यमिति कथ्यते || २१० ॥ 
यदि निर्देष्टुमशान््यडूअम्परस्म प्रतिपाद्यते । अप्रातिपादितश्र परः कथमप्युपगम- 

यितव्यः । + रह न्‍। 
ननु सुखादोनामपि कथन्तिर्देश: । तेडपि न स्वरूपेण प्रतिपादनाहाँ:। स्वसंवेदन- 
प्रत्यक्षत्वादप्रतिपादनेडपि ने दोष: । तव सुखमस्तीति किमनेन प्रतिपादितेन, मम तव 
दर्शनेन सुखभि ति भ्रतिपादनमुपयोगीति चेत्‌ , न, संव्यवहारम्ात्रकमेवेतद्‌ गणकादिषु 
दर्शनात्‌ । अथ रोंमाच्वादिदर्शनात्‌ प्रत्येति तथापि कि परप्रतिपादनेनेति यत्किव्चिदेतत्‌ 
यतो5यं रोमाआादिप्रपच्च॒स्तत्‌ सुखादीतिप्रतिपत्तिमात्रेण पर्यवसानात्‌। अन्नापि यतः 
पट: पट इत्युल्मेखस्तत्‌ सामान्यमिति चेत्‌ । नेवमनुगताकारं व्यतिरिक्तमितरद्दा साधित॑ं 

वातिकालद्ा र-व्या ख्या 


ज्ञानगत प्रभाणाकारता ही प्रभेयाकारता को व्यवस्थापिका मानी जाती है। अतः 
नीलादि पदार्थों की व्यवस्था 


उनके ज्ञान पर ही निर्भर होगी। फलत: “त्तोलाकार 
संवेदवात्‌ नील चान्यथा”--यह योगाचारसिद्ध परम सिद्धान्त है। इस पर भी हमारा 
कहना यह हैं कि ली।कक पदार्थों की व्यवस्थ। लो+व्यवहार के अनूसार ही होती है। 
लोक में ज्ञान के द्वारा ज्ञेय की व्यवस्या चहीं, अपितु नोलादि ज्ञेय पदार्थों के द्वारा ज्ञाना- 
कारता मानी जाता हैं । 'चील॑ पश्यामि! इत्यादि व्यवहार के द्वारा नील झौर पोत का 
भेद ही अवगत हांता हैं, इस भेद-अ्रतीति में अनुगति और अननुगति का व्यवहार होता 
है। यदि कहा जाय कि यह शब्डव्यबहार का विषय ही नहीं है। व्यक्तियों का स्वरूपत: 
निर्देश क्‍यों नहीं किया जाता ? इसका उत्तर है-'चिर्दष्टुम्‌ अशक्यत्वात्‌' अर्थात्‌ देशकाल 
और स्वरूप के भेद से व्यक्तियाँ अनेक हैं, उनका निर्देश एक शब्द से नहीं हो सकता। 
देशादिभेदभिन्न अनन्त व्यक्तियों का स्वरूपतः मिर्देश सम्भव नहीं, अतः 'गौ: गौ: इस 
प्रकाय की प्रतीति का विषय सामान्य साना जाता है॥ २१०॥ यदि सामान्य 
का निर्देश नहीं क्रिया जा सकता तब अन्य व्यक्तियों को 8सक्रा उपदेश केसे होगा । 
उपदेश के बिना अन्य व्यक्तियों को उत्तका ज्ञान नहीं कराया जा सकता । 

शंंका--स भी पदार्थों का निर्देश यदि आवश्यक है, तब सुखादि का निर्देश क्योंकर 
होगा ? उनका भी स्वरूपेण प्रतिपादव नहीं हो सकता | ः 

समाधान --ढुःसी व्यक्ति को अपने दु:ख का स्वश्वेदन होता है। दुःख का अन्य 
को उपदेश (प्रतिपादन) व होने पर भी कोई दोष नहीं । अर्थात्‌ “तब सुखमस्त”-_ 
इस प्रकार के प्रतिधादन ते क्या लाभ ? ' मम॒ तव दशनेन सुब्॑ जातम्‌'”-इप्त प्रकार 
के प्रतिपादन तो व्यवहारोपणोगी है--ऐसा कहना भी एक संव्यवहारमात्र है, जो 
गणिकादि निक्रष्ट समाज में प्रचलित है। यद्यपि समुत्तन्न सुख से जनित रोम- 
हर्षादि के द्वारा परपुरुषगत सुश्न की प्रतीति द्र॒ष्टा पुरुष को हो जाती है, तथापि उसके 
प्रतिधादन से क्‍या फछ ? रोम-हर्षादि के द्वारा परपुरुषगत 
दुसरे को हो जाती है । 


सुल्दादि को प्रतिपत्तिमात 


५०० सभाएय॑ प्रभाणवात्तिकम्‌ [ परिष्छेद।) २ 


ताभ्यां तदन्यदेव स्थादू यदि रूप॑ सम॑ तयो। । 
तयोरिति न सम्बन्धों व्यावृत्तित्तु न दुष्यति ॥ ४७२॥ 
दो पदार्थों की समानता एक रूप है, अत: वह ॒समानाका सता दो व्यक्तियों पे 
भिन्‍न होगी, फलतः 'तयो: सामान्यम-यहाँ अतीयमान सम्बन्ध नहीं होगा, क्योंकि 
उपकार्योपका रक्त्व का अभाव है हमारे ( बौद्ध ) मत में अन्योपोहात्मक सामान्य 
मानने में कोई दोष नहीं, हयोंकि व्यावुत्ति रूप सामान्‍य कोई वस्तुतत्त्व नहीं ॥४२॥ 
जज जम “-- वातिकालबलूारः 
सामान्यम्‌ | कैवलमनाविरय व्यवहार इति व्यवहार परभ्पणायातमेतदब्यव स्थितवस्तु- 
कम्‌ | व्यवहारवासनेवाल्य निभितम्प्रधानादिव्यवहाध्वत्‌ । न हि भिन्नाभिन्‍तमप्यनुभूयते। 

अच्यदेव न सामान्यमन्यत्वेनाप्रवेदतात्‌ । अन्यानम्यत्वपक्षोईणए किमाकारान्तर बिना ॥२११॥ 

तथा हि केनचित्‌ तत्वमपरेण विपयंय: । दिपयंयथेण यत्‌ तत्व न तदन्यत्‌ प्रवेद्चत ॥२१२॥ 

कटकत्वेन भेद्ं5प सुबर्णइकुण्डलन्त किम ! कटकाव्थतिरेकेण सुबर्गमपरडकुतः ॥२१३॥ 

अन्वितत्वं सुवर्णज्चेदश्वितत्वम्प रड छुत: | अन्वितप्रत्ययादेतत्‌ प्रागेव प्रतिपादितम्‌ ॥ 

तदेतदास्तान्तावत | अथापि व्य क्तिरिक्तं सामाग्यन्तथापि थे तस्य सम्बन्ध! । 

यतो हि-ताम्यान्तदन्यदेव स्थादिति । 
यदि ताम्यान्तदसम्बद्धमन्यदेव तदा न शायान्य 
पटंस्प सामान्यम्‌ । अतामान्यात्मकत्वान्त क्षामान्‍्य मिल्धि 
सामान्यात्मकताया हि भवेत्‌ सामान्प्रमेव तत्‌ । ठस्थेति तु झर 

वारतिकालद्ा र-व्या ज्या 
सुखादि-अतिपत्ति के समान ही! 'पट:-प८:--इस भक्ष/र के उल्लेख से पटत्व 
सामान्य की प्रतिपत्ति क्‍यों नहीं होगोी ? अवध्य होगी, किप्तु उश्के द्वारा पदगत 
समानाकारता को छोड़कर और कोई पटत्वद नाप को जाति छिद्ध नहीं होती। जाति- 
विषयक केवल अना दि व्यवहार डी भचलित आ रहा हैं। व्यवहासर-वासना ही जाति- 
कल्पना की वेसे ही निमित्त है, जमे प्रधानादि व्यवहार । ज!ति व्यक्ति से भिन्‍नाभिन्न 
भी अनुभूत नहीं होतो। व्यक्ति की अपेक्षा सामान्‍्यतत्त्त पृथक सिद्ध नहीं होता, 
अन्यथा व्यक्ति की अपेक्षा सामान्य का कोई भिन्न आकार होगा चाहिए । भेदाभेद-पक्ष 
भी आकराशनन्‍्तर के बिना सिद्ध नहीं हो सकत। ॥। २११॥ कटठक कारणरूपेण अभिन्‍न 
और कार्यरूपेण विपयेय ( भिन्न ) माना जाता है किन्तु वह सुतर्ण से भिन्न तत्त्व नहीं 
होंता ॥| २१३ ॥ कटक और कुण्डल स्वकीयाकारेण यदि भिन्न हैं, तब क्या सुवर्णरूप 
भी नहीं रहेगा ? ॥ २१३ || कटक सुदषर्ण से अन्वित होकर सुवर्ण माना जाता है, तब 
वह अन्वय के पहले क्या सुबर्ण नहीं था । 

. यदि सामान्य (जाति) को व्यक्ति से पृथक्‌ भी > मान दा ज)ता है, तथापि 
उसका व्यक्ति से कोई सम्बन्ध नहीं बनता । दो भिन्न व्यक्तियों में रहने बाला सामान्य 
तत्त्व यदि भिन्न-भिन्न है, तब उसे सामान्थ नहीं कहा जा सकता, क्योंकि: “स्मानानां 
भाव: सामास्यम्‌”--इस प्रकार निवंचन उसमें नहीं घटता । जसे घट पट का सामान्य 
धर्म नहीं कहलाता, वेसे घट से भिन्न घटत्व उसक्ला सामाग्य धर्म नहीं हो सकता । 

' घट पट का सामान्य घर्में इसलिए नहीं कि असामान्यात्मक है--ऐसा जो कहा 
जाता है, वह भी असत्‌ है, क्योंकि कोई सामान्य किसी क्रा सामान्य तभी होगा, जबकि 


दार्थान्तिस्त्वात्‌। न हि घट; 
त्‌, तदसत्‌ । 
4; कुत एवं भविष्यति ॥ २१४॥ 


ब्क्नानि्ततित्त चित 


सामान्यात्मक हो, तब सामान्य में सामान्य का सम्बन्ध कैसे बनेगा ? अर्थात्‌ सासान्य भर 


जे 
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वातिकालद्धार। 

तत्सम्बन्धरूप॑दिति चेत्‌ , तदेतदायातम्‌-- 
अनित्यत्वडकुतः शब्देडनित्यवत्वादनित्यता | न चेव॑ कस्प्रचित्‌ सिद्धिन भविष्यति वस्तुनः ॥२१५॥ 
ननु सम्बद्धत्वस्थासिद्धेः कुतः स एवं हेतुरन्यथा स्वस्थ स्व सिध्येत्‌॥ न च॑ 
सामान्य रूपतापि नाम साम्ान्याभिमतस्य सिद्धा । बच सम्बन्ध: सिद्ध।। एवमप्यशेष- 
व्यक्तिग्रहणम्भवेदशेय प्तम्बन्धिरूपत्वातू । तन च सम्बन्धिरूपताव्यतिरेकेणापरं सामान्यम्‌ 
समानाकारसिति चेत्‌ । समानाका रतेति सम्बन्ध एवं तथा व्यपदिश्यते | व्यक्त्यपेक्षया 
हि समानाकारता व स्वरूपापेक्षया । स्वरूपस्य सर्वत्र स्वात्मनि व्यवस्थिते:। व्यक्त्य- 
पेक्षया च समानत्वे व्यक्तिग्रहणमन्तरेणाग्रहणात्‌ । अन्यव्यावृत्तेरपि सामान्‍्यस्यायमेव 
दोष: । न! व्यावत्तेरदुष्टत्वात्‌ परस्परविश्षिष्ठानामपि परतो$भमिमत!त्‌ व्यावृत्तिर- 
विरुद्धा । समानव्यवहुःरोउपि तदेक्ार्थक्रियाकरणात्‌ अविरुद्ध एवं। अलक्षिततानत्वस्य 
हि समानाका रता केन वारयते | कसमानेषु कथं समानब॒ुद्धि'। न, तत एवं ध्षमानत्वात्‌ 
ने हि यमानताउन्येव काचिदन्यत्न समानाकारधप्रत्ययविषयीकरणात्‌ । तत्रासमानेषु कंथ॑ 


समानाका रबृद्धिरिति पर्यनुयोगस्थायमर्थ:। असमानबुद्धिविषयेष्‌ कर्थे समानब।द्ध:। 


.. यांतिकालक्धार-व्याख्या द 
विशेष पदार्थों में श्ञाकांक्षता होने के कारण परस्पर संबन्ध हो जाता हैं, सामान्य का 
सामान्य के साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता ॥ २१४ ॥ सामान्य तो सामान्‍्यात्मक है 
किन्तु 'तस्प सम्बन्ध: कस्मात्‌”--इस रन क्या उत्तर १ इसके उत्तर में यदि कहा जाय 
सम्ब्रन्धहूपतलात्‌ ।” तब यह उत्तर वसा ही है कि क्रिसी ने भ्रश्न किया 'शब्दो5नित्य), 
कस्मात्‌ ? इसका उत्तर दिया जाता है--'अनित्यत्वात्‌' । इस प्रकार आत्माश्रयता- 
पादक छत्तरों से किसी अथे की भी सिद्धि नहीं हो सकेगी।॥। २१५ ॥ 

बंका-सामान्यगत सम्बद्धत्व का साधक स्वयं प्म्बद्धस्व नहीं हो सकता, अन्यथा 

सभी पदाथ अपने-आप सिद्ध हो जायेंगे । ! हाँ, सम्बन्ध अवश्य सिद्ध है। इस प्रकार भी 
समस्त व्यक्तियों का ग्रहण होना चाहिए, क्‍योंकि सामान्‍्यतत्त्व अशेष व्यक्ति-सम्बन्धी 
है | सम्बन्धिर्पता ही तो सामान्य है, उससे भिन्‍त ओर कुछ भी नहीं । समानाका रता 
को सामान्य कहना भी उचित नहीं, क्‍्योक्ति व्यक्ति और जाति का सम्बन्ध समानाका- 
रता है, गयोंकि लोक-व्यवहार ऐसा हो है। व्यक्तियों की अपेक्षा हो समानाधऋारता को 
सम्बन्ध माना गया, सासान्य-स्वरूप की अपेक्षा नहीं, क्योकि सामान्य छा स्वरूप तो 
सवंत्र सदा व्यवस्थित है, उप्ते सम्बन्ध क्ली क्षपेक्षा हो नहीं । व्यक्ति को अपेक्षा समानता 
मानने पर व्यक्ति-प्रहण $े बिना सामान्य का ग्रहण नहीं हो सकता । अन्य-व्यावृत्तिरूप 
सामान्‍य के पक्ष में भी यही दोष प्रसक्त होता है । 

समाधान --अम्य-व्यावृत्तिऱप सामान्य मानने में कोई दोष नहीं । घढ और घट- 
व्वादि के परस्पर विशिष्ट होने पर भी अन्य (पटादि) से व्यावृत्ति मानने में कोई विरोध 
नहीं । व्यक्तियों में सहानाकारता का व्यवहार भी एक कारय-काशित्वेन उपपन्न हो 
जाता हैं । जिन व्यक्तियों क्रा नानात्व या असमानाकारता लक्षित नहीं, उनमें 
सामानाक्वारता की प्रतीति का निवारण कौन कर सकता है? व्यक्तियों में 
विशेषता या असमानाकारता के रहने पद सम्तानाकारताबबुद्धि फंसे इहेगी? 
इसका उत्तर यही है कि समानाकार-प्रतीति-विषयषता के क्लारण व्यक्तियों में 
समानाक्ारता मानी जाती है । इसका आशय यह है कि असमान-बुद्धि के विषयोगृत 
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तस्यात्‌ समानतवार्मिन्‌ सामान्‍्येड्वस्तुलक्षणस्‌ । 
काय चेत तदनेझ स्यान्तश्वरई च न तन्पतस्‌ ॥ ४३ ॥ 
वस्तुमात्रानुतन्धित्वादू विनाशस्य न भित्यता । 
९ 
असम्बन्धश्न॒ जातीनामकारयत्वादरूपता ॥ ४४ ॥ 
सामान्‍य में जो समानता धर्म है, वही अवस्तुत्व का लक्षण (हेतु ) है, क्योंकि 
'यत्‌ सामान्य तदवस्तु'-- इस अक्रार को व्य! प्ति निश्चित है। सामान्‍य यदि व्यक्ति का 
काय है, तब वह भी व्यक्तियों के समान अनेक और नह्वर है। थर्थात्‌ जब 'सर्व॑ 
स्वलक्षणम--एसी वस्तुस्थिति है, तब सामान्य या समानाकारता को अ्रममात्र 
मानना होगा ॥४३।, समधल्‍्त वस्तुओं में जब नश्वरत्व व्याप्त है, तब सामान्य में 
नित्यता कंसे सिद्ध होगी ? सामान्य को यदि व्यक्ति का कार्य नहीं माना जाता, तब 
व्यक्ति से उसका कोई सम्बन्ध नहीं बनता । अतः तस्थ (घटादे:) इढं (घटत्वादि सामा- 
न्यम्‌) इस प्रकार प्रतीयधान सम्बन्ध बाधित हो जाता है ॥४४॥ 
वातिकालल्ूार: 
बृद्धयविषयत्वच सिद्ठम्‌ । न हि सामान्यवादिनोडपि ततन्र सामान्यबवुद्धिविषयीकरणम- 
सिद्धम्‌ | तदाह--तस्मात्‌ समानतेवेति । 
न हि समानाकारता अ्रास्तप्रत्ययाक्तारब्पतिरेक्रेणा 


५३ 
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परोपपादयितुं शक््या । अथ 
पृ 


सामान्याकारता यथासम्भवं यत्र दयन्तत्र तथेति | एक्न्तट्यपराप रव्यक्त्युत्पत्ती. परिब- 
द्वमानाकारं सामान्य व्यकक्‍त्यन्वयव्यतिरेकानुविधानात्‌ क्रार्यमेव व्यक्तीचाम्‌ | तथासत्य< 
त्वभिति चेत्‌ । छामान्येडपि समाना- 


नेकता वयक्तिवदव प्रसक्तः । प्रत्यभिद्ञायमानत्तादेक 
कारतेत्यनवस्था । 

अथ व प्रतीोषत एवं सामान्ये सामान्य व्यक्तावषि नेति समान: पर्यनुयोग: । प्रत्य- 
भिज्ञायात्तु स्ामान्येतानेकान्त: | सामान्येष्वपि प्रत्यश्चिज्ञानदर्शंनात्‌ । नश्वस्च सामान्य- 
न्नाभिमतम्प्राप्तोति च व्यक्तिविनाशे विधाद्यात्‌। वस्तुत्वःच्च बदबरता। वस्तुमात्रा- 
वातिकालडूग र-व्या ख्या 
व्यक्तियों में समानाकारता-ब॒ुद्धिविषयता कंसे ? इस्र प्रश्न के उत्तर में कहा गया कि 
व्यक्तितयों में समानवुद्धि की अविषयता असिद्ध होते के कारण समान-ब द्धि-विषयता 
सिद्ध हो जाती है । सामान्यवादी मीमांक्कों के मत में सामान्य में सामान्य बद्धि की 
विषयता अस्विद्ध नहीं । 

एकमात्र स्वलक्षण वस्तुतत्व है, अतः समानाकारता भ्रमात्मक ज्ञान की ही 
विषयता सिद्ध होती हैं| हाँ, एक व्यक्ति में समानाकारता सम्भव नहीं, दो व्यक्तियों 
में तों उपपन्‍त हो जाती हू । इस श्रकार तो तृतोय-चतुर्थादि व्यक्तियों की उत्तत्ति से 
क्रमशः सामान्याकारता प्रवर्दधमान होकर व्यक्तियों फी वह कार्य ही सिद्ध होती है 
फलन्नतः उसमें भी व्यक्तियों के समान अनेकता भिद्ध होती है । प्रत्यभिज्ञा के आधार पथ 
एकता मानने पर साम्ान्धों में भी प्रत्यभिज्ञा होती है, अतः सामान्य में सामान्य म।नने 
पर अनबस्था दोष प्रसक्त होता है। 

यदि प्रत्यभिज्ञा के द्वारा प्रतीयमात् सामरान्यगत सामान्य नहीं मानते, तब 
व्यत्रिययों में भी सामान्य की सिद्धि क्योंकर होगी ? प्रत्यभिज्ञा सामान्य में ग्यभिचरित 
हो जाती हैं। व्यक्तियों का नाश होने पर सामान्य में भी नश्वरता प्रसवत होती है। 
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यच्छ वस्तुब॒लाजज्ञानं॑ जायते तदसपेक्षते 
न सडकेतं न सामान्यबुद्धिष्वेतदू विभाव्यते ॥ ४५ ॥ 

जो ज्ञान घटादि वस्तु के सम्बन्ध से उत्पन्त होता है, वह न तो संकेत की 
अपेक्षा करता है और न सामान्यविषयक बुद्धि में वह संकेतानपेक्ष होकर विभावित 
होता है ॥ ४५ ॥ 
माह कस वातिकालद्भारः 
नुबन्धी हि विनाश इति साधयिष्यते । अजन्यतायाच् सामान्यस्यासम्बद्धता । अहपता 
च। प्रतिनियताकारपरि ग्रहे हि वस्तुत्व॑ स च सामान्यस्य व्यापिनो न सम्भवति । न हि 
सामान्यं तकलकझ्ालकलराकलापावलोीढम्प्रतिपत्त शक््यम्‌ू । उपलम्भ एवं च सत्त्वन्तदभावे 
कुत: सत्त्वम्‌ । सतासम्वन्धतः सत्यमिति चेत्‌ । सत्ताया अधि सत्तासम्वन्ध इत्यनवस्था । 
न चव्पतिस्क्तिपतताप्षम्बन्धः सामान्यस्य । स्व॒रूपघ त्त्वेनेंव सत््वात्‌। न चोपलम्म्प- 
तिरेफेण तदुपलव्ध्रम, | तस्मादसत्‌ सामान्यम्‌ | स्वरूपसत्त्तच्च खरविबाणस्थ कस्मास्त 
भवति | तबापि छिन्‍्नेति चेत्‌। कारणामावात्‌ । तथा चेत्‌ सामान्यमप्पसत त्तत्रापि 
कारणाभावात्‌ | प्रतीयात्‌ सामास्यम्तिति चेत्‌ | उक्तमत्र -शशविष।णादयो5पि स्वबुद्धया 
प्रतीयन्‍्त एवं तेडवि सच्चः स्यु:। विरूप्पमाणा नेति चेत्‌ । सर्वे समानम्‌ । 

किच्च। झामान्यमेतत्सडरके 
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तबलात्‌ प्रतिभासते शाब्दब्यम्बुद्धों । तथात्र न वस्तु 
तथा हि--भ्रज्च वस्तुब॒लाज्ज्ञानमितति। 











वातिकाल छू र-व्य। स्पा 
बस्तुत्व हेतु के द्वादा नशरवरता ख्िद्ध होती है, क्योंकि वस्तुमात्र में नहृव॒रता व्याप्त है-- 
यह आगे घिद्ध किया जायगा। सामान्य सें बदि व्यक्ति-जन्यता नहीं मानी जाती, तब 
सामांग्य में असम्बद्धता प्रग्नदत होती है। केवल असम्बद्धता ही नहीं, अरूपता भी । 
क्योंकि प्रतिनियदाकार का परिग्रह करने १९ ही घटाकारादि पमें वस्तुत्व माना जाता 
हैं किन्तु व्यापकोमूृत सामान्‍य में प्रतिनियत परिच्छिन्ताकारता सम्भव नहीं। क्योंकि 
सकल काल-खण्डों में एक अछ्षण्ड सामान्य की परिणति असम्भव है। उपलब्धि ही 
सत्ता है, उसके अगाव में सत्त! नहीं हो सकती । सत्ता के सम्बन्ध से सत्तव मानने पर 
सत्ता में भी सत्ता मानरी होगी, अतः अनवस्था प्राप्त होगी । सामान्‍य में व्यतिरिक्त 
सत्ता का सम्बन्ध भानत। निःर्थक्न है, क्योंकि स्वरूपसत्ता के सम्बन्ध से 'ही सत्त्व माना 
जाता है | उपलम्भ से भिन्न सामान्य उपलब्ध नहीं, अत: वह अवस्तु है। सामान्््य का 
सत्ता-प्तम्बन्ध से सत्तव नहीं, छषपितु स्वरूपत्तः सत्‌ है--ऐसा मानने पर प्रश्न उठता है कि 
तब खर-ब्िषा।ण सत्‌ क्यों नहीं हो जाता ? आप सत्ता के सम्बन्ध से सत्‌ मानते हैं, तब 
खर-विषाण सत्‌ क्यों नहीं हो जाता ? यदि कहें 'कारणाभावात”। तब हम भी वही 
उत्तर देंगे कि सामान्य भी असत्‌ क्‍यों ? 'कारणाभावात्‌” | यदि आप कहें कि सामान्य 
की प्रतीति होती है, तब हम भी कहेंगे कि खर-विषाण भी प्रतीयमान है । यदि कहें 
निरूप्यमाण होकर खर-विषाणादि सिद्ध नहीं होते, तब निरूपण की कसौटी पर तो 
सामान्य का छरा उत्तरता सम्भव नहीं । 
दूधरी बात यह भी हैं कि सामान्‍य पदार्थ तो संकेतमात्र के आधार पथ शाब्दी 
बुद्धि में प्रतिभासित होता है, धतः बड़ वस्तुतत्त्व नहीं । संकेत जो किया ज/ता है, वह 
कोई सब्निहि पदार्थ को लेकर नहीं क्रिया जाता संकेत-जनित प्रत्यंय सामारोपित 


(अध्यस्त) ही होता है। “पीतः शहद्भृ: आदि के सम्मान पूर्व और पर प्रतीयमान पदायों 
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वातिकालझ्टारः 
सद्धृंतो हि क्रियमाण: सन्निहितमात्रमवलम्ब्य न क्रियते । तदपेक्ष्यश्र प्रत्ययः 
समारोपित एव । तथा हि-- 
परवतराध्प्रारोपेण विना सडकेतनं यदि | अव्यापितायान्तव॑ स्थांद्‌ व्यवहारानुमायिता ॥२१६॥ 
शब्दसामथ्यदिव व्यवहारकाले प्रतीतिरिति चेत्‌। यदि पूर्वापराध्यारोपोन 
स्यान्न भवेत्‌ प्रतीति:। न च शब्दात स्ासात्यवद्धिः संकेतमन्तरेण हृष्डा | व्यक्न्त्यन्तर- 
दर्शन|द्‌ भवत्येव शब्दमन्तरेणेति चेत्‌ । तव्रापि तदेव लिज़ुन्तदुरूपध्यवहा रभावे संक्रेत- 
ग्रहणमुशलक्षणं लिज्भमपि पृर्वाव्यारोपम्ेव जनयति चाधिकस्‌ | तथा हुणादिजातिद्वि- 
जादिजातिश्च बद्धुतम/|त्रवछावलम्बितों ने वस्त्वपेक्षते । सडक्रेतस हितम्प्रत्यक्षम्प्रमाण- 
न्हिजादिजातिषु चेत्‌ , न, वस्तुबदेन यज्जायते न तत्वड्तेत्तमपेक्षते सडाफ्रेतमात्रापेक्षणे- 
बन्धपरम्परंव स्या!त्‌ ! प्रत्यक्षमपि धहकारि विद्यत इति चेत्‌ । अत्रोच्यते-- 
प्रत्यक्षेण ग्ृहीतअ्चेदुपदेशों निर्थंक्रः ॥ प्रत्वक्षेणाग॒हीतज्चेदुपदेशों निरधंकः ॥२१७॥ 
यदि प्रत्यक्षेण गृहीतं क्रितुपदेशेन तेनेव ग्रहणात्‌ । अथ प्रत्यक्षेण प्रस्‍्येतुमशकक्‍य 








वातिकालक्ला र-व्या ख्या 

का परस्पर अध्यात न होने परु संकेत वहीं किया जा सकता | 'अय॑ घटः, "सो5पि 
घट: ”--- इत्यादि व्यवहार पुवे-पर को समानाकारता-समारोपण के बिना सम्भव नहीं 
॥॥२१६!। शब्द के सामथ्य से ही व्यवह्ार-क्षाल में जाति की प्रतीति हो जातो है-ऐपा 
नहीं कह सकते, क्योंकि जब पक पूर्वापिर व्यक्षितयीं में समानता का आरोप नही होता, 
तब तक समानाक्रारतःत्मक जाधि का व्यवहार नहीं किया जा सकता। घटान्तर को 
देखकर घटत्व' झव्द के जिला ही बटत्व का बोव हो जात! है, वह संकेतसापेक्ष क्यों? 
इस प्रइन का उत्तर है कि “इस प्रक्रा३ के आकारवाले पदार्थ को घट कहा जाता है'-- 
इस प्रकार के संह्रेत का स्मरण किये बिना व्यक्त को देखने मात्र से घटत्व का बोध 
नहीं हो सकता ; वूमादि चिज्धों के हारा भी महानसीय और पर्वतीय दोनों अग्नियों 
का तादात्म्यारों। किये बिया पर्वत में अग्दि का अगुमाच नहीं हो सकत। | उसो प्रकार 
'हुण! (एक स्लेच्छ जाति, जिसे मह।राज विक्रम ने सार भगाया था) एवं द्विजादि 

जातियाँ केवल संकेत के आधाश पर हो कल्पितमात्र हैं, वस्तुसत्‌ नहीं । 
दंका-त्राह्मणत्वादि जातियाँ केबल कल्पना पर आश्रित नहीं, अपितु शब्द- 
संक्रेत-सहित प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा सिद्ध होती हैं, जेसा कि श्री कुमारिल भट्ट ते 
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कहा है-- दर्शन स्मरणपाच्म्पर्यान गृहीत उत्थक्षगम्धा नि ब्राह्मणत्वादीलि!! ( तं० वा० 
१।२।९१)। 
समाधान +-वस्तु के ब्य पद £ इख्द्रियार्थ-सान्विकर्ष के द्वारा ) जो ज्ञान उत्तन्न 

होता हैं, उप्ते संकेत।दि की अपेक्ष! नहीं होती । संकेत-प्षापेक्ष ज्ञान अन्ध-परम्परा पर 

आश्रित भ्रममात्र होता है | शावद ज्ञान में प्रत्यक्ष ज्ञान को भी सहकारी कारण (यों 

नहीं माना जा सकता ? इसक। उत्तर यह है कि जो पदार्थ प्रत्यक्षतः गृहीत है, उसके 
लिए उपदेश (शब्द-प्रयोग) निरर्थक है। इसी प्रकार वह शब्द प्रमाण नहीं, जिप्तको 
प्रत्यक्ष के अनुग्रह की अपेक्षा हो ॥ ३१७॥ अर्थात्‌ यदि कोई वस्तु प्रत्यक्ष-गहीत है, 

तब उसके लिए उपदेश की क्‍या आवश्यकता ? यदि प्रत्यक्ष के द्वारा उसका ज्ञान नहीं 
,द्वी सकता, उसके लिए हजारों उपदेश व्यर्थ हैं, क्योंकि प्रत्यक्ष-दृष्ट पदार्थ के लिए पुरुष 


आन आलल्यबअअ चाचा 
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याप्यभेदानुग! बुद्धि! काचिद्‌ वस्तुद्येक्षण । 
संकेतेत विना साथग्रत्यासचिनिषन्धना ॥ ४६ ॥ 
शाबलेय वध्तू को देखकर बाहुलेय वस्तु को देखनेवाले पुरुष को जो “स एवा- 
यम्‌”-- इस प्रकार अभेदानुगामिनी बुद्धि उत्पन्न होती है किन्तु शावलेय क्लौर ककंखूप 
वस्तु-द्वय के दर्शन से नहीं होती । वह बुद्धि छाबलेयादि व्यक्तियों के न होते पर भी 
सामाष्य-प्रत्यासत्ति ( एकज्ञानकार्यत्व) के द्वारा प्रवृत्त होती है ॥ ४६ ॥ 
वातिकालद्धारः 
किमुपदेशसहस्र णापि दाक्यस्प्रत्याययितुम्‌ । दृष्ठे हि पुरुषोषदेशों मयेतद दृष्ठमिति स्थात्‌। 
अतीरिद्रिये तु द्विजातित्वे नोपदेशस्य सामर्थ्यात्‌ । तदेवाह--याप्यभेदानुगा बृद्धिरिति। 
तत्पुरुषबु द्धिप्रभवमप्रमाणमेव । अथापि स्याद्‌ , अनुगताकारा वृद्धि: पदाथंद्वयद- 
शंने सहकेतबन्तरेण भवत्येव । यथा गवादिबुद्धि: शावलेयादिदशेनादेव न तत्र सडकेती- 
पेक्ष्यते | एवन्तहि-- 
ब्राह्मगत्वमजातिः स्पात्‌ तथा तस्याप्रतीतितः । द्विजादिजातेन व्यक्तिगोत्ववद्‌ व्यज्जिकेक्ष्यते ॥२१८॥ 
गोत्वे यद्यग्यथा बाह्य कि सन्देंग्ध्यत्र कश्चन । ब्राह्मणत्वे तु सन्देरिध कि द्विजोध्यमिति घ्वने: ॥३१९॥ 
क्रियातों निश्चयस्तन्र नास्त्यन्येन जनिश्वुते:। हुणादिजातेन व्यक्तिरुपदेशं;विना छता ॥ २२०१) 
नास्त्येव तत्र तत्त्वम्चेद्‌ गोत्वादावषि किम्मतम्‌ | यथक्रशव्दवाच्यत्वमजादो जातिरिष्यते ॥ २२३ ॥ 
तथकशब्दवाघ्यत्व॑ कर्कारी किमनिष्टिमत्‌ ॥। अनन्तव्यक्तयों गोध्ववाच्यत्वन्तन्न तत्कथम्‌ २२२१ 0 
व्यक्तिभेदे हि तत्रापि किमनस्तत्वप्रस्ति न। उदातादिप्रप्नेदे हि नानस्तत्वन्न साधयेत ॥ २२३ 
प्रत्यभिज्ञानमेकत्व उत यत्रनावि सम्भवि॥ 
वातिकालदूार-व्वा ख्या 
कह सकता है कि “मगर तद्‌ हृष्टप्‌”, किस्तु अतीन्द्रिय पदा्े के बोधन में उपदेश का 
सामथ्य कदापि झम्भव नहीं । 
प्रत्यक्षाहृष्ट पदार्थ केवल पुरुष-ब॒द्धि से कल्पित सांवृुतिकमान्र होता है। शाबले- 
यादि व्यकधितयों को देख कर जो “गौरयम्‌”--ऐसी वृद्धि होती है, उसमें संकेत को 
हीं होती । 
१४०४ सहन यदि प्रत्यक्ष-निरपेक्ष उपदेश नहीं हो सकता, तब ब्राह्मणत्वादि में जातित्व 
न बन सकेगा, क्योंकि ध्रत्यक्षतः उनकी प्रतीति नहीं होती, क्योंकि गीत्वादि के समान 
यदि ब्राह्मणत्वादि का प्रत्यक्ष माना जाता है, तब “अयं ब्राह्मणो न वा”?--ऐसा सन्‍्देह 
क्यों होता है। यायराध्ययनादि क्रिया के द्वारा भी निश्चय नहीं हो सकता । हणादि 
जातियों का तो उपदेश के बिना ज्ञान नहीं हो सकता । तब गोत्वादि जातियों का अनु- 
पगम क्यों ? जेसे एक 'अज' शब्द से वाच्य होने के कारण “अजत्व” जाति मानी जाती 
है, वेसे ही कर्कादि (श्वेत अश्व) में एक 'अद्व' शब्द की बाच्यता होने से जाति क्‍यों 
|? 
कई गोत्ववाच्य जात्ति अनन्त व्यक्षितयों में रहती है। समानाकारता रूप जाति भी 
व्यक्षितभिद से भिष्न होती है, कहा ज। चुका है। तब व्यक्ति के सम्रान जाति में भी 
अनन्तत्व क्यों नहीं ? वाचक शब्द के भेद से भी वाच्य जातियों में भेद मानना होंगा, 
क्योंकि उदात्तानुदात्तादि में भेद से गो शब्द एक नहीं श्षपितु अनन्त है । प्रत्यभिज्ञा कै 
आधार पर जाति में यदि एकत्व माता ज़ाता हैं तब ८ष्यक्तित॒यों में क्‍यों नहीं ? 
६४ ; 
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प्रत्यासत्तिविना जात्या यथेश्ा चक्षुशदिषु 
ज्ञानकार्येषु जातिवोा मयान्वेति विभागत) ॥ ४७ ॥ 

जाति के बिना एककायतारूप प्रत्यासत्ति ही नहीं बनती .। जाति में जात्यत्तर 
के बिना ही जिस प्रत्यासत्ति के क्राधार पर शाबलेयादि में अनुवृत्त गोत्व के समान 
कर्कादि से व्यावत्त गोत्व की प्रतीति हो घाती है, जाति की क्या आवश्यकता ? ॥४७॥ 
वातिकालडूडार: 

उदात्तघघंरादिभेदों हि इक! रादिष्वषि तदनन्त॒दा नि बन्धन मस्त्येव । प्रत्यभिज्ञाना- 
देकत्वं घध॑रत्वादिभेदेषपि विद्यत इति समाने कर्कांदिष्‌ । तस्माद गोत्वादावरपि गोशब्द- 
वाच्यता व्यतिरेकेण हापर॑ गोत्वमित्ति। अर्थप्रत्याक्षत्तिरेकशब्दवाज्यतकपरामशजनन- 
ड्चेति न जातिनामास्ति कदचित ! छथापि स्थात्‌ सेब शब्दबाज्यता। एकपरामप्न- 
जनननन्‍्न जातिमन्तरेण । तदप्यसत्‌ | तथा हि--प्रत्या!प्त त्तिविना जात्येति । 

न खल्वेकक्रार्यजननलक्षणा प्रत्यासत्तिश्चक्ष रालों कमनस्का राणाञ्जातिमस्तरेणा- 
सम्भविती | सहकारिणां सम्भवत्येवेति चेत । बस्युद्वयेक्षणेषपि सहका रित्वमेव भवत्येक- 
बद्धिः समानाका रता सास्तीति चेतु, न, प्रमेये समानाकारताया वस्तुद्ठयव्य तिरेकेणादरशं- 

नादिति प्रतिपादनात्‌ | बुद्धिजवनमेवाव शिष्यते । तच्चक्ष॒दादिष्वाप ससानम्‌ । तेष।मि 
तदेकप्रत्ययजनकत्वमस्तीति चेत्‌ , शावलेयादीशानप्येकयरामर्धजनतात नापरमिति 
घमान: प्रसज्धः | तदेव वस्तुभुतमसिति चेतू , अभ्यधा त एवं सत्प्रत्ययञ्जनयन्ति तान्य 
इति कुतो5यं विभाग: । जातिरपि ठहि श्ञावलैया:दिषु भान्य का कुतो5यं विभाग:। 
तत्र विभागकाश्णिपरेण सामान्येन भवित॒व्यन्तस्पाणि विभागवत्तिनिबन्धनेत्त बापरे- 
'णेत्यनवस्था भवेत्‌ । अथ तथा भुतद्धुरणन्तेषां येच त एवं शावलेयादयों व्यञ्जक्ा 
गोत्वस्य तदाधेया चेति | एवर्ताह जातिमन्तरेणव तत्पवरामशजननं स्वक्ारणवशादिति 
किम्परिहीयते जाति विनेत्याग्रहस्त्यज्यताञ्जातो । न व चक्ष॒ुरादिष्‌ सामान्यम्‌ | एवं 
बातिकालडूटा र-व्याख्या 
॥२१८-२३ ॥ स्वरों में उदात्त व्यक्षा औश घर्घषर आदि अव्यक्ष के भेद ही उनकी 
अनन्तता का साधक है, उनके वाच्यारथ में भेद से शब्दों में रहनेव!ली कत्व खत्वादि 
जातियाँ अनष्त मानी गयी हैं । 
समाधान--एकका येजन कत्व रूप प्रत्यासत्ति जाति के बिना सम्भव नहीं, बत: 
चक्ष आलोक मनस्कारादि सामग्री सहकारी श्षामग्री में जाति करे बिना सामग्री से नहीं 
हो सकता, अतः एकक्रायेकारित्वरूप जाति वस्तुभुत है, ऐसा कहना घवंधा अनुचित है, 
यदि सामग्री में एककार्यकारित्वरूप जाति मात्ती जाती है तब शाबलेय।दि गो-व्यक्तियों 
में ही गोत्व क्यों, इस नियम का विर्वाह करने के लिए भी गोत्वरूप सामास्य में भी 
कोई जाति मानी जाय । इस प्रकार अनवस्था की प्राप्ति होती है। यदि कारण सामग्री 
में यह विशेषता मानी जाती है कि उत्तसे जन्य शाबलेय।दि व्यत्ितयाँ ही गोंत्व की 
व्यज्ज्जिका मानी जाती हैं। कारणगत विशेषता को सवेत्र कार्यगत विशेषता क्षा 
नियामक मान लेने से काम चलता है जाति के बिना क्या बिगड़ता है (छोड़ दो जाति 
ट्यज्यतां जाति:) | चक्षुराधि कारणकलाप में भी कोई समानाकारता रूप जाति 
अनुभूत नहीं होती । चक्ष॒रादि में किसी एक सामान्‍य! की की श्रतोति .नहीं होती । कारणों 
का कार्यों के साथ सर्वत्र एक सम्बन्ध है । सम्बन्ध में कोई एक जाति नहीं मात्ी जा 
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कथश्विदपि विज्ञाने तद्ृप्रनवभासत) | 


यदि नामेन्द्रियाणां स्थाद्‌ द्रष्टा भासेत तद्॒पुड ॥ ४८ ॥ 

रूपवच्वात्‌ ; न जातौनां द्ेबलानामदशनात्‌ | 

व्यक्तिग्रहे च त5छब्दरूपादन्यन्न चश्यते ॥ ४९॥ 

इन्द्रियाँ अतीन्द्रिय हैं, उनके ग्रहण का सामथ्यं यदि किसी द्रष्टा में होता, तब 

अवश्य उनका ग्रहण होदा किन्तु छनका ग्रहण नहीं होता । इसका यह अर्थ कदापि 
नहीं कि इन्द्रियाँ असत्‌ है, क्योंक्रि रूपादि ज्ञानों की कादाचित्कता ज्ञान-जनक इन्द्रियों 
की सत्ता सिद्ध करने में सक्षम है। किन्तु व्यक्तियों से भिन्‍त जाति का न कोई स्वरूप 
है ओर न उसका पृथक्‌ ग्रहण, अतः सामान्य कोई सत्‌ वस्तु नहीं। केवल .सामास्य 
शब्द अनादि कल्पना-जनित संस्कादों के आधार पर व्यवहार में प्रचलित है ।।४८-४६॥ 
वातिकालदूर/ 


५ 








हि--कथव्चिदपि विज्ञान इति। 


न हि चक्ष॒रादिषु सामान्य कथच्चिदपि प्रतिभाति। कार्यद्वारेणापि प्रतीयतै। 
कार्यह्ारेणापि प्रतीयमानन्तदेककार्यमिति प्रतीयते । तथा व तेष।मेकेन कार्यंण सम्बन्ध 
इति स्पान्न सामान्यम्‌ सम्बन्धो5पि सर्वत्रक: सामान्यमिति चेत्‌ , न, -सम्बन्धस्यापि कथ- 
जव्चिदप्रतिभासनात्‌। तदनन्तरं कार्यस्योपलब्धिरेव तेन - नापरः सम्बन्ध उपलभ्यते ॥ 
पक्तञ्च कार्य मपि सम्बदध्यते कल्पनयेति। क्षय शक्तिरेका सर्वेष।मित्युच्यते । न शजते। 
शक्तिमतो5्व्यतिरेकादिति प्रतिपादितम्‌ । न च॒ शक्तिरपि प्रतिभाति। अदृष्ठापि शक्ति: 
कस्मान्न परिकल्प्यते इन्द्रियादिवरदिति चेत्‌ , तदसत्‌ । तत्रातीन्द्रियत्वस्योपगमा दस्स।भि- 
रनुग्लम्भ:! अजाजीप्रुष्पवदित्यादिवचनात्‌ू । न च सामान्यभागमेकसमाधिगम्यम्‌ । 
कार्यव्यतिरेकेण च किसपि रूपादिश्रतिभासस्य कारणम॒स्ति ! तत्किडुगोलकावस्थाव्य ति- 
रिक्तमथान्यथेति नात्र विवेक । तथा हिं-- 
व्यतिरिक्तं किमप्यस्ति विशिष्टं गोलऋन्‍्तथा । वासनाया विशेषों वा भतभंदा: पृथगर्थिधाः ॥ २२४ ॥ 

ु ... वातिकालद्टार-व्याख्या द 
सकती । कारणों में इतना ही नियम विकल्पित होता है कि उनका कार्यों के साथ 
अव्यवहित उत्तरत्व सम्बन्ध, यह कहा जा चुका है कि कल्पित सम्बन्धों के द्वारा 
कायंकारण की विशिष्टता का भान होता है यदि कायणणों में एक शक्ति भानी जाती है 

तो बसा सानना भी उचित नहीं क्योंकि शक्ति और शक्तिमानु पदार्थ का अव्यतिरेक 
होता है और शक्ति प्रतीत भी नहीं होती । इन्द्रियों की कल्पना के समान कार्यात्यथा 
उपपत्ति से अदृष्ठ शक्ति को कल्पना क्‍यों नहीं की जा सकती, इस प्रश्न का छत्तर--- 
शक्ति में अती्द्रियत्व होने के कारण उसका उपलम्भ नहीं होता उपलम्भ ही सत्ता है, 
अतः शबित की सत्ता ही अस्थिय है, यह कहा जा चुका है। जैसे अजादि (गूलर) पुष्प 
किसी ने नहीं देखा! । सामान्य तत्त्व एकमात्र आगम के द्वारा, ऐसा भी नहीं कह सकते, 
कार्य के बिना उसके कारण की कल्पना चक्ष॒रशादि इन्द्रियों कीं कल्पना में भी-यह 
सन्देह पाया जाता है कि रूपादि ग्रहण का सामथ्य गोलक की किसी विशेषता के 
कारण अथवा उसमें कल्पित इन्द्रिय के द्वारा होता है। भर्थात्‌ अक्षरादि गोलक.में ही 
रहवें वाली अतीन्‍्द्रीय इन्द्रिय की कुछ लोग कल्पना करते हैं । कुछ गोलक _की विशे* 
षंता के कारण ही और कुछ लोग चित्तगत वासना-विशेष के द्वारा रूपादि ग्रहण के 
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ज्ञानमात्राकरणेड्प्ययोग्यमत एवं वत्‌। 
तदयोग्यत॒य[5रूप तद्भथवस्तुषु लक्षणय्‌ ॥ ५० ॥ 
सामान्य धज्ञायमान होने के कारण ज्ञानरूप अधथक्तिया क्ष साधन की क्षमता 
नहीं रखता | अरथक्रिया की योग्यता जिसमें नहीं, वह सर्वथा असत्‌ भाषा जाता है, 
फल्लत! सामान्य अवस्तुमात्र है ।। ५० ॥ 
वातिकालदड्ूरः 
यश्य हि बाह्योष्थो5व्यतिरेकात्‌ कार्यस्थ न सिध्यति स किज्चक्षरादीनां कार्य 
ध्यतिरेकाद व्यतिरिक्तानामनुमान क्षमते । तस्माद्‌ यथा कथचब्चिदनुमानमनंवस्थितप्रमेय- 
मैव तदिति न तद॒द्वारेणोपलम्भ: । रूपवत्वे त्वन्ञागस एवं । तथा सत्ति-- 
यदि तेषाम्भवेद्‌ द्रष्टा दृश्येरंश्चक्ष रादय: । अतोंर्द्रियत्वोपगमे गतिरन्या न बिद्यते ॥२२५॥ 
अतीन्द्रियस्पैषंव गतिरूपवत्वेनो पगमात्‌ । बतु सामान्यमेव केबलस्य दर्शनान- 
भ्युपगमात्‌ । यदि योगिनां केवल सामान्यमुप्लभ्येत । न सामान्य भवेत्‌ । अथ समाना 
कारा बदढ्धिरुत्पच्यते | तस्था इद्न्निबन्धनमिति योगिन: परश्यक्ति। नेवम्प्रमाणसिद्धता 
सामान्यस्य । अस्माभिस्तु सामान्यं न हरदयत एवं पृथक्‌। व्यक्तिव्यडर्यत्वात्‌। सामा 
न्यस्य न क्ेवलग्रहणं न ह्यालोकग्रहणमन्तरेण रूपग्रह: । 
तदप्यसत । रूप॑ स्पर्शाद्यग्यभिचा रीति गुह्मतेशतुमानें नालोकमन्तरेणापि | यदि तु न 
गृह्येत न भवेदेवालोकाद व्यतिरेकः। नाप्रसिद्ध०्यतिरेक॑व्यतिरेकीत्यम्युपगमाहम्‌ | 
'सामान्‍्यन्तु न केवल कदाचिदुपलब्धिदिषय: । व्यक्तिरूपानुप्रवेशे तु न विद्यत एवं। यदि 
वातिकालकछ्ू र-व्याज्या 
नियम का निणंय किया करते हैं ॥२६४४॥। जिप विज्ञानवादी बौद्ध के प्र में 
ज्ञान से, भिन्‍न बाह्य वस्तु भी नहीं मानी जाती वह चक्ष॒णदि इछ्द्रियों को भी ज्ञान 
से भिन्‍न क्योंकर अनमेय मानेगा ? अतः सांवृतिक सामान्यलक्षणरूप प्रेमेय कों धिकर 
अन॑मान की प्रमाणता यथाकथचब्चित्‌ निभ जाती है। उसके द्वारा भी इश्द्रियों की सिद्धि 
नहीं की जा सकती। चक्षु॒रादि की रूपवत्ता में तो कोई आगमन है ही नहीं, क्योंकि 
यदि कोई उनका द्रष्टा होता, तब चक्ष॒रादि उसके द्वारा हृष्ठ होते। घक्षरादि को 
अतीन्द्रियता में अन्य कोई साधक नहीं ।। २३१५ ॥। 
चक्षरादि ध्त्तीनिद्रय पदार्थों के लिए इतना ही. कहा जा ख्रकता है कि उनमें रूप 
मानने पर हृत्यता होनी चाहिए किन्तु साथान्य के विषय में ऐसा नहीं कहा जा सकता, 
क्योंकि व्यक्ति-निरपेक्ष केवल सामान्य का दर्शन माना ही नहीं जाता । 
शंका--अय॑ गौ:”--इस प्रकार की सामान्याकाय बुद्धि जो उत्पन्त होती है 
उसका एक मात्र नियामक्त यह सामान्य तत्त्व है->योगिगण प्रत्यक्षत: देखते हैं।तो 
ऐसा कहन।) निरर्थक है, क्योंकि इस प्रकार सामान्य तत्त्व प्रमाण-सिद्ध नहीं मात्ना जा 
सकता । हम बौद्धजनों को तो सामान्य नाम की कोई वस्तु दिखाई देती तहीं--यह 
तो एक पृथक्‌ बात है। अन्य मतों सें भी सामान्य की व्यक्तियों के द्वारा अभिव्यक्ति 
मानी जाती है, अतः जसे स्वव्यव्जकीभूत आलोक-संयोग के बिना रूपादि पदाथरथ देखे 
नहीं जांते, वेसे व्यक्तियों के बिना सामान्य (जाति) की अभिव्यक्ति नहीं हो 'सकती। 
समाधान--रूप में अनुमान के द्वारा स्पर्शादि का अवग्यभिचाण गृहीत होता हैं 
_ और आलोक के बिना ग्रहण भी, क्योंकि यद्वि आलोक के बिना रूप का ग्रहण ते माना 
जाय, तब वह आलोक से भिन्‍त से भिन्‍न सिद्ध च हों सकेगा, जैसा कि प्रसिद्ध व्यात् _ 
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यथोक्तविषरीत॑ यत्‌॒ तत्‌ स्वलक्षणमिष्यते । 


सामान्य त्रिविधं तच्च भाव[मावोभयाश्रयात्‌ ॥ ५१ ॥ 
वातिकालद्ट[ा रः | 

पर गौगौं रिति नाममात्रकेंम | अथ समानदेद्तया न विवेकोपलब्धिः कथ्थं रूपरसादी- 
नाध्तैषां भिन्‍नेन्द्रियग्राह्मयत्वाद्‌ विवेक इति चेत्‌। श्रत्र तु पुनरविभागप्रतिपत्ति रत्यच्त- 
संसर्गात्‌ । 

को5यमश्यन्तसंसग! कि स्वरूपविभिश्रता । भेद एव हि प्राप्ती रूपस्तस्प तदेव यत्‌ ॥२२६॥। 

देशाभेदंअप रूपस्य भेदाद भेदग्रहो न किम । न हि रूपातिरेकेण देशो नाम प्रतीयते ॥२२७॥ 

वस्तुग्यतिरेकेण कुतोध्न्यो देश: वस्तु चेद्‌ भिन्‍न॑ देशो5वि भिन्‍त एवं कथन्देशाभेद: | 
देशाभेदेन भेदश्चेत्‌ तस्य भेद: कुतो भवत्‌ । तस्य देशान्तरादेव तथा स्थादनवस्थिति! ॥ २२८) 


यतश्च स्वरूपेण न प्रतिभाति खशदिविषाणवत्‌ । तथा हि--ज्ञानमात्रा्थंकरण 
इति। 





यदेव न प्रतिभाति स्वरूपेण ग्राह्माभिमतं सन भवत्यालम्बनप्रत्ययः। स्वाका- 
राप॑णार्थानन सत्त्वाच्चक्षरादिवत्‌ अधिपतिप्रत्ययों भविष्यतीति चेत्‌ , न, तत्राप्यन्वय- 
व्यतिरेकाभावात्‌ । तदाह--यथोक्त विपरीत यदिति । 





वातिकालदूटा र-व्या ख्या 
है--नाप्रसिद्धव्यतिरेक॑ व्यतिरेकी भवत्ति” । अर्थात्‌ जिसका जिप्तसे व्यतिरेक ( भेद ) 
सिद्ध नहीं होता, वह उससे भिन्‍न (व्यतिरेकि ) नहीं होता। किस्तु सामाध्यतत्त्व 
कदापि व्यक्ति से रहित ( केवल ) गहीत नहीं होता । व्यक्ति के स्वरूप में प्रवेश मानने 
पर सामान्य का पृथक्‌ अस्तित्व नहीं रह जाता, केवल “गौगौं :”--इस प्रकार नास- 
मात्र रह जाता है । 
शंका-व्यक्ति और जाति--दोनों समानदेशस्थ हैं, अतः उनका भेद गहीत नहीं 
होता । यद्यपि रूप-रसादि भी समानदेशस्थ हैं, तथापि थे भि्तेन्द्रिय-ग्राह्म होने क्षे 
कारण छउत्का विवेक (भेद) भासित होता है । 
समाधान--जा ति-व्यक्ति में अभेद-प्रतिपत्ति अत्यन्त संस्ग के कारण सिद्ध होती 
है । यह अत्यन्त संसगग कया है ? यदि व्यक्ति और जाति के स्वरूपों का सिश्रण ही 
अत्यन्त संसगे है, तब तो स्वरूपाभेद प्रसक्‍त होता है ॥२२६॥ जाति और व्यक्ति का 
समान देश होने पद भी स्वरूप-भेद होने से भेद क्‍यों नहों सिद्ध होता ? फलतः दोनों 
का स्वरूपतः भेद नहीं । देशादि भी वस्तु-स्वरूप से भिन्‍न नहीं प्रतीत होते ॥२२७॥ 
वस्तु से भिन्‍न देश नहीं । यदि देश भिन्‍न हैं और वस्तु भिन्‍न, तब देश।भेद कंसे ? देश 
का अभेद होने पर भी यदि वस्तु का भेद है, तब उस (देश) का भेद क्योंकर होगा ? 
देश में देशान्तरता के कारण भेद मानने में अनवस्था प्राप्त होती है ॥२२८॥ स्व॒रूपतः 
देशादि प्रतोत नहीं होते, अत! 'खर-विषाण' के समान उसको कोई सत्ता नहीं । 
जो पदार्थ ग्राह्मत्वेत अभभिमत होने पर भी स्वरूपेण प्रतीत नहीं होता, वह ज्ञात्त 
का आलम्बन प्रत्यय नहीं हो सकता । आलम्बन प्रत्ययः अपने ज्ञान में स्वाकारापंण के 
द्वारा हेतु होता है, केवल सत्‌ होने से नहीं। चक्षयादि के समान अथथं को अधिपति 
प्रत्यय भी नहीं मात सकते, क्योंकि चक्ष रादि के सप्रान अर्थ में अस्वय-व्यत्तिरक तहीं 
देखा जाता, स्वप्नादि में अथ के विना भी ज्ञान होता है । 
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यथोक्त सामान्यलक्षण से जो घिपरीत होता है, उसे स्वलक्षण कहते हैं। 
स्वलक्षण में सामान्यलक्षण का वेपदीत्य या वधम्यं है--अनभिधेयत्व, अवाष्यत्व, 
असाधारणत्व, अरथक्रियाका रिव्वादि । कपट-भिन्‍नत्वादिस्वरूप पटत्वादि जाति तोन 
प्रकार की होती है--(१) भावोपादनक (कृतकत्वादि)। (२) अभावोपादानक (अनुत्प- 
त्तिमत््वादि) और (३) भावाभावोभयाश्रित (ज्ञेयल्वादि) ॥ ५१ ॥ 
ट वात्तिकालद्भार: 
यत्‌ पुनः स्वाकारेण प्रतिभासतेडन्वयथ्यतिरेका म्यामवधृतस|मथ्येत्तत्‌ परमाथंसत्‌ 
स्वलक्षणं स्वेन रूपेण लक्षमाणत्वात्‌ । स्वरूपं लक्षणमस्येति। न तु स्वरूपेण कथ छक्ष्य- 
लक्षणभावः | न लक्ष्यलक्षणभावस्य काल्पषनि कत्वात्‌ । 
“एवम्प्रकारा स्व क्रिग्राकारकसं स्थिति: (प्र० वा० २२१९) 
इति च वक्ष्यते । स्वरूपमेव लक्षण युक्तन्नान्‍्यत्‌ । अन्येनान्यस्य -परमाथतो लक्ष- 
यिध्तुमशक्यत्वात्‌ । पररूपेण हि लक्षणम्पररूपताध्यारोप एवं न स्वरूपलक्षणन्तत्‌ । 
कथन्तहि सामान्यलक्षणम्‌ , अव्यक्तिव्यापनात्‌ | सत्यमेतनन्‍्न परभमार्थतः सामान्यन्नाम। 
स्वरूपमेव तदपि ज्ञानस्य । व्यवहारादेवमुच्यते । अनेकव्यक्तिस्वरूपाध्या रोपेण वत्तंमान- 
त्वात्‌ तत उत्पत्तेरव | कथमवस्तुत्वे सति, अनुपलब्भकार्यस्वभावहेतुभेद: । प्रत्यक्षानु- 
मानयोविषयभेदाद भेदः । अनुपलम्भादीनान्तु न विषयभेद:। लिझज्जभेदाद भेद इति 
चेत्‌ । ननु तदेव चोदितन्तदेव परिहार इति कथमेतत्‌ । तथा हि लिज्धभेद एबन 
युक्‍्तः | अथ हृश्यते षड़भेदता तहि प्राप्तोति । अथवा दो वस्तुध्ताधनावेक: प्रतिषेधहेतु- 
"ऊ वातिकालद्धा र-व्याख्या 
जो वस्तु स्वरूपेण प्रतिभासित एवं अर्थक्रियाकारी हो, उसे परमार्थसत्‌ कहते 
हैं, जैसे--स्वलक्षण । 'स्वलक्षण' शब्द की व्युत्पत्ति है--'स्वरूपं लक्षणमस्य”।॥ 
प्रश्श- धूम अग्नि का लक्षण है । लक्षण भिन्‍न होता है और लक्षित भिन्‍्त, अत। 
स्वयं वस्तु अपना लक्षण क्य्रोंकर होगी ? 
उत्तर यहाँ पर लक्ष्य-लक्षणमाव काल्पनिक है, जैसा कि वातिककार नें श्ागे 
कहा है--“एवं प्रकारा स्वव क्रियाकारकसंस्थिति:” (प्र० वा० २।३१६) । वस्तुतः 
वस्तु का स्वरूप ही लक्षण होता है । भय के द्वारा अन्य पदार्थ कभी अभिलक्षित नहीं 
हो सकता | पररूपेण लक्षणाभिधान पररूपता का अध्यारोप मात्र होता है, वह स्वरूप- 
" लक्षण नहीं | तब सामान्यपदार्थ लक्षण कंसे होगा ? इस अ्रइन का छत्तर यह है कि 
सामास्य नाम की कोई वस्तु ही नहीं केवल लोक में अनादि संस्कारों के बछ पर 
: बसा व्यवहार चला आता है। 
प्रश्न--जब सामान्य कोई वस्तु ही नहीं हैं, तव उसकी अनुमिति के लिए अनुप- 
लब्धि, स्वभाव ओर क्रायंरूप तीन हेतुओं का विभाग क्योंकर सिद्ध होगा ? प्रत्यक्ष 
: और अनुमान का अपने विषय-भेद से भेद सिद्ध हो जाता है किन्तु अनुपलब्धि भ्रादि 
लिज्भों का कोई विषय-भेद नहीं, तथापि लिज्भभेद से विषय-भेद हो सकता है। 

. उत्तर-विषय-भेद से लिज़जु-भेद और छिझु-भेद से विषय-भेद मानना अन्यो5- 
न्याश्रित है। फलतः लिज्भू-भेद ही अयुक्त है। यदि कोई एक भेद्द माना जाता है, तब 
एक परमाणु में उत्तर, पुर्व, दक्षिण, पश्चिम, ऊध्व॑ और अधोदिशा के भेद से षडंशता 
: साननी होगी, जैसा कि आचार्य वसुबन्धु ने कहा है--“षद्केन युगपद्‌ योगात्‌ परमाणों। 








षडंधता” (विश० १२) । अथवा तीनों लिज़्रों का भेद इस प्रकार है-तीनों में से 
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यदि भाचाभय ज्ञान भावे भावासुबन्धतः । 


नोक्तोत्तरत्वाद्‌ रशत्वादतीतादिषु चान्यथा ॥ ५२ ॥ 

यदि सामान्य को घटादि भावों के आश्रित माना जाता है, तब तो ज्ञानस्वरूप 
ही है, क्योंकि 'भावे सति ज्ञाससत्त्वम--इस प्रकार का धन्वय ज्ञान के साथ ही देखा 
जाता है । घटादिस्वरूप सामान्य को मानने पर “'धट' शब्द के द्वारा ही उसकी प्रतीति 
हो जाती है, इन्द्रियों की व्यर्थता प्रसक्‍त होती है-- यह कहा जा चुका है। दूसरी बात 
यह भी है कि 'आसीद घट:ः-इत्यादि प्रतीतियों के द्वारा असत्‌ घट में भी सामान्य 
की प्रतोति होती है, इप॒लिए भी साम्रान्ध में भावध॑मता सिद्ध नहीं होती ॥ ५२ ॥ ! 

छजजूकऋननएछओवातिकापदार 

रिति वक्ष्यते ! कथमवस्तुत्वे क््मानें वस्त्ववस्तुविभाग:। अन्न परिहारमाह--सामान्‍्य- 
न्त्रविधभिति ! 

न परमार्थतों भेद: लवंत्रावस्तुत्वात्‌ । भाजाभावोभयाश्रयत्वेन तु कार्यस्य ज्ञानस्य 
भेदात्‌ तत्कारिस्वेन स्वभावानुपलब्धिकार्यहेतुभेद: । तथा हि भावोपादानो विकल्प: 
स्वभावहेतोरुदयी । अभावोपादानोअ्तु पलब्घे: । उभयोपादानो विकल्प: काय॑हेतोरिति 
व्यतिरिक्तसावन: कार्यहितु:। भावाभावाष्यां हि व्यतिरेंको भ्रवति। व्यतिरिक्षतञ्च 
कारणं साध्यम्‌ । अथवाज्वस्तुत्वेषषि भावाभावोपादानतया भेदपुपादानभेदादाश्रित्य 
विषयभेद: | भाव एव्‌ द्विविधों व्यतिरित्रतो&व्यतिरिकतश्चेति विषय्भेदाद भेदप्रकार- 
स्त्रिविधस्तत्र | (धृदसतो! विषय्योव्हवयानुपलकलब्धि:) । उभयोपादानभेदो5हवुयातुपल- 
व्यिविषय:। तदाहु--शदि आवाश्रये ज्ञानमिति । पे छड्ढ! 

न हि भावाश्रयं ज्ञानमित्येमतव भावे भवति । भावविषयत्वं हिं भावस्वरूपग्रह- 


णात्‌ । न च स्वरूपग्राही सामान्यवियो विकल्पों “वेफल्थादक्षसंहतेः” (२॥११० ) 
इत्युक्तम्‌ । 





..._ वार्तिकालझूार-व्याख्या 
स्वभावहेतु और कार्यहेतु--मं दो भाव के साधक हैं और तीसरा अनुपलब्धि हेतु भाव 
का निषेषक है यह कहा जायगा । छा 
प्रघन--जब कि वस्तु कोई नहीं, सब अवस्तु-ही-अवस्तु है, तब भाव-अभाव आदि: 
का विभाग कंसे होगा ? 
उत्तर--संसा# में कोई धत्तु पद्मार्थे नहीं, सब अवस्तु हैं, तथापि ज्ञानरूप कार्य 
के भेद से उनके कारणों का विभाग किया जाता है। इसी प्रकार स्वभाव, काये एवं 
अनुपलब्धिरूप लिज्जों का भेद माना जाता है। भर्थात्‌ (१) भावाश्रित कृतकत्वादि 
विकल्प को स्वभाव हेतु, (२) अभावा श्वित विकल्प को छझतुपलब्धि और (३) उभया- 
श्रित विकल्प कार्यहेतु का विषय होता है। कार्यहेतु व्यतिरिक्तसाधनक कहलाता है, 
क्योंकि उसका व्यतिरिक्‍त प्राच्य कारण होता है। क्थवा अवस्तुरूप होने पर भी 
उपादान ( विषय या स्राघष्य ) के भेद से कथित लिज्रों का भेद होता है। भावषदा्थे 
दो प्रकार का होता है-+ (१) व्यतिरिक्त और (२) जव्य तिरिक्त । घट-पटादि व्यति- 
रिक्त और घट-चघटत्वादि अव्यत्तियित्रत होते हैं । 
ज्ञान भाव के आलश्चित है- एतावता भाव नहीं ऋहलाता, अपितु भावविषयक 
होने के कारण भाव माना जाता है। सामान्यविषयक विकल्प प्रत्यय स्वरूपावगाही 
नहीं होता--यह विगत पृ० ४६२ पर कहा गया है---“वेकल्यादक्षसंहतेः” || 


५१३ सभाष्यं धराणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। २ 


भावधमंत्वहानिश्चेद॒. भावतश्रदृणपूर्व कस । 
तज्ज्ञानमित्यदोषो5यं मेयन्स्वेक स्वलक्षणस्‌ ॥ ५३ ॥ 
घटादि वस्तु के बिना ही सामान्य-ज्ञान की उत्पत्ति मानने पर सामाच्य में 
भाव-धर्मंत्व ही हानि १सक्त होती है। दूधरी बात यह भी है कि रूपादि के समान 
सामान्य का भावरुपत्वेन ग्रहण नहीं होता कि उसमें भावधमंता निभ जाती | साम्राख्य 
तो कल्पितमात्र है, प्रमेयतत्त्व तो एकमात्र स्वलक्षण है ॥ ५३ ॥ 
तस्मादथक्रियातिद्धे! सदसत्ताविदारणात्‌ | 
तस्य स्वपररूपाय्यां गतेमेंपद्दय॑ मंतस ॥ ५४॥ 
विचारणीय तो एकमात्र सत्त्व ही है, क्योंकि अर्थक्रियाकारित्व के सदसत्व का 
निरूपण होता है। वस्तुतः एक स्वलक्षणतत्त्व हो स्वरूपेण प्रत्यक्ष और साप्रान्यात्मक 
पररूपेण अनुमेय माना जाता है। इस प्रकार प्रमेय-द्वेविष्य की स्थांपना की गई 
है ।। ५४ ॥। 
कक  । वातिकालड्ूा रः 
अथ भावे सतीत्युच्यते तदासिद्धमू। भावषच्तरेणाप्यतीतादिषु दुष्॒त्वात्‌ | यदि 
सामान्ये तज्ज्ञानं विशेष वा। बातीतादिविषयता भावस्थ स्वरूपेण गृह्यमाणस्यातीत- 
त्वत्यागात्‌ । नाच लोको भावविषयत्वमवगच्छति | भादो नास्ति स्वरूपाभिनिवेश्ञो 
भवति प्रत्यय इति भ्रान्तिमात्रकम्‌ । उक्तोत्तरत्वादिति च विपयंये प्रसाणवृत्तिरूपद- 
शिता | दृष्टत्वादिति पराभिमतस्य हेतोरनेकान्तिकोद्भावनचम्‌। यदि तहयेंभावे5पि 
विकल्पस्य हृष्टिभाविषपि तदा ठहि मावधमंता हीयते । एवेत्यूमयधरमंता स्थात्‌ , तद्ाहु-- 
भावधर्मत्वहा निष्चेदिति । 
यज्ज्ञानमेव न तत्र किजिदालम्बनम्‌ | परोक्षस्य सामान्यस्थ मेयत्वात्‌ | परोक्षं 
हि सामान्यस्तच्च स्वरूपेणा प्रतीय मान ड्रूथम्मेयम्‌ । यत्तो हि--मेयन्त्वेक स्वलक्षणमिति। 
नहि सामान्यन्नाम प्रमेयम्‌। यथाकल्पनमयोगात्‌ । स्वलक्षणमेव परमार्थतः 
प्रमेयम्‌ । तत्येवर सदप्तदत्वेनावबोधस्य प्रयोजनत्वात्‌ | कुत एतत्‌ । एवं हि ““तस्मादर्थ- 
क्रियासिद्धेरिति । 
वातिकालदू।र-व्याख्या 
यदि सामान्य की भावरूपता का निर्वेबत इस प्रक्रार किया जाता है कि 
'सामास्यज्ञानं व्यक्तिस:द्वावे एव भवति” | तव अश्विद्धि दोष प्रष्क्त होता है, क्‍योंकि 
घटादि के अतीत होने पर भी “आसीद्‌ घट:”--इस शअ्रकार घटत्व सामान्य की प्रतीति 
हो जाती है। अतीतादि प्रतीतियाँ भावविषयकत्व कोई भी लौकिक ( व्यावहारिक ) 
पुरुष नहीं मानता । अविद्यमानत्वेन भाव की प्रतीति तो भ्रममात्र है । उक्त १२वें 
इलोक में जो 'हष्टत्व' हेतु प्रयुक्त है, वह सामान्य सत्ता-साधक हेतु की अनेकान्तिकता 
का उद्धभावन है | अर्थात्‌ यदि घटादि के न होने पर भी घटत्व-बुद्धि होंती है, तब उपमें 
भाव-धर्मता की हानि निश्चित है । सामान्य में यदि भावाभावोभय की धर्मता है, तब 
भावधमंता! में भाव पद का ग्रहण व्यथं है । 
दुसरी बात यह भी है कि सामान्य परोक्ष है, अत: प्रमेय कंसे ? प्रमेय तो एक 
मात्र प्रत्यक्ष-सिद्ध स्वलक्षणतत्व है, क्योंकि स्वलक्षण की सदसत्ता का विचार साथंत्र 


होता है । 





एड 
!। ॥॥8। ! 





. 


श्लोक: ५६-५४ ] प्रत्यक्ष-प रिच्छिंद! ५१३ 


सन वातिकालदूुरः रु 
अथेक्तियाकादिणों हि पदार्थस्य सत्त्वासत्त्वाम्यामथिता प्रेक्षावतामु। तदव- 


बोधाय च प्रमाणमन्विष्यते | अन्यथा प्रमाणपरीक्षणमप्रेक्षापृव क्रियेव भवेत्‌ । तस्मादभथ्थे- 
क्रियाकारिपदार्थभावाभावविषयीकरणसमथ॑मर्थवत्प्रमाणम्‌। तस्मात्‌ द्वाम्यामपि प्रत्यक्षा- 
नुमानामभ्यां स्वलक्षणमेव विषयीकतेंव्यम्‌ । अन्यथा प्रमाणत्वायोगात्‌ । यदि स्वलक्षणमेव 
द्वाम्याघपि विषयीक्षियते एकविषयत्वाद एकमेव मानम्प्रसक्तम्‌। अथेकविषयत्वेडपि 
सामग्रीभेदात्‌ प्रमाणभेद एवं सति प्रमेयद्व विष्यादिति विरुष्यते। छक्ततअाचार्येण 
यस्माल्लक्षणद्वयम्प्रमेयमिति । सामग्रीभेदेत च प्रमाणभेदे चक्ष॒रादिविज्ञानानामपि भेद: 
सामग्रया दति तावन्ति प्रमाणानि भवेयुः । 

ननु प्रमेयभेदेनापि भेदेष्नेकनीछादिप्रमेयत्वादनन्तप्रमाणप्रसज्भः । न, सर्वेषां 
स्वलक्षणत्वस्प भावात्‌ । तद्दिषयमेकमेव प्रमाणमेकविषयत्वात्‌ | सामग्रीभेदे5पि सति 
अक्षजत्वस्य भावात्‌ किन्म स्वेम्प्रत्यक्षमति चेत्‌ , न, थ्क्षजत्वस्यथालक्षणत्वात्‌ । तथा 
च प्रतिपादयिष्यते । तस्मात्‌ प्रमेयद्वविध्यादेव हे विध्यम्‌ । अन्यथाउनन्तप्रमाणता भवेत्‌ । 
कथम्प्रमेयस्यानन्तता नेंति चेत्‌ , न, अनन्तत्वेषपि नीछादित्वेन प्रमेयद्वित्वमेव यत:-- 


| वन भभपएो 





वातिकाल छू र-व्या ख्या 
लोक में अर्थ क्रियाकारी पदार्थ की हो सता क्षसत्ता का विचाब बृद्धिमानु किया 
करते हैं । सद्‌ वस्तु को प्रमाणित कश्ने के लिए प्रमाण की अन्वेषणा की जाती है। 
अन्यथा प्रभाण-प्रभेय की परीक्षा तिरथ्थक मात्र हो जायगी। अथ॑क्रिया-समर्थ वस्तु को 
प्रमाणित करने में ही ध्रमाणों की अथंवत्ता न्‍्यायदर्शनादि सें उपनिबंद्ध है। निष्क्ं 
यही निकलता है कि प्रत्यक्ष ओर अनुमान--इन द्वोनों'प्रमाणों के द्वारा स्वलक्षणतत्त्व 
का ही परीक्षण न्याय संगत है । अन्यथा उनमें प्रमाणता का निर्वाह न होगा। 
शंका--यदि प्रत्यक्ष ओर अनुमान मात्र के दोनों प्रमाणों के द्वारा केकल एक 
स्वलक्षण का ही विचार किया जाता है, ठंब दोनों प्रमाणों में से एक को प्रमाण 
(अज्ञातार्थज्ञापक) और दूसरे का अनुबादकसात्र मानना होगा । विषय की समानता 
होने पश भी सामग्री के भेद से दोनों प्रमाणों का भेद माना जाता है। वातिककार ते 
जो प्रत्यक्षपरिच्छेद के प्रथम पद्म में कहा है--“मानं द्विविधं मेयद्वेविष्यात्‌”। यहाँ 
“गेषा दविध्यात्‌*--ऐसपा न कहकर “सामग्रो भेदात्‌”-ऐसा कहना चाहिए था क़िस्तु 
आचाये ने स्पष्ट कर दिया है. कि “यस्यत्‌ स्वसामान्यकछक्षणद्वयं प्रमेयम्‌ , तस्माद 
द्विविधं ध्रमाणम्‌ ।” सामग्री-भेद से प्रमाण भेद मानतें पद चाक्षषादि ज्ञातों में भो भिन्न 
- प्रमाणता माननी होगी । सामग्रो भेद से तो प्रमाणों के भनन्‍त भेद हो जाएँगे। 
प्रमेय-भेद से प्रमाण-भेद मानने पर भी अनेक नीलादि रूप प्रमेंयों के भेद से 
अबण्त प्रमाण-भेद क्‍यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि नीलादि के भेद से नौल- 
स्वलक्षणादि का भेद होने पद्र भी स्वलक्षणत्वेन सबका संग्रह हो जाता है। एक 
स्वलक्षयगधिषयक एक ही प्रमाण माना जाता है। इसी प्रका' सामग्री भेद होने पर भी 
अक्षजन्यरव को एकता से प्रमाण में एकत्व क्यों नहीं ? 
समाधान--अक्ष-जन्पत्व कोई लक्षण नहीं--ऐसा क्ागे चलकर कहा जायगा। 
निष्कषेत: ध्रभेय-ह विध्य से ही प्रमाण का द्वविष्य उचित है, अध्यधा अन्त प्रमाणता 
प्रसक्त होगी। प्रमेय के अनन्त होनें पर भी नीलादित्वेन प्रमेय-द्वित्व ही व्यवस्थित है, 


क्योंकि स्वरूप-प्रतिभा सकत्वेन अनन्त नीलादि भी स्व॒लक्षणत्वेव एक रूप में संगहीत 
६५ बे " 


.2.&$_[॑व्यस्ज््ल्लनंिसिंिंिलिए3िड इि 
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वातिकालछ्ूा रः 
तस्य स्वपररूपामभ्यामिति । 

स्वरूपप्रतिभासनेंत नीलादयो5ननन्‍्तभेदत्वेडपि स्वलक्षणमेव स्वेन रूपेण लक्षणात्‌। 
ननु प्रतिपत्तिभदेनाभेदे न पारमारथिकं स्वल्तक्षणत्वम्‌ | तत्प्रतिपत्यभावेश्न्यप्रतिपत्ति- 
सम्मुखीभावेडस्वलक्षणल्वात्‌ । तथा तदेवेकर्मेकस्य स्वलक्षणमपरस्थान्यथा । न च प्रतिप- 

त्तप्रमेथभेद: ! अपेक्षाक्ृतस्प भेदरप काल्पनिकत्वादपरसाथ्थंता। एकस्य व स्वलक्षण- 
त्वेतरत्वेतदुभयरूपम्प्रमेघान्तरमिति तत्रापरम्प्रमाणपुद्भवेत्‌। तदेददसत्‌ । यतो हि- 
प्रमाथ्प्रमेपत्वे स्पादनन्तप्रमेघता ॥। अपेक्षाकृतभेदर्वे परमार्थों न लक्षणम्‌ ॥॥२२९ 
अत्रोच्यते -- 
उपलम्भेन यल्छक्ष्यम्पारमाथिकमेव ततु। सत्तोपलूम्भ एवेति भावानाम्पारभाथिकी ॥२३०॥ 

न हि स्वरूपोपलम्यमावतामतासादय सावा: सत्तामात्मसात्कुव॑न्ति । ननूपलम्भेन 
जञाप्यते सत्ता न तु स एव सत्ता । अनुपलक्यमानस्य शशविषाणादेरसत्त्वातू । विपयंया- 
दुपलम्भ: सत्तेति व्यवस्था । 

ननु तत्राप्यक्तत्त्वेबनुपलम्भी न त्वनुपलम्भ एवासत्वम््‌। नानुप्लम्भव्यतिरेकैणा- 
सत्त्वमपरम्‌ । अनुप्लम्भेत यत्पतीयते तदसत्त्वमिति चेतू। कोउयमनुपलम्भः । किमुप- 


वातिकालद्टा र-व्याख्या 


हो जाते हैं । 
दंका -स्वलक्षणत्वरूप प्रतिपत्ति के सम्बन्ध से अभेद मानने पर वस्तुतः स्वल- 


क्षण नहीं होता, क्योंकि उस प्रतिपत्ति के अभाव में छान्‍य श्रतिपत्ति के युक्त होकर 
स्वलक्षण नहीं अस्वलक्षण या सामानन्‍्यलक्षण हो जाता है, क्योंकि वह स्वलक्षण एक- 
क्षण है, जो 'तथेब, तदेव, तत्रेव' शब्दों से घ्वनित होता है। एक सन्ताय का स्वलक्षण 
दूसरे का स्वलक्षण न होकर अन्यथा हो जाता है। पतिपत्‌ ओर प्रमेय तत्त्व एकात्मक 
ही होता है, उसका भेद नहीं होता । किसी की अपेक्षा आपादित भेद पारमाधिक 
नहीं होता । एक ही वस्तु में स्वलक्षणत्व और अस्वलक्षणरत्र उभयरूप मानने पर 
स्वलक्षण-ग्राहक घत्यक्ष प्रमाण से भिन्‍न प्रमाण अस्वलक्षण का ग्राहक होगा | 

समाधान--ऐसा कहना असत्‌ है, क्योंकि ह्वलक्षणत्वेव संगृहीत पदार्थ को प्रमेय 
मानने पर अनध्त श्रमेय प्रसक्त हैं। किसी वस्तु को किसी की अपेक्षा से माना जानें- 
वाला भेद या अभ्ेद पारमार्थिक नहीं होता ॥२२६।॥ इस पर हमारा कहना यह है कि 
जो वस्तु स्वरूपत: उपलब्ध होती है, वह सत्‌ है। भाव पदार्थों की पारमाथिक्र सत्ता 
है--3पलम्भ ॥२३०॥ जत्र तक कोई भाव स्त्ररूपतः प्रस्फुरित नहीं होता, तब तक वह 
सत्ता का आत्मसात्‌ नहीं कर सकता भरर्थात्‌ सत्‌ नहीं हो सक्रता । 

शंका--उपलम्भ |ज्ञान) के द्वारा सत्ता ज्ञापित होती है, न॒ कि वह (उपलम्भ) 
ही सत्ता हैं। अनुपलम्प्रमान शश-विषाणादि असत्‌ होते हैं। अनुपब्म्भ विष्थय होने 
से उपलम्भ सत्ता है | यहाँ सन्देह होता है कि अध्षत्त्त यदि अनुतलम्भ पदार्थ हो, तप 
उसका विपयेय (उपलम्भ) सत्ता होंगा किन्तु ऐसा नहीं, अपितु पदार्थ के अप्तत होनें 
पर उसका अनुपलम्भ होता है, न कि अनुपलम्भ ही असत्त्व है। इस पर हथारा पहु 
कहना है कि अनुपलम्भ को छोड़कर असतत्त्व अन्य कुछ भी नहीं । 
...._ समाधान--आपका जो यह कहना है कि अनुपलम्भ के द्वारा प्रतीत होता है, वह 
असत्‌ है --यहाँ अनुम्भ पदार्थ क्या उपलम्माभाव है? या अन्य उपलम्भ? अथवा 
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वातिकालड्टारः 
लम्भाभावो5वयान्योपलम्भ: कि वा नोपलम्भ इति विकल्प:ः। यद्युपलम्भाभावः कथमंतः 
प्रतीति!। नाभाव: प्रतीति: | सोध्प्यभावोड्न्येनोपलं भा भावेन प्रत्येयः इत्यनवस्था ॥ 
ननूपलम्भस्थापर उपलम्भो नास्तीति नोपलम्भभावेन तस्य प्रतीतियनानवस्था 
भवेदपरो क्षत्वाज्ज्ञानस्य । यदि परोक्ष क्षानद्ध[ूथन्तस्य भावः प्रतीयते ॥ यथा च पदाथ- 
स्यानुपलंभादभावप्रतीतेस्तथा ज्ञानस्थापि स्यादिति प्रगष्ठतरम्‌॥ अथ तत्रार्थापत्ति- 
रस्ति | अपरोक्षत्वादर्थेस्य तेन न प्रमाणपंचकामाव: । 
नन्वर्थापत्ति रपि बुद्धिरेव ततो बुद्धचन्तरेण बुद्धि: प्रतीयते | ततरच तबापरार्था- 
पत्तिनस्तीति प्रमाणपंचकाभावादर्थापत्तिबू द्विर्नास्तोति प्राप्तम। अथ तक्च प्रमेयप्रति- 
पत्तिरस्तीति पुनरर्थापत्तिरनवस्थानादप्रतिपत्ति! । 
ननु प्रतिपत्तिह हयते । यदि दशनमात्रमवलम्ब्यते क्षिमर्थापत््या । यथा हृश्यते 
तथेवास्तु । अपरोक्षो हृरयते स तथंवास्तु छिमर्थापत्त्या बुद्धिपरिकल्पनया । 
नन्वर्थापत्तिरुत्पद्यते । यद्येवमनवस्थानादप्रतिपत्यध्यव्तायो5पि भवत्येव स कथ- 
मनिष्ट: यदा चोपलम्यमानताध्परोक्षता वा बृद्धि्तदा तदभावप्रतिपत्तावनवस्था । 
अथ पदार्थानुपलम्भ एवोपलम्भानुपलम्भ:। एवं सत्यनुपलम्भमानोः5्प्युपलस्भो$- 
वातिकालझ्ार-व्याख्या 
तोपलम्भ::--ऐसा विकल्प है ? यदि उपलम्भाभाव है, तब उससे उत्की प्रतीति 
क्योंकर होगी ? अभाव प्रतीति नहीं कहलाता । वह उपलम्भाव भी अन्य उपलम्भा- 
भाव के द्वाद्य भ्रत्येव (ज्ञाप्य) है--इस प्रकार अनवस्था प्रसक्त होती है । यदि कहा जाये 
कि उपलम्भ का अन्य उपलम्भ नहीं होता और न एक अनुपजम्भ की अन्य अनुपलम्भ 
से प्रतीति मानी जाती है कि अनवस्था प्रसक्त हो। ज्ञान सवयंप्रकाश या अपरोक्ष है। 
ज्ञान यदि पदशीक्ष है, तब उसकी सत्ता का ज्ञान किससे होगा ? जैसे पदाथे के उपलम्भ 
से उसकी सत्ता का ज्ञान होंता है । वसे ही ज्ञान के भी उपलम्भ से उसकी सत्ता का 
शान होगा--ऐसा माचना तो अनवस्था दोष से प्रण४ ( दूषित ) किया जा चूका है। 
यदि अथे की सत्ता में अर्थापत्ति का उपयोग किया जाता है, तो उचित (न होगा, 
क्योंकि घटादि पदाथे तो अत्यक्षतः सिद्ध हैं, अर्थापत्ति का उपयोग तो वहाँ ही किया 
जाता है, जहाँ. उससे भिन्न प्रत्यक्षादि पाँच प्रमाणों की प्रवृत्ति न हो । 
अर्थापत्ति भी एक बुद्धि (ज्ञान) ही है, अतः एक ज्ञान की प्रतीति ज्ञानान्तर के 
द्वारा सिद्ध होती है। वहाँ प्रमाणपत्चक् का अभाव न होने के कारण अपर अर्थापत्ति 
न होने से अनवस्था नहीं । यदि वहाँ भी प्रमेय-प्रतिपत्ति ( अन्यथानुपपत्ति ) के कारण 
अपरापर अर्धापत्ति की प्राप्ति होने से अनवस्था होगी । यदि कहा जाय दहांनान्यथानु- 
पपत्ति से अर्थापत्ति होगी ओर दरशंन ( प्रत्यक्ष ) के होने पण अर्थापत्ति की क्या आव5 
इयकता ? दहांन के अनुरूप ही पदार्थ की सत्ता व्यवस्थित होगी। प्रत्यक्ष के द्वारा जो 
पदा्थ जैसा दिखाई देता है, वेसा ही स्थिर होगा, भर्थापत्ति की क्‍या आवश्यक्षता ? 
ज्ञान के ग्रहण में यदि अर्थापत्ति की उतभत्ति होती है, तब अर्थापत्तिरूप के 
ग्रहण में: अन्यान्य अर्थापत्ति को उत्पत्ति मानते में अनवस्था दिखाई जा चको है। 
अर्थापत्ति न मानने पर ज्ञानाभाव का अध्यवसायथ केसे हटाया जायगा। जब उपलक्य< 


घानता या अपरोक्षता को बुद्धि पाना जाता है, तब बृद्धघभाव को प्रतिपत्ति में अन- 
बस्था प्राप्त होती है । क्‍ ह 


१. ४ 
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वातिकालझ्भार। द 
स्त्येवेति प्राप्तम्‌ । स एवाभाव इति चेत्‌ । यद्यनुपलम्भोउभाव उपलमस्भोषपि भाव इृति 
प्राप्तम्‌ | क्षयास्योपलम्भ एवानुपलम्भ: । 
तदप्पयुक्तम्‌ । यदि नाथान्योपलंभस्थ नाम कृतं क्थमस्यों नाहित। तस्योपन्ष- 
म्भाभावादिति चेत्‌ । दत्तमत्रोत्तरम्‌ | स एवान्यस्योपलम्भोज्न्यत्र न प्रवत्त इति तदस्य- 
स्पानुपलम्भः । यदिनामान्यत्र न प्रवृत्तस्तथापि तस्याभाव इति कुतः। बथोपल्षब्धि- 
लक्षणप्राप्तस्याभाव एवं । अग्यथा तत्रापि प्रवत्तेत तस्यापि तद्॒देबोपलभ्यमानत्वात्‌ | न 
चोपलम्यते । तस्यानुपलंभः केन प्रतिपन्‍नोइभावलक्षण इति सेवानवस्था । प्रतिनियता- 
कारोपलंभादिति चेत्‌ । नन्‌ किमियमर्थापत्ति: | तथेति चेत्‌ । अनवस्थोक्ता। प्रतिनिय- 
ताकारोपलम्भ एवं उपलंभाभावो5परस्येति चेत्‌ । एवण्तहि लाभावो नास कृश्निदः्यवा- 
परभावादतो5उ्परो योञ्भावो5न्यापेक्ष या स्वापेक्षमभाव इति । तच्च खरूपम्प्रतिनियतमुप- 
लभ्यमानतायामेव । तत उपलम्भ: सत्तोच्यते ! । 
ननु प्रतिनियतत्वे उपलम्यमानताअतिनियमों न ठु स एवं प्रतिनियम।। नश्वनु- 
पलभ्यमानतायां कथम्प्रतिनियम इति वृद्धिर्पल्लभ्यमांनताप्रसादादेव । तस्प्रादुपलषम्य- 
मानतंव सत्ता । 
अथ नोपलंभे इति विकल्प एवानुपलंम: | तदापि सानोपलंभे इति विकल्पोनुपल- 
वातिकालडू) र-व्याख्या 
धंका--अर्थ का अचुपलम्भ ही उपलम्भ का अनुपलम्भ है--ऐसा मानने पर क्षन्रु- 
पलभ्यमान उपलम्भ को सत्‌ मानना होगा। यदि अनुपलूम्भ ही अभाव है, तब उप- 
लम्भ को भाव कहना होगा । अन्य उपलम्भ को अनुप्लम्भ सासने सें क्‍या क्ापत्ति ? 
समाधान-- यदि अन्य' उपलम्भ का नास अचुपलम्भ किया जाता है, तब छसका 
अ्नुपलम्भ कंसे ? यद्दि कहा जाय कि उसका उपलम्भ नहीं होता, अतः उसका अनुप- 
लम्भ नाम है । तब के लिए कहा जा चुका है कि वह अन्य का उपलम्भ अम्यक्र प्रवृत्त 
नहीं, अतः वह अन्य का अनुपलम्भ है। यदि वह अन्यतन्र श्रवृत्त नहीं हुआ, तब उसका 
अभाव कंसे होगा ? वह उपलब्धि लक्षण-प्राप्त या योग्य नहीं, अन्यथा भ्रष्यत्र भी 
प्रवत्त हो जाता, क्योंकि वह भी बप्रथमवत्‌ उपलम्भन-योग्य हैं। किम्तु उपलब्ध नहीं 
होता । उसका अनुपलम्भ किससे अवगत हुआ? कअन्यान्य गसक की कल्पना में अन- 
वस्था होती है, क्योंकि प्रतिनियताकार की उपलब्धि होती है। यह उपलब्धि यदि 
अर्थापत्ति है, तब अनवस्था-प्रक्ति होती है। प्रतिनियताकारोपलम्भ ही अन्य का 
उपलम्भाव है--ऐसा मानने पर अभाव तो क्षपरभाव से भिन्न कुछ भी नहीं धर्थात्‌ अन्य 
की अपेक्षा जो अभाव ( घटत्वेन अभाव ) है, बह स्वापेक्षा से (घटत्वेन घट) भाव ही 
है.। ऐसा रूप तो प्रतिनियत उपछम्भवान ही है, फलतः उपलम्भ पदाथे हो बत्ता 
सिद्ध होता है | 
. प्रतिनियतन उपलम्यमानता का ध्रयोजक है, प्रतिनियम्म ही उपलम्भ नहीों-- 
ऐसा कहने पर जिज्ञासा होती है कि किसी वस्तु को अनुपलभ्यमानत्ाा में प्रतिनियम्त 
(व्यवस्था) क्योंकर रहेगा ? उत्तर है बुद्धि की उपलभ्यमानता के प्रसाद से, अत: एप. 
लम्यमानता को ही सत्ता कहना चाहिए । | हे 
. यदि “नोपलभे”--इस प्रका र के विकल्प को ही अनुपलम्भ साना जाय, तब भी 
नानोपलमे ( भिन्नमुपलभ ) इस प्रेकार का विकल्प अनुपलब्धि का ही अनुसक्ण-करता * 


व 


शा 
हि! है 
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वातिकालद्धार) 
व्धिमेवानुसर॒ति । सा चानुपलब्धिविचारिता । तस्मादुपलब्धिः सत्तेति । उपलम्यमान- 
तव प्रमेयतत्त्वम्‌ । यदि ताह तदेव परमाथंसत्त्वन्न कस्यचिदस्यथा भवेत्‌। नेतदब्यथ! 
भवति | पुरुषाश्तरापेक्षयापि तत्तथेव भवति नीलादिवदेब | परोक्षतया कथस्तदेव 
तत्प्रतीयत इत्ति चेत्‌ | तेनेव रूपेण परोक्षत॒यापि प्रतीयमानन्तत्‌ । यदि तु न केनचित्‌ 
तथा प्रतीयते नापि प्रत्येष्यते वृथा तदनुमानम्‌॥। तदा5प्रतीयमानं कथस्तथेति चेत्‌। 
क्न्यथापि तद्‌ भवंति तदवेति कुतः । उपलब्धे रभावादन्यथेति चेत्‌ । ननपथब्ध रेभावा द- 
भाव एवं । नन्वभावेध्प्यनुपलब्धिः स्थात्‌ कथमभाव:। ननु भावे प्रमाणभावे सत्येव 
वाच्य स्थात्‌ । अनुमानम्प्रमाणमिति चेत्‌ । तदपि दृष्टमेव रूपमनुसरति। पश्चाहशंना- 
तव्कथम्पूर्वेन्द्व्यमानता । यदि हृश्यमानता नास्ति कथे सत्त्वम्‌। पश्चादुपलम्भादिति 
चेत । पश्चादेव सत्वमस्तु कथम्पुव॑म्‌ । 
ननु पूत्रम विद्यमान कथम्पश्रादुपलम्यते । उपछम्यमानतया (प्रतीतेरुपछम्यमान- 
तया) ध्रतीतेरूपलब्ध मन्यथाध्यथेति चेत | अन्यदापि तदरूपेणवाध्यवसीयत इति नावन्‍्यथा- 
सत्त्वम्‌ । अन्यथा प्रतिपत्तमशवयत्वात्‌ । अनुमान भाविसत्तायाम्प्रमाणमिति प्रतिपाद- 
यिष्यते । कथर्न्ताह मेयान्तरम्‌ । तस्येव पररूपेण प्रतीते:। तथा प्रतीयमानन्दृष्टान्त- 
वातिकालद्डा र-व्याख्या 
है। वह अनुपलब्धि विचारित हो जा चुकी है, क्षतः उपलब्धि सत्ता निदिचत द्वोती है। 
उपलष्यमान ही प्रमेय तत्त्व है। यदि ऐसा है, तब वही उपलछभ्यमान अर्थ परमार्थ 
होगा, किसी उपलक्यमानार्थ का अध्यथा बाध नहीं होंता चाहिए। उपलप्यमान् 
पदार्थ कभी अन्यथा नहीं होतां । वह अन्य पुरुष के प्रत्ति भी नीबादि के समान वही ही 
रहता है। यदि वही परमार्थतत्व है, तब उसका परोक्षत्वेन भान क्‍यों होता है! पर- 
मार्थतत््व सदंव प्रत्यक्ष होता है, परोक्ष नहीं । जिस ( न्िविकल्पक) रूप से वह प्रत्यक्ष 
होता है, उसी रूप से यदि परोक्ष है, तब परमार्थ ही है। यदि वह किसी प्रकारन 
प्रतीत होता और भविष्य में प्रतीत होगा तब्र उसके लिए अनुमान व्यर्थ है । जो तथा 
प्रतीयमान नहीं, उसे तथा क्योंकर कहेंगे ? कोई वस्तु “अन्यथा भी हो और 'तथा' 
भी-यह कैसे होगा ? उपलब्धि का अभाव होने से अन्यथा होगा-एंसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि अनुपलब्धि से वस्तु का अभाव हो जाता है, वस्तु अन्यथा नहीं होती । 
अभाव होने पर भी अनु पलब्धि बनी रहती है, सबवंधा अभाव कंप्ते ? 'कथमभावः ?'-- 
यह प्रश्न तब उठ सकता है, जब कि भाव के सद्भाव में कोई प्रमाण हो । यदि कहा 
जाय कि भाव के सखि्जभाव में अनुमान प्रमाण है। तब वह भी तो हृष्ट ( प्रत्यक्ष ) 
का ही अनुसरण करेगा । पश्चात्‌ हृश्यमावता से पूर्वहर्यमानता कैसे सिद्ध होती? 
हृश्यमानता यदि नहीं, तब सत्ता क्योंकर होगी ? पश्चात्‌ उपलम्भ के कारण सत्ता सिद्ध 
हो जायगी-एंसा नहीं कह सकते, क्ष्योंकि पश्चात्‌ उपछम्भ ने पश्चात्‌ सत्ता हो सिद्ध 
होगी, पहले सत्त्व कंसे निश्चित होगा ? 
पूर्व काल में अविद्यमान पदार्थ पश्चात्‌ कंसे उपलब्ध होगा? ठोक है किस्तु 
पढ्चात्‌ काल में भी वह उपलम्यमानतया प्रतोत होते के कारण श्लन्यथा सत्‌ माना 
जाता है। पश्चात्‌ काल में भी प्रतीति तद्रपेण ही होगी, भ्रन्‍्यथा केसे ? अन्यथा सदसे 
की अन्यथा प्रतीति हो ही नहों सकती । यह आगे चलकर कहा जायगा कि भावी सत्ता 
में अनुमान भमाण हैं-- इह भविष्यति घट:, तत्साम्‌ ग्रोवत््व|त्‌” । तथापि वह - मेया- 


की ऐ क 


>> 
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साध।रणेन रूपेण मेयान्तरम्‌ । प्रतिपत्तिभेदेन तद्गरपारोपान्न परमार्थ:। एवकन्तह्म॑पेक्षा- 
कृतत्वान्न परमार्थता | सत्यमवस्तुसामान्यमिति प्रतिपादितमेव नेदमपूर्वेमुच्यते । वस्तु- 
संवादद्वारेण व्यवहारिभिरलक्षितनाना त्वेबे स्त्विति ग्यवहियते । तेन तदोपेक्षयेदमुच्यते 
प्रमेयहे विष्यम्‌ | व्यवहारिभिरल क्षितनानात्वेवेस्त्विति व्यवह्वियते । तेन तदपेक्षयेद- 
मुच्यते प्रमेयद विष्यम्‌ू | अथोभयरूपत्वादुभयग्ररहवप्रमाणान्तरम्भवेदिति मति: । 
तदयुक्तम्‌ । उसयरूपतयेकेन प्रतिपत्तृमशक्यत्वात्‌ । प्रतिपत्तो वा प्रमाणद्वयमेव- 
तत्‌। प्रतितिभेदे एवं भेदात्‌। अथवा प्रतिपत्तिभेदादपारम!थिकमेव लक्षणमित्ति नो 
भयख्पताप्रतज्धः। नोलादितंव हि पदार्थस्वभ्ाव:। सा च नापेक्षाभेदाद भेदवतो। 


कथरन्ताहिं पारमाथिकप्रमेयाभावात्य्रमाणत्वम्‌ । 
अत्रोच्यते-- 
भेद: कल्पितरूपत्वात्‌ स एवापारभाधिक: । वस्तुरूपन्तु यतआप्यम्परभाथंतरन्न तत्‌ ॥२३१॥ 
(६) अनु माने व्यावहा रिकस्‌ -- 
कथन्तहिं परमार्थस्य विषयीकरणाद भेद: । स्वरूपसाक्षात्करणे हि प्रत्यक्षतैव 
. दाहिकालइझ्दार-व्याख्या 
न्तर (सामान्यलक्षण) क्योंकर होगा ? क्योंकि प्रथम प्रमेय (स्यलक्षण तत्त्व) की ही तो. 
सं।मान्यरूपेण प्रतीति अनुमान से मानी जाती है। यद्यपि अनुमाव के द्वारा वह्नि- 
स्वलक्षण ही प्रतीत होता है, तथापि वह घ्िमात्रवृत्तित्वेव स्वछक्षण कौर हष्वान्त- 
साधारणरूपेण मेयान्तर ( सामान्यलक्षण ) माना जाता है। हाँ, वह स्वरूपत: प्रतीय- 
मान न होकर व्याप्ति के बल पर प्रत्तीयमान होने के क।रण वस्तुसत्‌ नहीं, आरोपित- 
मात्र है। निरपेक्ष सत्ता न होकर सापेक्ष सत्ता वाला पदार्थ परमार्थ नहीं माना 
जाता | यह सब कुछ पहले ही कहा जा चुंका है, कोई नई बात नहीं। अत एव अनमान 
को विषय-संवादी होने के कारण ही केवल व्यवहारजगत्‌ में प्रमाण माना जाता है। 
इस प्रकार व्यवहार सिद्ध भेद को लेकर प्रमेय-हं विष्य कहा जाता है। 
जबकि स्वलक्षण और सामान्यलक्षण--दोनों उपपन्न हैं, तब उभय को परमा- 
थैत: प्रमेय और उभय-ग्राहक ज्ञानों को पारमाथिक रूप से प्रमाण मानना चाहिए-- 
ऐसा कहना सव्वेधा असत्‌ है, क्योंकि दो विरोधी धर्मों से एक वस्तु का ज्ञान प्रमा नहीं 
हो धकता | यदि हो सकता है, तब दोनों प्रमाण हैं-प्रत्यक्ष ओऔद क्षनुपान | प्रतीति 
के भेद से उनका भेद माना जाता है। अथवा प्रतिपत्ति (उपपत्ति) के भेद से अनुमान 
का लक्षण अपारमाथिक ही है, अत: एक वस्तु में उभयरूपता प्रसंक्त नहों होती । 
नीलादिरूपता ही पदार्थ क्रा स्वभाव है, वह अपेक्षा-भेद से भेद वाली नहीं । 
प्रश्न--सामानन्‍्यलक्षण में यदि पारमाथिक प्रमेयता नहीं, तब अनुमान में प्रधा- 
णता कंसे ? > 
उत्तर--भेद कल्पित है, अत: वही अपारमाथिक है। भेदपुर:सरु जो कल्पित 
सामान्यलक्षण है, वह भी परमार्थतर नहीं ।। २३१ ।। 


(६) अनुमान स्य व्यावहारिक प्रामाण्यम्‌ -- 
अश्त यदि अनुमान भी स्वलक्षणरूप परभार्थ प्रमेय को ही विषय करता हैं; तब 


प्रत्यक्ष प्रधाण से उसका भेंद कंसे ? अनुमान यदि वस्तुस्वरूप ( स्वलक्षण ) को विषय 
करता हैं, तब प्रत्यक्ष प्रमाण ही है भौर यदि उश्चका संस्पर्श नहीं करता, तब भनु पान 





अअन«न्‍न्‍णमममनन न लता... 3 5 7 का. 
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अयथामिनिवेशेन द्ितीया आन्तिरिष्यते ! 


गतिश्चेत्‌ पररूपेण न च आते! प्रमाणता ॥ ५५ ॥ 
स्वलक्षणतत्त्व एक गति (ज्ञान) स्वरूपेण और द्वितीय गति पररूपेण (सामानन्‍्या- 
कारेण) कही गई है | पररूपेण गति यदि अ्राध्ति है, तब अनुमान में प्रमाणता नहीं 
बन सकती ॥५५॥ 
अशभिप्रायाविसंवादादषि आरान्ते। प्रमाणता । 
गतिरप्यन्यथा दृष्टा, पक्षश्चाय॑ कृतोत्तर ॥ ५६ ॥ 


अआन्ति ज्ञान में भी प्रमाणता भानी जाती है यदि अभिप्रेत पदाथे की अधंक्रिपा- 
कारिता में अविसंवाद (अबाध) उपलब्ध होता है, क्योंकि अथंक्रिया के सघनीभूत अर्थ 
की प्रापकता का नाम प्रमाणता है। कहीं-कहीं अर्थ की पररूपेण गति भी अविसंवा- 
दिका देखी जाती है। अनुमान को वस्तु ग्राहक क्‍यों न मान लिया जाय ? इस प्रइन 
का उत्तर है--“पक्षश्रायं कृतोत्तर:” अर्थात्‌ “न तद्वस्त्वभिषेयत्वादू--इत्यादि वातिक 
( प्रत्यक्ष ० ११) में इसका उत्तर दिया जा चुका है ॥ ५६॥ 

४ 5 >> वातिकालकार: 
भवेत्‌ | तदसंस्परश कथन्तद्विषयता । अन्रोच्यते--अयथाभिनिवेशेनेति । 


यथासावर्थ इदानीमिह कारणभेदत: भिन्‍नस्तथासावभिनिवेशो न भवतीति 
अयथाभिनिवेशिनी भ्रान्तिरेव । पृव॑हष्टार्थ ननितवासनाप्रबोधवल भावित्वादवस्तुसंस्प- 
धॉ5पितदष्यवसायात्‌ । यदि तह वस्तुसं स्पर्शाभावः प्रमाणमेव न भवति | अविसंवादात्‌ 
प्रमाणमेवेति चेत्‌ू। स एवं विसंवादोज्न्यगतावन्यप्राप्तेस्न स्थपात्‌ ॥ तदाह-गतिर्चेत्‌ 
पररूपेणे ते । 

यदि पररूपेण' गति: कथन्तस्य गति: पररूपस्येचाप्तौ गति:। तत्राध्यस्य अास्तौ 
आन्तिरेव, भ्रान्तिश्च न प्रमाणता | परिहार:-अ्रभिप्रायाविसंवादादपी ति । 
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वातिकालद्धा र-व्या ख्या 





स्वलक्षणविषयक कंसे ? 


उत्तर--यद्यपि अनुमान स्वलक्षणतत्त्व को विषय करता है, तथापि उसमें स्वल- 
क्षणता का अभिनिवेश न करके साप्तान्यलक्षणता का अभिनिवेश करता है। अत एव 
अनुमिति को अयथा भिनिवेशिनी अ्राच्ति कहा जाता है। पूर्वोपस्थित स्वलक्षण-द्ान 
से जनित संस्कारों के बल पर भावित होने के कारण अनुमान अवस्तु-विदयक होकर 
भी वस्तु“वषयक-जै सा अवसित ( प्रतीत ) होता है । यदि अनुमान वस्तुतत्व को विषय 
नहीं करता, तब वह प्रमाण ही नहीं--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि अभिभप्रेतार्थ का 
विसंवाद (अलाभ) न होने के कारण प्रमाणता मानी जातो हैं । 

भाक्षेप--यदि विसंवाद अन्यगत हो भोर प्राप्ति अश्यगत हो, तब उसे प्रमाण नहीं 
कह सकते, ज से कि कहा गया है कि “गतिश्चेत्‌ पररूपेण न च भ्रान्तेः प्रशाणता ।” 
अर्थात्‌ मणि के लाभ से मणि-प्रभा-ज्ञान में प्रमाणता नहीं, भ्रान्तिर्पता है और अरान्ति 
में प्रमाणता नहीं होती । 

परिहार--कहीं-कहीं अभिनिवेश भी यथार्थ हो जाता है। इसका ज्ञान कंसे 
होगा ? उत्तर है--“अभिप्रायाविसंवदातर , । अर्थात्‌ क्षमिप्राय-विषयोभुत पदार्थ के 
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वातिकालद्दारः! 
अन्यत्रापि यथार्थाभिनिवेश: कथमबगन्तव्य: । अभिश्रायाविसंवादादेव । स चात्रा- 
स्तीति नायथार्थाभिनिवेश: | इदन्तु वासनाबलाज्ज्ञानम्प्रतिभासभेदतों भेद इति नेव॑ं 
व्यवहा रिणो विदन्ति | व्याख्यातृप्रतीतिरेवेयम्‌॥। स एवाभिप्रायः कथमन्यदशेनादिति 
चेत्‌। न विकल्पानां वस्तुप्रतिनियमाभावात्‌ । अनादिवासनासामथ्यंमेवेतत्‌ । ततः 
कफथमपशणिच्छिन्नतत्त्वतत्तत्र प्रवत्तेत इति न चोच्यमेतत्‌ । दृष्टे च नानृपपत्तिसम्भव!। 
प्रत्यक्षेषपि कथम्प्रवरत्तते। तत्नापि नंब प्राप्तव्यरूपपरिच्छेद:। सन्निहितमात्रस्य परि- 
च्छेदात्‌ । प्रत्युत किन्‍्त्वथ प्रत्यक्षमे वा प्रवत्तकं सन्निहितमात्रस्य परिप्राप्ते:। तत्रापि 
_तदेकत्वाध्यवप्तायादेव वृत्ति्भाविनि वस्तुनि। ततो5नुमाने>प्येवमेव वृत्ति: कथमसमा- 
नतयेक्ष्यते । अथ प्रत्यक्षमेकत्वाध्यवासायरूपन्त भवति परिच्छेदकमेव सब्निहितस्य। 
एकत्वाष्यवसायस्तु तदुत्तरक्रालन्त विना विकल्पेन । तदसत्‌ । 
अनुमानेन सुतरां स्वरूपस्य परिग्रहात्‌ | विकल्तान्तरमध्यासीद ग्रहणे सब्निधावत्त: ॥२३१२॥ 
यथव हि प्रत्यक्षसन्चिहितरूपादिमात्रग्नाहि विकल्पान्तरेणकत्वाध्यासे सत्ति प्रव- 
संकनन्‍्तथाउनुमानं सुतरां स्वरूपस्य सन्नचिहिततर्स्य ग्राहकमिति। तन्रापि विकत्पान्तरे- 
णँव भाव्यध्यवसायात्‌ प्रवत्तकत्वम्‌ । 
वातिकालल्ा र-व्या ख्या 
अथेक्रिया-सामथ्यं का अविसंवाद (अव्यभिचार) प्रमाणता का ज्ञापक होता है। वह 
भनुमान में है, अतः यह अभिनिवेश अयथाथ नहीं । यह प्रतिभास शुक्ति-रजत के सप्तान 
क्षेवल वासना ( संस्क्रार ) के बल पर समुद्भूत हुआ है--ऐसा व्यवहार-परायण पुरुष 
नहीं समझते वासना-प्ररोहण-प्रक्नार तो केवल व्याख्याताओं की देन है। यह व्याख्या- 
ताओं की ऊहा ( भ्रान्ति ) है-यहाँ कंसे जाब। गया ? इस प्रश्न का छत्तर है-- 
'अन्यदशनात” अर्थात्‌ उनके वक्तत्य के अनुरूप वहाँ बधी वस्तु नहीं, उसके विपरीत 
देखा जाता है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि विक्रल्पवृत्तियाँ किसी वाहव पदार्थ पर 
निर्भर नहीं होतीं, कैवल वुद्धि-विलासमाच होतो हैं। अनादि वासबाओं का सामथ्य- 
मात्र है । अतः तत्त्वानभिज्ञ व्यक्ति वहाँ प्रवृत्त कैसे हो गया ? ऐसा प्रश्न वहाँ नहीं 
उठता, क्‍योंकि जब रजतार्थी की प्रवृत्ति शुक्ति में दृष्टचर है, तब उसमें अनुपपत्ति क्या ? 
प्रत्यक्ष प्रमाण के समान ही अनुमान भी प्रवर्तेंक होता है-यह दिखाने के लिए 
प्रदान छठाया जाता है कि प्रत्यक्ष प्रमाण प्राणियों का अपने विषग्र में प्रवर्तंक क॑सते होता 
है ? कहना होगा कि प्राप्तव्य जलक्षण का प्रत्यक्षत: परिच्छेद ( निश्चय ) न होकर 
उस सन्‍्तान के सब्निहित पूर्व क्षण का ही दर्शन होता है। वेसे ही अनमान से भी 
धुम-व्यापकी भूत अग्नि और पव॑तीय अग्नि का एकत्वाध्यवसाय होने पर पव॑तीय 
भ्रिनि के ग्रहण में प्रवृत्ति होती है। प्रवरतेकत्व ही प्रमाणों का प्राम्राण्य कहलाता है 
तब दोनों प्रमाणों में असमानता क्‍यों ? 
शंका-प्रत्यक्ष एकत्वाध्यवायरूप न होकर स्वविषय का निश्चायक ही होता है। 
समाधान --अनुमान भी प्रवर्तेघ्ान के विषयीभूत वस्तुस्वरूप सामानन्‍्यलक्षण का 
निष्चायक होता है ॥ २३२ ॥! 
यदि प्रत्यक्ष प्रमाण सन्विहित वस्तु का ही ग्राहक होता है, एकत्वाध्यासरूप 
विकल्पान्तर को सहायता से प्रवतंक होता है, वेसे ही मनुमान प्रमाण भी सन्निहिततर ई 
स्वरूप का ग्राहक होता हैं और सामान्‍्यलक्षणरूप विकल्पास्तर की सहायता से प्रवतंक._ 





कई 
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वातिकालद्ूार! 
अथ स्वरूपेणवानुमानसध्यवसायरूपत्वात्‌ प्रवत्तंकमवस्तुसंस्पशि चेत्‌ प्रमाणम्‌॥ 
प्रत्यक्षस्य तु वस्तुसंस्पशितया प्रमाणता । उदप्यसत्‌ | यत्तो हि-- 
बस्तुसंस्पशं माजेण न प्रत्यक्षों प्रवत्तेकम्‌ । भाव्येकाध्यवसायस्तु प्रत्यक्षत्य न विद्यते ॥२३५॥ 
येन रूपेण वस्तुसंस्पर्शों न तेन रूपेण प्रमाणम्‌। प्रवत्तंकत्वाभावात्‌ | श्रथ तदेव 
रूपं विकल्पजनने यत्‌ प्रवत्तेकम्‌ । ह 
अथ कि विकल्पस्य प्रवत्तंकत्वमस्ति येन तद्द्वारेण प्रत्यक्षस्य प्रवत्तेकता । तद्धि 
स्वयमप्रव्तेंकम्‌ । अप्रवत्तं कवि कल्प जननेन प्रवत्तंकमिति केय॑ वाचों युक्ति! । 
प्रवत्तको विकल्परचेदवस्तुप्रहणें कथम््‌ ॥ तत्नापि वत्तंयत्येतदनुमानेन कि मतम्‌ ॥२३४॥ 
यदि हि विकल्पजननद्वारेण प्रत्यक्षम्प्रवत्तेकम्‌ । आयातन्तहि विकल्पस्य प्रवत्तें- 
क॒त्वात्‌ प्रमाणत्वम्‌ । तथासत्यनुमानल्य प्राम्ाण्यमव्याहतमेव । अनुमानस्थावस्तुग्रहणा- 
दप्रामाण्यमप्रवर्त कत्वादिति चेत , कथर्न्ताह विकलपस्य प्रत्यक्षोत्ररकालभाविनः | तत्र 
प्रत्यक्षस्य वस्तुग्रहणात्‌ । न विकल्पे भावित्ति तस्या प्रवृत्ते: । तत्सन्ताने प्रवत्तत्वात्ग्रव त्ति- 
रिति चेत्‌ । कथम्‌ प्रथमरक्षणस्प सन्तानता | न चास्यत्र वृत्तमन्यत्र वृत्तम्भवति। तथा 





वातिकाललूार-व्या ख्या 
हीताहैं। ० 
यह जो कहा जाता है कि अनुमान सामान्यलक्षणरूप श्वस्तु को विषय करता 
है किन्तु प्रत्यक्षप्रमाण स्वलक्षणरूप वह्तुतत््व का भवगाही होता है-। 
वह कहना असत्‌ है, क्‍योंकि प्रत्यक्ष स्वलक्षणरूप वस्तु का अवगाही होते मात्र 
से प्रव्तेक नहीं होता, वर्योंकि उसमें भावी ( प्राप्तव्य ) वस्तु के एकत्व का अध्यवसाय 
नहीं होता, अन्यथा प्रत्यक्ष प्रभाण भी सविकल्पकावगाही हो जायगा ॥२३३॥ बर्थात्‌: 
प्रत्यक्ष प्रमाण जिप्त (प्रत्यक्षत्व) रूप से निविक्॒ल्प वस्तु को विषय करता है, उस रूप से 
प्रवतंक नहीं होता । इष्ट-प्राधनत्व।दि विकल्पों का ननक होकर ही वह प्रवतंक होता 
है। 'अप्रवतंकविकल्पजननेन प्रवतेकम्‌/-ऐसा कहना अत्यन्त विरुद्ध है । 
अनुमान यदि प्रवतेंक है, तब भवस्तु विषयक कसे ? यदि वह अवस्तुविषयक है, 
तब प्रवतेंक केसे ? ।॥२३४॥ ु 
यदि विकल्प-जनन क्रे द्वाया प्रत्यक्ष प्रमाण प्रवत्तक माना जाता है, तब विकल्प 
में प्रवतंकटव होने से प्रमाण्य आ गया | फलतः बनुमान में प्रमाणत्व अव्याहत सिद्ध 
होता है । यदि कहा जाय कि अनुमान सामान्यलक्षणात्मक अवस्तु का ग्राहक होने के 
कारण न प्रबर्तक है भौर न श्रमाण । तब प्रत्यक्षोत्ततरकाल भावी विकल्प में प्रवतकत्व 
केसे मात लिया गया ? इस भ्ररत का- उत्तर यह है कि प्रत्यक्ष प्रमाण स्वलक्षणात्मक्र 
वस्तुतत्त्व का ग्रहण करता है। किन्तु उससे भावों विकल्प में प्रवर्तकत्व क्‍यों होगा-? 
वह विकल्प प्रत्यक्ष की सन्‍्तति में फतित होने से प्रव्तंक होता है, कनुमान विऋलल्‍प 
वैता नहीं | तब प्रइन उठता है क्रि प्रत्यक्ष का प्रथम क्षण सन्तात न होतें से प्रवर्तक 
क्यों होगा । सम्तानगत प्रवरतेकत्व भसन्तानरूप प्रथम क्षण में नहीं हो सकता । यदि 
अन्यत्र व धर्म अस्यत्र भी के है, तब अनुमान भी अपते स्वरूप में प्रवत्त होने के 
काएण अपने विकल्परूप विषष में भी प्रवृत्त हो जायगा । अनुघान को सामान्यलक्षण 


में प्रवृत्ति उपचारमात्र है, परमार्थतः! नहीं--ऐसा तहीं कह सकते, क्योंकि: प्रत्यक्ष यदि 
अपनी सन्तत्ति में प्रवृत्त है. तब प्रथम क्षण में प्रवृत्त होगा, क्योंकि अन्यत्र प्रवृत्ति यदि 


६५ 


है ७२ 
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बातिकालरुर: 
ब्रेदनुमानमपि स्वरूपे बृत्तमर्थेडपि वृत्तमेंव भवेत्‌। उपचारमात्रमेतन्‍्त परमाथेसत्यें5पि 
नोत्तरम्‌ । प्रत्यक्षमपि एकत्रवृत्तमन्यत्रापि वृत्तमिति नोपचा रादेतदन्यत्‌ | प्रत्यक्षन्तज्जा- 
तीये वृत्तमनुमानन्तु तत्रापि नेति व्याहृतम्‌ । विकल्पस्य भत्यक्षोत्तदकालभाविनस्तज्जा- 
तीये वृत्यभावात्‌ | तत्र प्रत्यक्षस्य वृत्तिणिति परिहारेउ्नुमाने5प्येतदिति सग्चानमेतत्‌ | 
अनुमान विषयतज्जातोीये प्रत्यक्षवत्ते: । सह! नसदहने हि प्रत्यक्षम्प्रवत्तमेव | अनुमान- 
विषये तन्नास्तोति चेत्‌ , सर्व समानम्‌। तथा हि-- 
यथानुमानविषये न॒प्रत्यक्षप्रवत्तनम ॥ तथा विकल्पस्य न किम्प्रत्यक्षोत्तरभाविन: ॥२३५॥ 
भन्यव्यक्तिप्रवृत्तज्चेत्‌ प्रत्यक्षमनुमानक्ृत्‌ । अन्यरूपे न वुत्त किम्प्रत्यक्षन्तद्धिकल्पक्ृत ॥२३६॥ 
एकत्वाध्यंवसायस्तु समान उभयोरपि । सासास्यमुभयत्रावि गुह्मते प्राप्य बस्तुनः॥२३७॥ 
यह रादिक्षणस्तत्र विऋल्पस्याक्ष गोचर! | ननन्‍्वम्यस्य ग्रहेध्त्यस्य प्रहों नेति निवेदितम्‌ ॥२३४८॥ 
तत्सम्बन्धिग्रहें तस्य ग्रहणं यदि सम्मतम्‌ | अनुमानेईपि सर्वत्र सम्बन्धिग्रहएणं समम्‌ ॥२३९॥ 
विकल्प्येडकारणं दृश्य मनुमौनेषषि कार्य ढक । 
यथा विऋल्पस्य ॒प्रत्यक्षोत्तरकालभाविनो विषयप्रत्मक्षमप्रवृत्तमपि तत्कारणे 
वातिकालदूार-व्याख्या 
उपचार है, तब वेसी प्रवृत्ति चाहे प्रत्यक्ष की हो, चाहे अनुभान की बराबर है। प्रत्यक्ष 
तज्जातीय में प्रवृत्त है, अनुमान नहीं--ऐसा कहना अत्यन्त व्याहत ( विरुद्ध ) है, 
क्योंकि अनुमान वह्निजातीय में ही अरवृत्त होता है और प्रत्यक्षोंत्तर भावी विकल्प 
हज्ज!तोयार् में प्रवृत्त नहीं होता | प्रत्यक्ष तज्जातीय में प्रवत्त होता है, अनमान 
गहीं-यह उचित नहीं, प्रत्यक्ष और अनुमान दोनों समान हैं । अनुमान के विषथी भूत 
सामाध्यलक्षण में प्रत्यय प्रवत्त नहीं होता--एऐ पा कहना भी लमान ही है-जंसे अन- 
मान के विषप में प्रत्यक्ष क्री प्रवत्ति नहीं होती, वंसे हो प्रत्यक्षोत्तरभावी विकल्‍प के 
विषय में भी उसकी अप्रव॒त्ति क्यों नहीं हीती ? ॥२३५॥ यदि प्रत्यक्न स्वोत्तरभावी 
विकल्परूप व्यक्त्यन्तर में प्रवृत्त होता हैं, तब वह अनु मानक्ृत विकल्परूप व्यवत्यन्तर 
में क्‍यों नहीं प्रवृत्त होता ? एकत्वाष्यास तो उभयत्र समान है। प्राप्यार्थ को समानता 
भी उभयन्न सुलभ दै ॥२३६-२३७॥ अनुमान-विषयीभूत सामान्यलक्षणरूप वक्ति का 
आयक्षण ( निरत्रिकल्प ) प्रत्यक्ष करा विषय है किन्तु द्वितीय क्षण नहीं, क्योंकि अन्य का 
ग्रहण होने से अन्य का ग्रहण नहीं होता--यह कहा जा चुक्रा है ॥२३५। तत्पम्बन्धी 
बस्तु का ग्रहण होने से तत्यदाथ का ग्रहण यदि सम्मत है, तब अनुमात्त में संत्र 
सम्बन्धिग्रहण समानरूप से प्राप्त हैं ॥२३६॥' यदि हृह्य प्रत्यक्ष स्वोत्तरभावी विकल्प में 
प्रवत्त है, तब अनूमान विकल्प में भी श्रवृत्त होना चाहिए। भ्रर्थात्‌ ज॑से प्रत्यक्ष के 
उत्तर काल में उत्पन्न विकल्प के विषथ में प्रवृत्त न होकर भी प्रत्यक्ष उसके कारणीभूत 
विषय में प्रवृत होने के कारण विकल्पगत प्रवतंकत्व का विधान करता है, वैस्ते हो 
अनुमान के विषयी भूत सामान्यलक्षण में प्रवृत्त न होकर भी प्रत्यक्ष विकल्प-कऋारणीभत 
निविकल्प वस्तु में प्रवृत्त होने के कारण अनुमानगत प्रामाण्य ( प्रवतंकत्व ) का विधान 
करे, कार्य-कारणरूप सम्बन्ध उभयत्न समान .है। यदि “सवंत्र कार्यषु कारणमेव 
प्रवर्तकम्‌”--ऐसा नियम माना जाता है, तब अनु मानरूप काय॑ में प्रत्यक्षरूप कारण की 
प्रवत्तित होने के कारण प्रत्यक्ष में अप्रामाण्य आता है, अनुमान में नहीं। 
धंका--यह जो कहा गया कि “कारणात कार्यगतिरनैकान्तिकी ।” वह संगत 
रष् 





इसोक। ५५-५६ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेद। १९४ 





वातिकालद्धारः 
वृत्तं विकल्पस्य प्रव॒त्तंकत्वप्रामाण्यं विदधाति। तथा&5नुमानविषये5प्रवृत्तमपि तटकायें- 
प्रवृत्तमनुमानस्यापि प्रामाण्यं विदधातु, समबन्धविशेषात्‌ । कार्यकारण सम्बन्ध उभ्रयत्र 
समान: । प्र॒ट्युत्कारणात्‌ कायंगतिरनकान्तिकीति प्रत्यक्षमेवाप्रमाणं भवेन्नानुम्तानम्‌ ॥ 
अध प्रत्यक्षत्वादनेक्रान्तिकोद्भावनमयुक्तम्‌ । ननु यत्र प्रत्यक्षता सन्निहितम्रान्रक़े 
त तत्रानकान्तिकतो-ड्ूव्यते | भाविनि तु न घ्रत्यक्षमेतत्‌ । तज्जातीये प्रत्यक्षन्तत्रापि 
प्रत्यक्षमेवेत्यप्पचोच्यम्‌ । तज्जातोयता5नुमानविषयेउपि प्रव्यक्षविषय: । तत्र व॒त्त प्रत्यक्ष- 
मिह हु प्रवत्तत इति विशेष: । तत्र व्यक्त्यन्तरे वृत्तमिह तत्रवेत्यसामास्यविषयता 
प्रत्यक्षस्य, न, भाविमूतयोरेकत्वाभावात्‌ । धप्रत्यक्षत्वाच्च सामान्यविषयता सघानेव । 
कथं वा तज्जातीयता भाविविषयेण नादृष्टस्यावगम्यते । अन्यत्र तथाग्रहणादेतदिति 
चेत्‌, व्यवत्यन्तरसाधा रणतंब तहि सवेत्र सामान्य गम्यते न विशेषः प्रत्यक्षानुमानयो: । 
क्रयावश्यम्भाविता भाविनस्तेन नानेक्ान्तिकता । यत्र कारणन्तत्रावश्यम्भाविता यत्र 
कार्यन्तत्र सुतरामेवावश्यम्भाविता | अवश्यम्भाविनि च्‌ कार्यकारणत्वमेवेति प्रतिपा- 
दितम्‌ । तस्मान्त भाविनि प्रवत्तें प्राप्ये प्रत्यक्षानुमानयोविशेष। । 
अ्थ प्रत्यक्ष तावाद वस्तुसंस्पर्श तेन प्रमाणन्तानुमानमिति चेत्‌ , तदप्यसत्‌ , 
वातिकालडूग र-व्याख्या ह 
नहीं, क्योंकि अनुमानरूए कार्य यदि स्वक्रारणोभूत प्रत्यक्षरूप होकर ही प्रवत॑क है, 
तब उसमें “अनेकान्ति का उद्धावन सम्भव नहीं, क्योंकि प्रत्यक्ष का विषय इन्द्रिय- 
सन्निक्ृष्टमात्र होता हैं, उसमें अनकान्तिकता का उद्धावन सम्भव नहीं । भावी विकल्प 
में विशेष प्रत्यक्ष प्रवर्तेक नहीं, अपितु प्रत्यक्षत्ातीय' प्रत्यक्ष प्रवतंक है-एसा आरक्षित 
भी नहीं कर सकते, क्योंकि प्रत्यक्षजातीय अनुमात्त क। विषय भी प्रत्यक्ष का विषय 
होता है । वहाँ अनुमान के विषयजातीय निविऋल्पक में प्रत्यक्ष प्रवत्त हो चुका होता 
है कौर विकल्प के विषय में प्रव्तंमान हैं। अनुमान-स्थल पर प्रत्यक्ष व्यक्त्यस्त२ में 
प्रवत्त हैं और विकल्पस्यल पर उसी व्यक्ति में, बस इतनी विशेषता है। द 
समाधान--भावी ( अनुमान.) और भूत ( प्रत्यक्ष ) की एकता ( अभिन्नता ) 
विवक्षित नहीं #ि अनुमानात्मक प्रत्यक्ष में मनेकान्तिकता का उद्धावन्त असंगत होता । 
क्षन॒मान प्रत्यक्षात्मक व होने के कारण स्वलक्षणविषश्कत न होकर सामान्यलक्षण- 
विषयक माना जाता है। भावी विकल्प का विषय अहएं है, अत: उसकी सजातोंयता 
प्रत्यक्ष के विषय में क्योंकर होंगी ? इस प्रश्न का उत्तर यह हैं कि अन्यत्र ( भावी 
विकल्पस्थल से भिन्न वर्तमान विकल्पस्थल पर ) सजातीय्रता का दशैन सम्भव है-- 
ऐसा घानने पर प्रत्यक्ष और अनुमान में कोई विशेषता नहीं रह जाती, क्योंकि दोनों 
सांसान्यविषयक ही हो जाते हैं। प्रवृत्ति के लिए जब विकल्प विज्ञान आवद्यक है, 


तब प्रत्यक्षहूप कारण के पश्चात्‌ भात्री विकल्प की अवश्यभाविता निश्चित है,-तब 
अनेक्रान्तिकता क्‍यों होगो ? जहाँ कारण हैं, वहाँ कार्य भो है और जहाँ कार्य हैं, 
वहाँ तो अवश्यंभाविता नि््चित हो है, तब्र व्यभिचार नहीं हो सकता। अवधव्यंभावी 
पदार्थों की कार्यता और कारणता है यह कहा जा चूका है | फलत: प्रकृत्पथं और घ्राष्य 
अंशों में प्रत्यक्ष और अनुपान का कोई भेद नहीं । या 


यह जो कहा जाता है कि प्रत्यक्ष निविकल्प वस्तु को विषय कराता है, झतः 
प्रसाण् हैं और क्षनुमात सामान्य कल्पना को विषय करता है, मत; वह प्रमाण नहीं। 








५३४ इंमाएप॑ प्रमांणवारत्तियाम्‌ [ फरिच्छेद) २ 





वातिफालद्टा र! 
प्राप्पविषयताभावे भ्रान्तस्याअ्रान्तस्य च न विशेष:। अथ' भावाभावाश्याँ विशेष इति 
चेत , न, संवादमन्तरेण तस्येवार्थभावेतरत्वस्थाधिगन्तुमशक्यत्वातू । अथ प्रत्यक्ष 
नरान्‍्तरसंवादादसंवादे5पि वस्तुविषयता, तदप्यनुमानगम्यमेवेति न विशेषः। तस्माद- 
भिप्रेतार्या विसंवादात प्रमाणान्त वस्तुग्र हणमुपयोगि, अन्यथा प्रत्यक्षमप्रमाणमेव भवेत्‌ | 
तत्रेव व्याख्यायते--“अन्यथापि गतिदह ४।” । भान्तापि ग्रतिहं ष्टा अथवा गति: 
पादविहरणन्तदन्यथापि पररूपेण प्रतिपत्तावपि हृष्टा । कर प्राप्ति: ? सद्भावादथेस्थ। 
धस्य सदद्भाव: स॒ प्राप्यते। तथा हि--समर्थकारे हस्तपरामशतोउषि प्राप्तिदर्धानिम्‌। 
नियता कथमिति चेत्‌, सम्बन्धबलादेव । अस्तित्वमपि सम्बस्धिसद्भावादेव | कर्य॑ 
सम्बन्धिता गतिः ? घत्यक्षेपि कथम्भाविसम्बन्धिता गति: ? एवमव हृष्टत्वादिति चेत्‌ , 
समानमुभयत्रापीत्यविवाद: । अथ तदेव । प्रत्यक्षस्तत्र प्रमाणन्तद्विकल्पजननादिति चेत , 
'क्रनुमानजननादपि तदेव पुर्वेकम्प्रत्यक्षं किन्तेष्यते । अतोतत्वात्तस्येति चेत्‌ , विकल्पो- 
पएूणण्एफकजाएा7 बातिकालद्धार-व्याख्या 
बह कहना भी असत्‌ है। जो ज्ञान्र प्राप्य-विषयक चहीं, वह भ्रान्त हो या अभान्‍्त कोई 
अन्तर नहीं । अश्रान्त ज्ञान भावविषषक और अन्त भभावविषयक, अतः दोनों 
ज्ञानों का महान्‌ धन्तर है, अवश्य अन्तर है किन्तु संवाद के बिना अथे के भाव और 
अभाव क्वा ज्ञान नहीं हो श्षकता | यदि प्रत्यक्ष पुरुषान्तर-संबाद के आधार प्र वस्तु 
विषयक माना जाता है, तब भी वहीं थ्रापत्ति है कि अनुमान के बिना नराम्तर-संवाद 
का ज्ञाच नहीं हो सकता । फलतः अभिष्रेतार्थ विश्वंवादरूप भ्रम्नाण से श्रवृत्ति होती है, 
उसमें वस्तु-ग्रहण उपयोगी नहीं, अन्यथा ( अभिमतार्थ का संवाद न होते पर ) प्रत्यक्ष 
प्रमाण ही नहीं हो सकेगा । 
छप्पनवें वातिक पद्म के “गतिरष्यन्यथा हृष्टा”इस अंश की “अन्यथापि गति- 

ह ष्टा”--ऐसा पाठान्तर मानकर अन्य व्याप्ति की जाती हैं -भ्राग्त प्रतीति भी देखी 
जाती है । अथवा “गति” शब्द का स्वभाव-सिद्ध अर्थ हैं-पाद-विहरण (प्रवृत्ति) अन्यथा 
(पररूपेण) ज्ञान होने पर भी देखा जाता हैं भर्थात्‌ मणि-प्रभा में मणि की प्रतीति 
होने पर भी मणि चाहनेवाल पुरुष की प्रवृत्ति देखी जाती है। वहाँ प्णि-वस्तु की 
प्राप्ति केसे होती हैं ? मणि का सद्भाव होने से । जिसका सद्भाव होता है, वह वस्तु 
प्राप्त की जाती है। जसे कि अ्रान्तस्थल पर भली प्रकार हाथ फेरने पर समीहिताथ 
(मणि) की प्राप्ति देखी जाती है। नियत प्राप्ति कत्ते ? सम्बन्ध के बल पर मणि का 
अस्तित्व भी सम्बन्धी के सद्भाव से अवगत हो जाता है। सम्बन्धिता को गति 
(प्रतोति) कैसे होती है ? इसके उत्तर में प्रत्यक्षत्थल का निरीक्षण आवद्यक है कि 
जलस्वलक्षण के ज्ञान से सामान्यलक्षण की प्राप्ति भी सम्बन्धि-ज्ञान से ही होतो है-- 
यही तो लोक में देखा जाता है। इस विषशमें प्रत्यक्ष ओर अ्रान्तिस्थछ--दोनों सप्रान 
हैं । यदि कहा जाय कि वही प्रत्यक्ष हो विकल्पोत्पांदन क् द्वारा प्रत्यक्ष स्थल पर 
प्रवततेक मात्रा जाता है। तब अनुमान स्थल पर भो व्याप्ति-प्रत्यक्ष ही अतु मान-जनन 
द्वारा प्रवर्तक क्यों नहीं मात लिया जाता ? यदि यह अतीत हो जा चूका है, तब 
विकल्पोदय-काल में पूर्व निविकल्पक प्रत्यक्ष भी अतीत ही हो जाता है। कारय और 
द दर, की एककाल-व्‌ चिता सम्भव नहीं--यह आगे चल कर कहा जायगा। विकल्प- 
काल में भी वही पूर्व ५त्यक्ष ही घाराख्पेण विद्यम्रान माना जाता है--ऐसा सानना 





४ 
र् 


स्ज्ं 


दलीक! ५५-४६ ] प्रध्यक्ष-परिच्छंद! ५२५ 





वातिकालद्भारः 
दयकाले5पि प्रत्यक्षमतीतमेव । न हि कार्यंकारणयोः सम्रानकालतेति प्रतिपादयिष्यते ॥ 
अथ विकल्पसमानकालमपि प्रबन्धन प्रत्यक्षमस्ति एवेति विशेष)। नोत्तरप्रत्यक्षक्षणा- 
नामप्रमाणत्वात्‌। अथोत्तरेषामपि प्रमाणताइन्यथा प्रबन्धस्य भाविनोंडपरिनिश्चयात्‌ 


प्वेषां तहर्यप्रमाणता । प्राष्यविषयत्वाउभावात्‌ । पूवरेव निश्चयजनने उत्तेरषामप्रमाणता 
भवेत्‌ । सन्देहे हि न निश्चित्यानिश्चये वा न सन्देह: 


न्देहः, निश्रयेतययोरेकविषयत्वायोगात्‌ । 
अथ पूर्वेषामप्रमाणतंव तथा सति न प्रवत्तेत इति कस्यचित्‌ प्रामाण्यं पश्यामि तावत्‌ 
किमत्र प्राप्तिस्त नेति प्रवृत्तावनुमानेषपि समानमेतत्‌ । तस्माद गतिरपि प्रत्यक्षाभिमता- 
धह्यथा हष्टा पररूपेणव । न काचित प्रवृत्तिविषये स्वरूपेण गतिः। अन्यत्र तु वस्तुरूपे 
स्वरूपे वा गतिस्भयोरपीति भाविवस्तुनि को विशेष) । कथर्न्ताह प्रत्यक्षानुमानयो- 
विषयभेद: । स्पष्ठ इस्पष्ठमध्यारोप्यतेडस्पष्टे च स्पषष्टमिति । अथवाब्न्यथा । 
यत्र भाविगतिस्तत्रानुमानस्मानभिष्यते । वर्त्तमानेतिमाशेण चत्तावष्यक्षमातता ॥२४०॥ - 
यत्रा त्यन्ता भ्यासादविकल्पयतो5पि अ्रवत्तेनन्तत्र प्रत्यक्षम्प्रमाणम्‌ । अन्यथा विक- 
ल्पस्य प्रमाणान्तरता भ्राप्ता । यदि यंत्र विकल्पस्तत्रव प्रत्यक्षम्प्रवत्तंकम्प्रमाणञ्चेति 
अथ प्रत्यक्षमेव प्रमाणन्त विकल्पों गृहीतग्रहणादिति चेत्‌ । विचारितमेत॒द यथा 
वाधतिकालडूू र-व्या ख्या ह 
सम्भव नहीं, क्योंकि प्रथम क्षण के समान प्रत्यक्ष के उत्तर क्षण प्रमाण नहीं माने 
जाते । यदि कहा जाय कि प्रत्यक्ष-सन्तति के उत्तर क्षणों को भी प्रमाण मानता होगा, 
अन्यथा भावी सनन्‍्तति का परिनिश्चय न होने के कारण पृवक्षणों को भी अप्रमाण 
मानना होगा। आशय यह है कि संदेह होने पर न्िदच॒य नहीं और निश्चय होने पर संदेह 
नहीं होता, क्योंकि निश्वय और अनिरचय समान विषयक्र कभी नहीं होते। यदि 
प्रत्यक्ष-सन्तति के पूर्वे क्षणों को भ्रमाण नहीं माना जाता, तब उनके द्वारा कोई व्यक्ति 
प्रवृत्त नहीं होगा, फलत किसी क्षण में भो प्राम्राण्य का दशंत नहीं कर पा रहा हूँ। 
किसी प्रकार भ्रवृत्ति हो जाने पर भी क्या यहाँ हृश्यमान्‌ पदार्थ की प्राप्ति होगो, 
अथवा नहीं ? इस प्रकार का संशय ही बना रहता है, वंसे हो भनुमान में भी, अतः 
दोनों की अप्रमाणता समान हो है। अठः बहुत ठीक कहा गया है--“गति रन्यथा 
हृष्टा” | वर्तंतान विषय में तो तथा और अन्यथा दोनों प्रकार की गति कही जा 
सकती है किम्तु भावी विषय में क्या कहा जाय ? | द 
यदि प्रत्यक्ष ओर अनुमान दोनों ही स्वलक्षणविषयक्त हैं, तब इनका विषय-भेद 
केसे ? इस प्रश्न का उत्तर है कि स्पष्ठ विषय (स्वलक्षण) में अस्पष्ठ (सामान्य लक्षण) 
विषय का आरोप करके अनुमान और अस्पष्ट ( सामान्य लक्षण ) विषय में स्पष्ट 
(स्वलक्षण) विषय का आरोप करके प्रत्यक्ष प्रवृत्त होता है । अथवा जहाँ भावी गति 
(प्रवृत्ति या ज्ञान) होती है वहा अनुमात्र प्रमाण माना जाता है और जहाँ अत्यन्त 
अभ्यास होने के कारण वतंमान विषय में ही गति हो जाती है, वहाँ भ्रत्यक्ष प्रमाण 
प्रवृत्त होता हैं ॥ २४० ॥ अर्थात्‌ अत्यन्त अ्भ्याप्त हो जाने के कारण बिना किसी 
प्रकार के विकल्प से श्रवृत्ति होती है, वहाँ प्रत्यक्ष प्रमाण व्यवस्थित होता है. अन्यथा 
, विकल्प-विज्ञान में प्रमाणान्तरता भ्रसक्त होती हैं। यदि जहाँ विकल्प विज्ञान होता है 
वहाँ ही प्रत्यक्ष प्रवतँक और प्रमाण माना जाता है, तब त्तिविकल्पावस्था सें 
को प्रवतेक और प्रमाण क्योंकर माना .जा सकेगा ? . 
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वारतिकालड्टा रः 
गृहीतग्राहिता नास्ति । पुनरप्युच्यते | तथा हि-- 
नोपयोगो विकल्पस्य प्रवृत्ती थदि तेन किम | उपयोगो विकल्पस्य प्रवृत्तों चेत्‌ प्रभा न किम ॥२४१॥ 
यदि विकल्पस्थानुपयोगितेव कथम सौ सहायतयेष्यते प्रत्यक्षस्य । न खलु निरुष- 
योगिनापि सहायेन कस्यचिदर्थिता । अथ तेन विना न प्रवत्तंनम्‌ । प्रत्यक्षमप्रमाणम्भ- 
वेत्‌। तेनापि विना न प्रवत्तंत इति चेत्‌ , उभयन्ताह प्रमाणम्प्रसक्तम। अथाप्रमाण- 
विकल्प: । परदाथेरूपासंस्पर्शात्‌ । प्रत्यक्षमप्यक्रमाणम्प्राप्यरूपासंस्पर्श दित्युक्तमिदानी- 
मेव । तस्मात्‌ «- क्‍ 
अन्वयव्यतिरेकाभ्पां विकल्पस्य प्रवर्तने । पदि कारणता नास्ति तदा स्यादप्रमाणता ॥२४१॥ 
प्रत्यक्षात्प रतो वृत्तिविकल्पस्य प्रवर्त्तने | शक्तिश्चेद्‌ व्यवधानेन प्रत्यक्षस्थाप्रमाणता ॥२४१॥ 
अथ व्यवहितस्याप्यप्रमाणता तथा सत्ति चक्ष॒रादीनामपि प्रवत्तंकत्वे प्रमाणता 
स्थात्‌ । भ्ज्ञानत्वास्तेति चंतू, समनन्तरप्रत्ययस्य स्पात्‌। अन्यविषयत्वात्तस्थ नेति 
चेत्‌ , समानविषयत्वे स्थात्‌ । भवत्येवेति चेतू , बे, तत्र प्रवत्त्येउज्ञानत्वात्‌ । न हि प्रव- 
स्यंविषयत्वम्प्वक्षणग्राहिण: प्रत्यक्षस्यास्ति तस्मादनन्तरत्वात्‌ प्रमाणं विकल्प एवं 
स्वात्‌। अथापि प्रवृत्तिविषये प्रत्यक्षम्प्रवत्तेत प्रतिभासमात्रेणष । तथापि प्रमाणं 
वातिकालडूटार-व्याख्या 
थ्गृहीत-प्राहक होने से प्रत्यक्ष ही प्रमाण होता है, गृहीत-ग्राहक होनें के कारण 
'उत्तरभावी विकल्प नहीं--यह पहले विचारशित हो चूका है कि विकल्प में गृहीतग्राहिता 
नहीं, पुनः भी कहा जाता है--यदि प्रवृत्ति में विकल्प का कोई उपयोग नहीं तो उससे 
क्या ? हाँ, विकल्प का यदि प्रवृत्ति में उपयोग है, तब वह भ्रमण क्यों नहीं ? ॥२४१॥ 
यदि प्रत्यक्षोत्तर भावी विकल्प विज्ञान अत्यन्त अनुपयोगी है, तब वह पृब॑वर्ती 
प्रत्यक्ष का सहायक क्‍यों माना जाता है? नितानन्‍त चिरुपयोगी सहायक को कौन 
चाहेगा ? यदि विकल्प के बिना कैवल प्रत्यक्ष प्रवर्तक नहीं हो सकता, तब प्रत्यक्ष 
अप्रमाण हो जायगा | यदि परस्पर-सहयोग के .द्वारा हो दोदों प्रवतंक मानें जाते हैं, 
तब दोनों में प्रमाणता प्रसक्त होतो है । 
यदि बिकल्प को प्रमाण नहीं माठा जाता, क्योंकि वह विषयवस्तु का स्पर्श 
नहीं करता, तब प्रत्यक्ष भी अप्रमाण ही हो जाचा है, क्योंकि प्राप्य विषय का वह 
स्प् नहीं करता--ऐ पा अभी ही कहा जा चुका है, क्षतः यदि अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा 
विकल्‍प में प्रवतंकता सिद्ध नहीं होती, तब वह अप्रम्नाण है ॥२४२॥ यदि प्रत्यक्षों- 
त्तरभावों विकल्‍प में प्रवर्तन-शक्ति मानी जातीं है, तब प्रवृत्ति से व्यवहित हो जाने कै 
कारण प्रत्यक्ष में अप्रमाणता आ जाती है ।॥। २४३ ॥। 
यदि व्यवहित कारण में भी प्रमाणता धानी जाती है, तब ज्ञान की जनकीभूत 
चक्ष्रादि में भी प्रवतेकत्व और प्रमाणता माननी होगी । चक्षुरादि ज्ञानस्वरूप नहीं, 
अतः छनमें प्रमाणता प्रसक्त न होने पर भी धमननतर प्रत्यय में प्रमाणता प्रसक्त क्‍यों 
न होगी ? समनव्तर प्रत्यय यद्दि अन्य विषयक है, तब समानविषयक समनत्तर प्रत्यग्र 
में अवश्य प्रमाणता मानी होगीं। उसमें तो प्रमाणता होतो हो हैं--ऐंसा नहीं कह 
सकते, प्राप्यविषयक ज्ञान न होने से समानविषयक समनन्‍्तर प्रत्यय को प्रमाण नहीं 
माना जा सकता | पूर्वेक्षण-ग्राहक प्रत्यक्ष ज्ञाद में प्रवरत्यंविषयकत्व नहों होता, क्योंकि 
उस ( प्रत्यक्ष ) के थन/्तर विकल्प में प्रवत्यंविषयकत्व होता है, क्षत: विकल्प में ही 
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मणिप्रदीपप्रभयोमंणिवुद्यामिधावतः । 
मिथ्याज्ञानविशेषेषपिं विशेषोड्यक्रियां प्रति ॥ ५७ ॥ 
यथा तथाबध्यथाथ त्वेड्प्यनुमानतदाभयो। । 


अथेक्रियानुरोधेन ग्रमाणत्व॑ व्यवस्थितम्‌ ॥ ५८ ॥ 

एक व्यक्ति मणि के प्रकाश को मणि समझ कण उसे उठाने दौड़ा ओर दुंसरा 
प्रदीप के प्रकाश को मणि जानकर उसे उठाने लपका। दोनों के प्रवरतंक धिथ्यां ज्ञान 
समान हैं, तथापि अर्थक्रिया (प्रवृत्ति की सफलता और असफलता) में विशेषतां अवश्य 
है कि प्रथम व्यक्ति मणि प्राप्त करने में सफल और दूसरा असफल हो जाता है। 

ठोक उसी प्रक्मार अनुमान के द्वारा प्रवत्त पुसरष सफल भोर अनुमानाभास के 
द्वारा प्रवत्त व्यक्ति अपने उद्देश्य की प्राप्ति में असफल रहता हैं। फलतः सफल 
प्रवत्ति के जनक अनुमान की ब्रमाण माना जाता है और अनुमानताभास को 
बप्रमाण ॥ ५७-श5॥॥ 


विकार कक काका काका का पा पाक बा 


वातिकालछ्ूार 
विकल्प: । गृहीतग्राहित्वे कथम्प्रमाणमिति चेत्‌ , प्रवर्त कत्वात्‌। यथा स्वभावानुमानम्‌ । 
न हि प्रतिभासमान्रेण प्रत्यक्षम्प्रमाणम्‌ । क्षणिक्रत्वेषप प्रत्यक्षग्रह्यता स्पात्‌। भवत्ये 
बैति चेत , क्षणिकग्राहकमनुमावन्न प्रमाणम्भवेत्‌ , गृहीतग्र।हित्वात्‌। अथ ध्यवहार- 
पाधनात प्रमाणं विक्ल्पो5पि तथेति समानम्भवेत्‌। तस्मात्‌ प्रत्यक्षविषमप्रवर्त कत्वेडपि 
स्पष्टास्यप्टभेदात्‌ प्रमाणद्वितममेव । तत्पररूपेणापि गतिरविसंवादात्‌ प्रमाणमेव। यथा 
चाविधंवादेषषि' न वस्तुस्वरूपग्रहणन्तथा प्रतिपादितमेव । अविध्तवादात प्रमाणत्वेषषि 
आन्ततान्दशंयति । तथा हि--मणिप्रदीपप्रभयोरिति । 
वातिकालद्टूा र-ब्याब्या 

प्रमाणता पर्यवसित होती है । प्रवत्यंविषयक प्रतिभासमात्र होने से यदि प्रत्यक्ष प्रवतक 
हो जाता है, तब भी विकल्प विकल्‍प को प्रमाण मानता होगा । विकल्प गहीत-ग्राहक 
है, भतः प्रमाण कंसे होगा ? इसका उत्तर है--प्रवतेकत्वात्‌ । स्वभावानूमान भी तो 
ग॒हीत-ग्राहक है, प्रवतंक होने से ही प्रमाण माना जाता हैं-हेतु-दर्शंन-काल में चक्ष- 
व्वात्मक शिशपात्व का ही साध्यरूपेण ग्राहक है । प्रतिभासमांत्रतः प्रत्यक्ष को प्रमाण 
नहीं मान सकते, विकल्प के विषय में क्षणिकत्व होने पर भी प्रत्यक्ष-ग्र!ट्यता माननी 
होगी । होती हो है--ऐसा कहने पर क्षणिकवस्तु ग्राहक अनुमान प्रमाण न हो सकेगा, 
क्योंकि गृहीत-ग्राहक है । घदि अनुमान व्यवहार का साधन होने से प्रमाण माना 
जाता है, तब विकल्प भी वसा ही है, अतः दोनों ( अनुमान और विकल्प ) समान हैं। 
विकल्‍प और अनुमान--दोचों प्रत्यक्ष-विषय में प्रवतक हैं, तथापि उनका विषय अस्पष्ठ 
थौर प्रत्यक्ष का विषय स्पष्ट है--इस भध्रकार विषय के स्पष्ठ और अस्पष्ट दो भेद 
होने के कारण दो ही ध्रमाण सिद्ध होते हैं। निष्कषं यहो निकला कि स्वलक्षण का 
पररूपेण (सामान्यलक्षणत्वेन) ज्ञान (अनुमान) अविसंवादक होने से प्रमाण माना 
जाता है। अनुमान अविसंवादक होये पर भी वस्तुस्वरूप का ग्राहक नहीं--इसका 
प्रतिपांदन किया जा चुका है। अविसंवादक होने से प्रमाणता होने पर भी अध्तता: 
दिखाई जातो है--मणि प्रदीपेत्यादि से । 


मणि या प्रदीप की प्रभा (प्रकाश) में सणि ( प्म रागादि मणि ) का ज्स तब 


४२८ सभाष्यं प्रयाणवात्तिक्षम्‌ [ प्रिच्छेद। २ 


वातिकालडूारः 
मणिप्रभायां कुब्जिकाविवरविहितमणिसंस्थानविशेष!याम्मणिविशेषमनाशिता- 
याम्‌ | प्रदीपप्रभायाउच सरसिरुहरागमणिशभ्रान्ति: परस्परल्त विशिष्यते । भय च 
मणिप्राष्तिकृतो5स्त्येवः कस्याश्रिद विशेष! । तह॒द अनुमानतदाभासयोरापि तत एवं 
प्रमाणेतरते । अहृष्टेषपि मणौ प्रदीपप्रशाप्तं मण्यध्यवसायी भ्रवत्तेमान उपलब्ध एवं। 
न च आ्रान्तिरिति समानता सर्वत्र सामग्रोविशेषतों विशेषात्‌ । न हि ज्ञानत्वात्‌ सकल- 
म्ञभान्तमितरथा वा । तस्माद्‌ भ्राश्तमपि प्रमाणयविसंवादात्‌ । सामग्रीविशेषाद विशेष' 
बत्‌ । आस्त्यध्यवसितता भ्राश्तिरपि सम्बद्धपदार्थेथनिता प्रमाणोदयनिवन्धन भवत्ति 
समी हितप्राप्तिहेत: । प्रत्यक्षोदयनिबन्धरानुमानशञासयवत्‌ । न. ह्यनुमानम्प्रत्यक्षोदयमश्त- 
रेण प्रमाणम्‌ । न च प्रत्यक्षमनुमानोदयं विनेति प्रतिपादितम्‌ । तथा हि-- 
विनाध्नुमानम््रत्यक्षन्न प्रवर्तकम्तादित: । तथाअतुमानम्शरत्यक्षंं विनेति प्रतिपादितम्‌ ॥२४४॥ 
विशेषस्त्वयमेवात्र क्वचित्‌ पूर्व बवचित्परम्‌ । अनुमानात परल्ाक्षन्नाक्षात्‌ पूर्वानुभेष्यते ॥२४१५॥ 
अथापि स्यात्‌ | प्रत्यक्षमन्तरेणानुमानं प्रवर्तेतेब्नुछामब्तु विनाषि पध्रत्यक्षमिति 
विशेषादनुमानम्प्रत्यक्षेणासप्रातम्‌ | तदप्यस्त्‌ | 
प्रत्यक्षमनुमानेन बिना मान स्ववेंदने । व्यवहारस्तथा नाहित प्रमाणत्वेषपि किम्भवेत्‌ ॥२४६॥ 
 * स्वसंवेदनमाओे घ्‌॒ प्रत्यक्षेरर्धा प्रसद्धित: । भेदस्य च न किब्च्चितु स्थादृह तमवशिष्यते ॥॥२४७॥ 


(3 लन»«-भमयाननन 33. ओम.» जन जल  + आकमननबनक 





वातिकाल छा र-व्या ख्या 
होता है, जब कि भुल्तासी ताले की लम्बी कुओ्विका (चाभी) जाने योग्य गोल छेद से 
कमरे के अन्दर रखी मणि या दीप का योल प्रकाश बाहर चिकने धरातल या स्वच्छ 
स्फटिकतल पर पड़ता है। दोनों मण्याकार भ्रकाश्षों में सणि-अआन्ति समान है किस्तु 
बणि-प्रभा-आ्रात्ति की महती विशेषता यह है कि वहाँ मणि की प्राप्ति हो जातो है। 
उसी प्रक्रार अनुमान और अनुमानच्राभास् में अनुमान की यह विशेषता है, उसक्रे द्वारा 
प्रवत्त पुरुष विषयवस्तु की प्राप्ति कर लेता है, अतएवं अनुमान प्रमाण माना जाता 
है। किती ने मणि देखे बिना ही मणि की अ्रान्तिमात्र से भ्वुत्त होकर मणि की 
उपलब्धि कर लेता है । सभी भ्रान्तिर्या समान होती हैं--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
सामग्री के भेद से भ्राध्तियों में विशेषता पाई जाती है। ज्ञानत्वेव समस्त ज्ञान भ्रम या 
प्रमा नहीं होते, अतः भ्रान्त ज्ञान भी क्वचित्‌ अविसंवाद के कारण प्रमाण माना जाता 
दै। सामग्री की विशेषता से ज्ञान विशेष होता है कि किसी में भ्रान्तिरृघता और किसी 
में अध्यवसित॒ पता देखो जाती है। कहीं-कहीं भ्रान्ति भी सम्बद्ध पदार्थ से जत्तित 
होकर समोहित वस्तु करो प्रापिका वसे ही होती है, जेस्ते प्रत्यक्ष-गृहीत हेतु के द्वारा 
- सम्ुत्पत्त अनुमान ज्ञान | प्रत्यक्ष के बिना अनुमान और अनुमान के बिना प्रत्यक्ष का 
उदय नहीं होता-यह कहा जा चुका है। अनुमान के बिना प्रत्यक्ष प्रथमतः प्रवतंक 
नहीं होता, वेसे ही प्रत्यक्ष के बिना अनुमान यह सिद्ध क्रिया जा चुका हे ॥२४४॥ 
विशेषता इतनी ही है कि कोई कहीं पूर्व और कहीं पद्चात्‌ प्रवृत्त होता है । अनुमान 
के पश३चात्‌ प्रत्यक्ष या प्रत्यक्ष के पश्चात्‌ अनुमान--एऐ धा कोई नियम नहीं ॥२४५॥ 
प्रत्यक्ष के बिना अनुमान प्रवृत्त होता है किन्तु अनुमाच के बिता प्रत्यक्ष नहीं-- 
ऐसा भी कहना निताश्त असत्‌ है, क्योंकि अनुमान के बिना प्रत्यक्ष केवल अपने स्वरूप 
का ही प्रकाशक होता है, उतने से व्यवहार (भ्रवृत्ति ) नहीं होता, 8सके प्रमाण होने... 
से क्या लाभ ? ॥२४६॥ स्वप्रकराशतामात्र से विषयवस्तु प्रस्फीत नहीं होतो उसकी हे 


इ्योक: १७-५८ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेद। ५२६ 
वातिकालद्धारः 
तस्मादर्धस्प मैदस्य नाष्यक्षसाधक विना। अनुमानस्ततस्तस्य प्रमात्वस्नानुमाँ बिना ॥२४८॥ 
अथापि स्थात्‌ | प्रत्यक्षमनुमानमपेक्षेव भेदेड्थ च प्रवत्तत ! अनुमानन्तु प्रत्यक्ष 
विनापि। तथा हि घृमादग्न्यनुमानम््रत्यक्षमनपेक्षैवोत्ततकालभावि । तत एवं तस्या- 
थंस्पर प्राप्त: । नतदस्ति | तदाह-- 
न हि देशविशिष्टट्वम्प्रत्यक्षेण विनेक्ष्यते । अनुमानम्पुनद शाविशेषेणाग्निसंविद ॥२४९॥ 
कुड्यादिव्यवहितो वकह्निन प्रतिनियतदेशतया प्रत्येतूं शक्योह्नुमानेन | कुडयात्‌ 
परदेशे क्वापि वह्निरिति सामान्येनानुमाने प्रत्यक्षात्‌ प्रतिनियतदेशपरिग्रह: । न चाप्र- 
तिनियतदेशस्य हुतभुजो जन्मप्राप्ति:। मणिप्रभायामपि मणिज्ञानस्य प्रतिनियतदेशा- 
परिग्रह एव दोष:। न च सन्देहविपयंययो: । प्रतिनियतपदार्थात्रापकत्वेन विशेषः। 
अथापि स्पात्‌ | विपयंयप्रत्ययोस्यत्र प्रवत्तकत्वादप्रमाणम्‌ । सन्देहस्तु कदाचित तत्रापि 
प्रवत्तयत्तीति भवेत्‌ प्रभाणम्‌ | तदसत्‌ । 
उभवांगावलम्बी हि संशवों न प्रवर्तक: | विपर्याप्तों विपर्यासात्‌ प्रवर्तयत्ति देहिनः ॥२५०ण। 
संशपो हि विपर्थासादध म: । उनयांश मवलम्बमानों दोलायमानचेतसः। कथम्प्र- 
हि उन छान .. वातिकाबदडुूर-व्याव्या 
इप्ठ-पाधनादि का भेदावभास नहीं, विज्ञानाह्ृतमात्र अवशिष्ट रहता है ॥२४७॥ 
प्रवृत्ति में उपयोगी पदार्थ-भेद का प्र 


)॥ »४ 


त्यक्ष तब तक भाघक नहीं होता जब तक कि अनु- 
मान का साहाय्य प्राप्त नहीं होता ॥२४द॥। 


बंका--प्रत्यक्ष प्रमाण अपने विषयीक्षुत नित्रिकल्पक पदाथ में समीहित-साधनता 
एवं प्राप्ति-योग्वतादि भेद विकल्पों का ज्ञान कराने के लिए अनुमान की अपेक्षा करके 
ही प्रवृत्त होता है किन्तु अनुमान प्रत्यक्ष की अपेक्षा के बिना भी अपने विषय में प्रवृत्त 
हो जाता है, जैसे कि धूम के द्वारा अग्नि का अनुमान प्रत्यक्ष की अपेक्षा के बिना ही 
सम्पन्त हो जाता है। उतनेमात्र से प्रवतंमान व्यक्ति को अग्नि को प्राप्ति हो जाती है। 
समाधान--पर्वतादि देश-विशिष्ट अग्नि का ज्ञान प्रत्यक्ष कीं अपेक्षा के बिना 
नहीं देखा जाता | अनुमान तो देशाविष्ट सामान्य अग्नि का ही ज्ञान कराता है ॥२४६९॥ 
अर्थात्‌ प्रत्वक्षनधिगत कुडया दि-ग्यवहित अरिति का “इह पर्वतेडग्निरस्ति”--इस प्रकार 
से अनुमान नहीं हो घकता । अनु धान से कैवल इतना ही ज्ञान होगा कि कुड्य (दीवार) 
के उस पार कहीं अग्ति हैं। देशविशेष-विशिष्ट अग्नि का परिग्रह (ज्ञान) तो प्रत्यक्ष से 
हो होगा । अग्यवस्थित देश में अग्ति की जन्म-प्राप्ति नहीं हो सकती । मणि-प्रभा में 
मणि-ज्ञान की विषयीभूत मणि भी ऐसे ही दोष से युक्त है। संशय ओर विपयंय दोनों 
ग्ी प्रतिनियत विषय के क्षप्रापक हैं, अतः इस अंश को लेकर इन दोनों में कोई अन्तर 
या विशेषता नही। 


शंका--विपयेय ज्ञान (रजतादि ज्ञान) तो अन्यत्र (स्वविषयीभूत रजत से भिन्न 

शुक्ति में) प्रवतंक होने से अप्रमाण है किस्तु संशय ज्ञान कदाचित्‌ स्वविषय में भो 
प्रवतंक होने से प्रमाण है, अतः दोनों समान क्योंकर होंगे ? 

समाधान --स्थाणू और पुदंष--इन दोनों कोटियों का अवलम्बत कश्ते के कारण 


“स्थाणुर्वा पुरुषों वा ?” इस प्रकार का संशय प्रवर्तक ही नहीं होता किस्तु विपयेय 
ज्ञान विपरीत थथे में प्रवतंक होता है ॥२५०॥ द 


धंका--संशय तो विपयंय से अधम है, क्योंकि स्थाणु और पुरुषरूप दो कोियों का 
६७ द "धछड से पअकिख 


है हक च की 
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वातिकालझुरः 
वत्तक! | ततोउसो दोलायमानता प्रत्यक्षादप ति । विपर्यासो 5पि मसणिप्रभायाम्मणिज्ञान- 
लक्षणोउनुमानात परचा:द्वावित इति वानुमान्तरात्‌ मणिप्रभायां सणिज्ञानस्य विशेषा 
प्रमाणत्वेन । किन्तु प्रमाणमिति चेत्‌ 
प्रत्यक्षमेव तन्‍मानं कथम्श्रान्तन्तथेव तत्‌ । संवादन प्रमाणत्वं क्वोपयोगि अ्रभेतरतु ॥;२५१॥ 
/एमाणमविसंवादि ज्ञानम” (१११) इति लक्षणसामान्यैन तद्भअ्रमे सत्यन्यथा 
बेति क्वेदमुपयोगवर्त्‌ । बनु भ्रान्तत्वे सति विसंवादो5पि भवेन्वास्थथा | नेतदपि सत्यम््‌। 
अआान्तिरविसंवादाद्‌ फालदेशनरान्तरे । न भ्रान्तेरविसंवादो»ञ्रान्‍्तेरवाप्रसिद्धित: ॥२५२९॥ 
इदम्भ्रान्तमिदमन्यथेति नाधिसंवादतमन्तरेण । अथाबाधितत्वादश्रान्तिरिति 
चेत, न, अविश्ृवादस्येव तथाभिघानात। विसंवादे हि सति सर्वो विश्रम एव। 
अबाधितत्वेषपि स॑व बाधेति चेत्‌ , अविसंबाद एवं ताहिह तस्वाबाधितत्वमित्य विसंवादा- 
देवाभ्रान्तिरिति सिद्धमू । अविसंवादें$ स्तिरेवानुमानमित्यपि न मोीमांसकस्य 
मतम | लोकायतस्यथापि न मतम्‌ । अआान्तेस्सवंस्याप्रणाणत्वेनोपगमात्‌ । 
.. वात्तिकालझ्दार-व्याख्या 
अवल्म्बन कर दोलायमान (अनिश्चयात्मक अवस्था में ) झूलता रहता हैं । वह किसी 
एक विषय में प्रत॒तंक क्योंकणथ होगा ? वह दोलायबानता ध्रत्यक्ष से दूर होती है। 
किन्तु मणि-प्रभा में मणि-ज्ञानात्मक विपयंय भी प्रत्यक्ष/त्तरभावा अनुमान प्रमाणसे 
कम नहीं, अपितु उसी के समान प्रमाण है ! 
समाधान--कथित विपयेय प्रत्यक्ष होने पर भी प्रमाण नहीं, भ्रान्‍्त है। 
अआध्त ज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाण के समान प्रमाण वधोंकश होगा ? अ्षम से भिन्न ज्ञात 
में रहनेवाले प्रमाणत्व का उपयोगी भ्रक्नगत संवाद क्ष्योंकर होगा? ॥ २५१॥ 
हत्त ग्रन्थ के प्रथम पद्य में वातिक्रार ने जो “प्रमाणविसंवादी” कहा है, वह भ्रम-प्रमा- 
साधारण प्रमाण का लक्षण किया है, अर्थात्‌ अनुमान के सप्तान ध्यावहारिक प्रप्ताण में 
भो रह जानेवाला लक्षण किया गया है | वह भ्रम में ही रह जादा है, अतः पारमाधिक 
प्रमाणता में छपयोगो कंसे होगा ? 
शंका--मणि-प्रभ। में मणि-ब॒द्धि यदि भ्रान्ति है, तब छसमें विषय-विसंवाद भी 
होना चाहिए, क्योंकि शुक्ति-रजत-बुद्धि में अविसंवाद वहीं विषय-व्यभिचार ही देखा 
जाता है। 
सपाधान--मणणि-प्रभा में मणि-बद्धि अविसंवादिनी होने से यदि भ्षश्रान्ति मारी 
जाती है, तब अन्योज्न्याश्रय दोष होता है क्योंकि अविसंवाद से अश्रान्तित्व और 
थ्रश्रान्तित्व से अविमंव्रादित्व विद्ध होग।, क्योंकि अविसंवादन पं पहले अश्राष्ति हो 
प्रसिद्ध नहीं ॥२५२॥ अर्थात्‌ “इदं भ्रान्तम्‌”, “इदम्श्रात्तम्‌”--ऐसा भेद-बोध विसंवाद 
ओर अविसंवाद के बिना नहीं हो सक्रता। यदि श्रश्नान्तित्व का निमित्त अविसंवार 
को न मानकर अबाधितत्व को माना जाता है, तब भी छब्दान्तर से अविप्तवादित्व 
का ही अभिघान किया जाता है क्योंकि विसंवाद होने पर सभी ज्ञान भ्रम (बाधित) 
ही हो जाता है । फलत: अबाधितत्व को अश्नान्तित्व का ध्रयोजक मानने पर भो व 
अव्योउन्याश्रय दोष प्रसक्त होता हैं। इस प्रकार अविसंवाद ही अबाधितत्व और 
अविसंवाद से ही अश्रान्तित्व प्यंत्रसत होता है । अविसंवाद होने पर भो अ्रान्तित्व का 
अनुमान कयना भी मीमांसक-सिद्धान्त नहीं। लोकायत ( चार्वाक ) भो ऐसा नहीं 3 
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वातिकालद्ुुार 
यदि दहि भ्रान्तमपि प्रत्यक्षम्प्रमाणं को विशेषः प्रत्यक्षानुमानयों: । प्रतिभासभे- 
दादिति वक्ष्यते । अऋन्तत्वे5पि प्रतिभासभेदो5नुमाना भासतेमिरिकज्ञानयो रिव | 
अश्रान्तमेव सकल ज्ञान मानं न विश्नमः । विश्रमाविश्रमध्वस्प घिशेषः क इवेक्ष्यते ॥२५३॥ 
विभ्रमों हि स्वरूपासंसप्र्श एव। स च प्रमाणस्य सकलस्य समानः । यथवानुमा« 
नस्य प्राप्यरूपासंस्पशस्तथा प्रत्यक्षस्यापीति विशेष: । तस्मास्मणिप्रभायामषि मणिज्ञाब- 
म्प्रत्यक्षमेव । भाविधि विषये भाव्यनुमानं प्रमाणमिति चेत्‌ , इतरत्ापि प्रत्यक्षे समान- 
प्रेतत्‌। तत्र नाध्ति प्रमाणान्तर॒त्वाभिमानों मणिज्ञाने त्वस्त्येवे ति चेत्‌ , नाव्यन्ताभ्यासतों 
मणिज्ञानेडपि नास्ति प्रमाणान्त रत्वा भिमान इति समानम्‌ । ननु अ्रान्ट्यभिमानः प्रभाम- 
णिज्ञानें न तु स्तम्भा दिज्ञाने । अनोंच्यते-- 
परमाथंसमानत्वेडभिमानादप्रभाणकातु ॥ विशेषस्प न सत्यत्वम्प्रमाणद्यमेव तत्‌ ॥२५शा 
सर्वत्र प्रत्यक्षानुमाने च प्रमाणान्तरमस्त्यभिमानस्तु नास्तीति नेतावता वस्तुभेदः। 
अप्रमाणकाभिमानस्य यथा कथज्चिद भाव इति न तत्सदसत्तयोविशेषः | तस्मात-- 
प्रत्यक्षमेव तज्ञानमनुमानमथापि वा ॥ भणिप्रप्तामणिज्ञानमिति तत्वविनिश्ययः ॥२५५॥ 
अथ मणिस्वरूपस्यथाग्रहणात्‌ कथम्प्रत्यक्षता | स्तम्भादो तु यदि नाम भाविस्वरूपा- 
वातिकालड्टा र-व्या ख्या 
मानता, क्योंकि भ्रान्ति ज्ञान को सभी अप्रमाण मानते हैं। 8 
प्रश्व->यदि आत्त प्रत्यक्ष भी प्रमाण है, तब प्रत्यक्ष और अनुमान में क्या भेद ? 
उत्तर -अ्रतिभास के भेद होने से दोनों का भेद है-ऐंसा आगे चलकर कहा 
जायगा। अनुप्ान!भास ओर तेमिरिक -ज्ञान दोनों ज्ञान अ्रमात्मक हैं, फिर भी उनके 
प्रतिमास का जंसे भेद है, वसे हो प्रकृत में भी। सभी अश्ान्त ज्ञान प्रमाण होते हैं, 
विश्रम प्रमाण नहीं होता। इप्तसे अतिरिक्त विश्वम अविशभ्रम में क्‍या भेद ? ॥२५३॥ 
आशय यह है कि विज्ञम ज्ञान जैसे अपने स्वरूप ( विषय ) का स्पर्श नहीं करता, वेसे 
ही प्रत्यक्ष और अनु पान भी अपने प्राप्प विषय का ग्रहण नहीं करता। इस प्रकार 
मणि-प्रभा में मणिन्नान प्रत्यक्ष ही सिद्ध होता है। भावी विषय ( प्राप्य ) को लेकर 
यदि अनुमान प्रमाण है, तब प्रत्यक्ष भी वसा ही है। प्रत्यक्षादि में अप्रमाणता का 
अभिमान नहीं, किन्तु कथित मणि-ज्ञान अप्रभाणत्व का भधाभास होता है-ऐसा भी 
हीं कह सकते, क्योंकि उक्त मणि-ज्ञान-स्थल पर भणि-प्राप्ति का क्षस्यास हो जाने 
पण् मणपि-ज्ञान में अप्रमात्व का आभाष नहीं होता । 
प्रशत--स्तम्भा दि विषयों के प्रत्यक्ष में भ्रान्तितव का अभिमान नहीं होता किन्तु 
मणिप्रभा-मणिन्नान में होता है--एऐसा क्‍यों ? 
उत्तर--पर माथ तः दोनों में जब समानता है, तब अप्रामाणिक अभिमान के 
आधार पर भेद की सत्यता नहीं मानी जा सकती, फलतः दोनों ज्ञान प्रमाण हैं 
॥२५४।॥ प्रत्यक्ष ओर अनुमान में सवंत्र प्रमाणान्तरत्व का अभिमात्त नहीं, इतने मात्र से 
पया वस्तु-भेद नहीं ? अश्नामाणिक अभिम्रान का भाव कथच्चित्‌ हो गया तो उससे 


कोई अन्तर नहीं पड़ता, फलतः मणि-प्रभा में मणिज्ञान चाहे प्रत्यक्ष है या अनुमान, 


वह तत्त्व-निश्चयात्मक ही है ॥२५५॥ 


प्रश्न -- जब कि वहाँ मणि-स्वरूप का ग्रहण नहीं, तब उत्तको प्रत्यक्ष क्यों कर 
कहा जा सकता है ? स्तम्भादि प्रतीतियों में यदि भादी (प्राप्प मणि) विषय को लेकर 
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बुद्धियत्राथंसामथ्यां दन्‍वयव्यतिरेकिणी । 
तस्य स्वृतन्त्र ग्रहणमतो5न्यद्व स्त्वतीन्द्रियस्‌ ॥ ५६ ॥ 
वारतिकालक्का रः 
ग्रहणश्तत्स्वरूपग्रहणन्तु तत्कालभावि विद्यत एवं। तदसत्‌ | तथा हि-- 
भावि रूपाग्रहष्न्यस्य ज्ञानज्ञेयस्य तदग्रहः । समान एवोभयथा प्राप्तिस्तु प्रतिबन्धतः ॥|२५६॥ 
प्राप्यरूपस्य भेदग्रहः | तदपरस्य ध्वरूपस्थ वा भवतु परिग्रह: पररूपस्य वेति न 
विशेषः | मणिप्रतिभासस्तु मणौ मणिप्रभायाञज्च समान एवं । तत्र क्वचित्‌ देश कश्रान्तिः 
बवचित्‌ स्वरूप भ्रा श्ति: क्वचिदुभयं क्वचिदनुभयम्‌ । मणिप्रभायां मणिज्ञानस्य देक्षश्ना- 
स्तिमंणावेव प्राप्यस्वरूप आरान्ति! | सामास्यानुमासस्योभयश्रान्ति: । स्वसंवेदनस्य नोभय- 


थापी ति प्रकार: । 
ततो यदुक्तम्‌--“या गति: साम्यरूपेणेव यथा प्रत्यक्षा गतिः। यत्म्रमाणन्तद- 


आन्त यथा प्रत्यक्षम” । तदयुक्तम्‌ । प्रत्यक्षापि गतिने स्व्ररूपेण । न चाश्रास्तम्प्रत्यक्ष- 
मस्ति | स्वृरूपे च यथा प्रत्यक्ष श्रान्तम्‌ । तथानुमानमप्यन्पे च भ्रान्ताभिमताः प्रत्यया 
इति न तथा श्रान्द्रताप्रतिषा/दं त्वचिदपयोंगि। एवन्ताहि कथम्प्रत्यक्षानुमानयोलेक्षण- 
भेद: उक्तमत्र -स्पष्ठेत रप्रतिमासभेदादिति । स एव प्रतिभास भेदस्तथा कुतो भवति। 
यस्य स्वतन्त्रं ग्रहणन्तस्य स्परष्डप्रतिभासछा । यस्वान्यथा तदस्पष्टप्रतिभासमती रिद्रियं 
परोक्षम्‌ । एतदेव कथम्भवति येनेवमुच्यते--बुद्धियेत्रर्थंत्रामर्थ्या दिति । 
हक वातिकालदू र-व्या ज्या 
स्वरुप-ग्रहण माना जाता है, तब अछत से भी क्‍यों बड़ीं ? 

उत्त-मणि-प्रभागत मणि-ज्ञान और मणि-प्रत्यक्ष--इन दोनों स्थलों पर भावी 
(प्रध्य) विषय का अग्रहण स्माव है, तब अन्य आरोपित विशेषता से भेद नहीं प्रसक्त 
होता ॥२५६॥ अर्थात्‌ भावी प्राप्य स्वरूप का भेद-ग्रह स्फुट हैं। उससे भिन्‍न स्वरूप 
का ग्रहण होने से कोई अन्तर वहीं पड़ता । मणि का प्रतिभास तो मणि-प्रभा और 
साक्षात्‌ मणि-दोनों में समान है । हाँ, (१) कहीं देश की भ्रान्ति, (२) कहीं स्वरूप 
की अआ्रान्ति, (३) कहीं उभय-भ्रान्ति और (४) कहीं अनुभय है। (१) मणि-प्रभागत 
मणि-ज्ञान में देश-अआन्ति, (२) साक्षात्‌ मणि में श्राप्य स्वरूप की भ्रान्ति, (३) सामा- 
न्यानुमान-स्थल पर उभय-भ्रान्ति और (४) स्वसंवेदन में दोनों चहीं--इतनी विशेष- 
ताएं अवरय हैं । 

इस प्रकार यह जो कहा गया है--'या गति: साम्यरूपेणव यथा प्रत्यक्षगतिः। 
बत्प्रमाणं तदश्रान्तं यथा श्रत्यक्षम्‌ ।” बह अयुक्त है, क्योंकि प्रत्यक्ष ज्ञान भी स्वरूप- 
ग्रहणात्मक नहीं और प्रत्यक्ष ज्ञाच भी अश्रान्त नहीं । जसे प्रत्यक्ष अपने प्राप्य विषयांश 
में भ्रमात्मक है, वेते ही अनुमान भी अ्रान्त है, किन्तु उनकी भ्रान्तता का छपपादन 
कहीं उपयोगी नहीं । यदि भ्रान्तरूपेण प्रत्यक्ष ओर अनुमान समान हैं, तब उनका 
लक्षण-भेद कंसे ? इस प्रश्न का उत्तर पहले ही दिया जा चुका है--स्पष्ठ और क्षस्पष्ट 
प्रतिभास #ीो लेकर प्रत्यक्ष और अनुमान का भेद हैं । वह्ठ स्पष्टास्पष्ट-प्रतिभासता क्‍यों 
होती हैं? इसका उत्तर यह है कि जिसका स्वत्तन्त् (अन्यप्रमाण-निरपेक्ष) ग्रहण होता 
है, उसमें स्पष्ट प्रतिभासता होतो है भौर जिस (अनुमान) की प्रतिभासता प्रत्यक्ष 
सापेक्ष-है, उसमें अस्पष्ट प्रतिभासता रहती है । 


' इसकी छपर्पात्त की गई है--वुद्धियंत्रेत्यादि से । अर्थात्‌ जिस ब्रमाण का विषय 
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जिस पदार्थ के साथ अन्वय-व्यतिरेक रखती हुईं वृद्धि उत्पन्त होती है। वृद्धि 
के साक्षात जनक उस पदार्थ को स्वलक्षण कहते हैं, उस पदार्थ का साक्षात्‌ (स्वरूपतः) 
ग्रहण होता है । उससे भिन्‍न सामान्यलक्षण अतीन्द्रिय होता है ॥ ५९ ॥ 
वातिकालद्टा रः 
यस्य हि साक्षात्‌॒ प्रतिभासनं स एवार्थोइनतीन्द्रियः स्वलक्षणम्‌ | साक्षात्प्रतिभा- 
सर्च ब्‌द्धेरन्वयव्यतिरेकानुविधानेन तदाकाराया जननात्‌। यत्त्‌ पूवंद्शनजलितवासना- 
प्रबोधतोउवरभासविषय: पूव॑प्रतिपस्तरूपाकारतया निरचोयते तदतोश्त्यदतीन्द्रियम | त 
हि तदेन्द्रिवव्यापार: । तत्सम्भवी वा साक्षात्करणाकार: साक्षात्‌ प्रतोयते ।न च तदा- 
कारव्यतिरेकेणापरा तस्य प्रतीति:। तत्‌ साक्षादेव यस्य च त्त साक्षात्‌॒ तस्य नंव प्रतीति: । 
अथाक्रमसज्भधत्यभावःत्‌ परोक्षम्‌। स्वरूपेण तहि प्रतीयमानमेव परोक्षमक्षव्यापारा- 
भावादिति प्राप्तम्‌ | तदेतदनभिमत्तम्‌ । 
तस्मात्‌ परोक्षविषय: प्रत्ययों यद्यवस्तुदक । प्रतीतस्पापरोक्षत्वाद्‌ परोक्षो विषयः कथप््‌ ॥२५ण॥ 
यदि प्रतीयते न परोक्ष: । न च वस्त्वसंस्पशंने वस्तुविषयता | सामानन्‍्यविषय- 
तायान्तहिं कथम्परोक्षविषयता सामान्यन्तत्र साक्षात्कृतमेव वस्तु तु पुनर्ने संस्पृष्टमिति 
कथम्परोक्ष विषयता सामान्यज्ञानस्थ । लक्षितलक्षणेन प्रतिपलमिति चेत , केन रूपेण 


वातिकालद्धार-व्याख्या 
साक्षात्‌ इन्द्रिय-सम्बन्ध से प्रतिभासित होता है, वहं स्वलक्षण-ज्ञान अनतीन्‍न्द्रिय 
(प्रत्यक्ष) है, क्योंकि विषय के साथ अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा बृद्धि की नराकारता 
उत्पन्न होती है । जो ज्ञान महानसादि में धृमार्नि-लहचार-दशंत के बल पर उत्पन्न 
होता है, ऐसा अग्ति आदि पदाथे प्रोक्ष या अतीन्द्रिय होता है। वहाँ इन्द्रिय-व्यापार 
नहीं होता । जहाँ इन्द्रिय-ग्यापार सम्भव है, वहाँ विषयाकारता परिस्फुट होती है। 
विषयाकारता की छोड़कर और कोई विषय-प्रतोति नहीं । 
इस प्रकार तो स्वरूपेण प्रतोयम।न भी परोक्ष प्रसक्त होता है, क्योंकि इन्द्रिय- 
व्यापार का अभाव है किन्तु उसका परोक्ष होना अभिमत नहीं, क्‍योंकि परोक्ष-विषयक 
प्रत्यक्ष यदि अवस्तुक है, तब वह परोक्ष कसे ? क्योंकि प्रतीत पदार्थ अपरोक्ष माना 
जाता है, परोक्ष विषय कैसे ? ॥।२५७॥। अर्थात्‌ यदि कोई विषय प्रतीत होता है, तब 
परोक्ष नहीं, क्योंकि विषयवस्तु का संस्पर्श ६ सम्बन्ध ) न होने पर वस्तु-विषयता 
सम्भव नहीं । 
यदि विषयता विषय-सलन्निकर्ष के बिना नहीं होती और सबन्निकृष्टविषयक ज्ञान 

अपरोक्ष होता है, तब घृम-ज्ञान से जन्य वह्विसामान्य-ज्ञान में परोक्षता कैसे मानी 
जाती है ? वह्नित्वरूप सामान्य का तो महानसादि में साक्षात्कार हो च॒का है। 
सामान्य वस्तु नहीं, कल्यनामात्र हैं ओर स्वलक्षण वस्तु संस्पृष्ट नहीं । यहाँ सामान्य- 
ज्ञान परोक्षविषयक्र माना जाता है। वह कैसे संगत होगा ? यदि कहा जाय कि लक्षित- 
लक्षणा के द्वारा सम्पन्न होगा [ अर्थात्‌ सामान्याथंक्र अग्नि” शब्द में स.माश्य 
क्षयं की लक्षणा और सामान्‍न्यार्थक्कष शब्द की विशेष (स्वल्लक्षण ) में लक्षणा 
करके स्वलक्ष णविषयक ज्ञान में परोक्षता का उपपादन होगा |] । तब जिज्ञासा 
होती है कि स्वलक्षणरूप विदेष अर्थ किप्त रूप से लक्षित होगा ? विशेष (स्वलक्षण- 
त्वेन) रूप से लक्षणा मानने पर श्रग्नि आदि शब्द को ही विशेष थथ्थ में लक्षणा कर 
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तस्यादृष्टत्मरूपस्य ग्तेरन्योड्थे. आशभ्रय३। 
तदाश्रयेण सम्बन्धी यदि स्यादू गसकहतदा ॥ ६० ॥ 
उस अह्ृष्टस्वरूपक (सामान्यलक्षण ) पदार्थ की गति (ज्ञान या बृद्धि) का आश्रय 
(जनक) वह (हेतुपदार्थ) होता है, जो उप्त (सामान्यलक्षण) का सम्बन्धी (व्याप्य) 
एवं उसके आश्रयीमभूत (पक्ष) पदार्थ का सम्बन्धी (पक्षवत्ति) हो ॥ ६० ॥ 
वातिकालद्टारः 
विशेषस्य लक्षणम्‌ । यदि विशेषण शब्दादेरेव तस्थ प्रतीतिरस्तु किभन्तगंडना सामा- 
न्येन | सामान्यरूपेण लक्षणेड्नवस्थेत्युक्तम्‌ । विशेषरूपेण च छक्षणे इन्द्रियवेफल्यम्‌ । 
अथ सामान्यमेव प्रतिभाति ! विशेषः परोक्षो5्प्रतिभासनात्‌ । अन्नापि स्वाकार 
एवं वासनाबलायात: प्रतिभाति साक्षात्‌ । अर्थेस्तु परोक्ष इति कथन्तद्विषयता। तत्र 
प्रवत्तनात्‌ । अप्रतिपस्ने कथम्प्रवत्तनम्‌ । अप्रतिपन्‍न एवं स्वंत्र भ्रवत्तेनमिति प्रतिपादि- 
तम्‌ । अप्र तपन्‍्तेडपि हि देवदत्तरूपे यज्ञवत्तस्थ समानसुष दरंनातू। प्रवृत्तिदर्शनात्तत्र 
संबाद इति चेत्‌ , न, अविसंदादकारणस्प वक्ष्यमाणत्वात्‌ ) सम्तब्रन्धादविसंवाद इति। 
यदि भ्रान्तिरसों वासनाबलाद वासनायामेव तहि प्रतिपन्‍न इति क्थमर्थर॒याध्यवसाय: 
प्राप्तिवा। न वासनाप्रजोधस्यापि कारणत्वात्‌ | तत्सम्बन्धेनाथंस्येति न दोष: । तदेवाह-- 
तस्यादृष्टात्मरूपस्येति । 
अहृष्टस्वरूपो ह्यर्थोष्न्यत्तः सम्बन्धात्‌ श्रतीयते । क्षग्य माचात्‌ पततीतावति- 





वातिका ल छूट र-व्या उया 

लेने से ही विशेष अर्थ को उपस्थिति हो जाती है, सामान्य की तद्बाचक शब्द में लक्षणा 
फो क्या आवश्यकता ? यदि विशेषह्पेण छक्षणा न करके स्वा॥न्यरूपेण हो लक्षणा 
की जाती है, तब सामान्य परम्परा के अनुसरण में अनवस्था प्रधक्त होती है। विशेष- 
रूपेण लक्षणा के द्वारा स्वलक्षणरूप विशेष को यदि प्रतीति हो जाती है, तब उसके 

लिए इन्द्रिय का वेफल्प भी आ जाता है । 
अनुमानादि स्थल पर सामान्य का ही प्रतिभान होता है और विशेष का प्रति- 
भान न होने के कारण वह परोक्ष है। इस ज्ञान में भी वासना के बल पर प्रतिभासित 
स्वकीय आकार ही साक्षात्‌ प्रतिभासित होता है | अथ्थ तो परोक्ष है, मत: उसमें ज्ञान 
की विषयता कंसे होगो ? उस विषय में प्रवृत्ति की उपपतक्ति करने के लिए विषयता 
माननी होगी, क्योंकि अज्ञात अर्थ में प्रवत्ति केसे होगी ? इस भ्रश्न के उत्तर में कहा 
जा चूका है कि सवंत्र आप्याथे का ज्ञान न रहने पर ही प्रवृत्ति देखी जाती है, ज॑से 
कि देवदत्त के स्वलक्षण का ज्ञानन होने पर भी तत्समान सनन्‍्तान यज्ञवत्तादि को 
देखकर प्रवृत्ति होती है। वहाँ प्रवृत्ति में संवाद भी होना चाहिए-ऐपसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि विसंवाद कारण कहा जायगा--“सम्बन्धादसंवाद:” । यदि वह भ्रान्ति 
है, तब वासना के द्वारा कल्पित पदार्थ हो अतिपन्‍न ज्ञान होता है, उससे विषयवस्तु 
का अध्यवसाय क्योंकर होगा ? अथवा प्राप्ति केसे होगी ? इसका उत्तर है--'वासना- 
प्रबोधकस्यापि हेतुत्वात्‌ ।' अर्थात्‌ पृवंतन वासना का प्रबोध प्राप्प विषय के सन्निधान 
से होता है, फलतः पदार्थ की प्राप्ति हो जाती है। यही कहा गया है--“तस्थेत्यादि” 
से । अर्थात्‌ स्वरूपत: अहृष्ठ पदार्थ भी अन्य-सम्बन्ध से प्रतीत होने के कारण परोक्ष 
हैं। अन्यमात्र को प्रतीति मानने पद अतिप्रसद्भ (विपर्ययरूपत्व) होता है। विषय की - 
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वातिकालझ्ार! 
प्रसज्भ:। स्वयम्प्रतीतोी सर्व एवं सर्वेदर्शी स्थाद्‌ विशेषाभावात्‌ | तेनाश्रयेण च 
सोउन्यो यदि सम्बन्धी तदा गमक$। कथमेतत्‌ । एकमेव हष्टे:। नन्नु स्मरणमेव तत्र 
सम्बद्ाद भवति। तच्च सम्बन्धादेरपीति स एवातिप्रसद्धः | नाभोगादिजनिताया 
स्मृतेरत्यथा भावात्‌ । 
आादेशादिव्यवस्थस्प तस्था भोगादितः सम त्ति:। देशकारलूविशिष्टस्य तदाश्नयसम्रागमात्‌ )। २५८ 0 
धर्मिसाध्यसम्बद्धपदार्थदर्शवाद्धि देशक्राछनियतः शक्यप्रापणो<ये: प्रतीयते नाभो- 
गादित: । तथा हि--आभोग: किम्मया दृष्ट: किसित्यन्वेषणपरो मानसों व्यापाएः। 
तत्र सति तथाभूतदेशकाल एवं वस्तुनि स्मरणन्नाधिकव्पापारस्तेनाप्रमाणन्तत्‌ । सहश- 
प्रहणाद अनेन सह शोड्सा वित्येतावन्मा त्रिक्रा प्रती त्ति। सदशत्वन्तु न देशकालविशिष्ट स्य । 
सवेदा सहशत्वात्‌ । अनेकस्य च साहब्यमितरद्गवति न प्रतिनियतगतिरिति न तत्प्रमाणम्‌ 
तेन तु तत्सहशेब यत्‌ कत्तंग्यन्तत्‌ क्रियत इति प्रमाणमेव तत्र प्रत्यक्षम्‌ | अन्यथा तु प्रत्य- 
क्षाद्‌ प्रवत्तनमेवेति न प्रमाणमिति प्रतिपादितमेवेति न पुनरुच्यते । एवम्ेव च सम्बन्धा- 
दपि प्रतोतिरनुमानात्मिका प्रमाणम्‌ । तथा हि-- 
लिकुग्तत्णक्षणत्वेत्र कार्यादि गरकम्मतम्‌ । तल्लक्षणत्वादप रस्त लिड्भस्यास्ति छक्षणम्‌ )। २५९ ॥ 
तदेतद्‌ व॒क्षार्थ क्रियाकारि शिवश्पात्वं धूमादिकच्चाग्न्यादिजनितडद्ाय॑त्वेन कार- 
णत्वेन वा साहरथावगतिस्तत्रापि । तदेतत्पत्त्वमनित्परूपम्धूर्वापररूपरहितत्वेन नान्‍्य- 
बकरी ता हा वातिकालड्टा र-व्याख्या 
स्वत: प्रतीति मानने पथ सभो व्यक्ति सवंदर्शी हो जायेंगे, अतः अन्य ( घम।दि ) पदाथ 
यदि विषयवस्तु का सम्बन्धी है, तब वह उसका गमक हो जायगा। यह कंसे ? ऐसा 
ही लोक में देखा जाता हे । 
शंक्रा--अन्य के सम्बन्ध से जो अच्य का ज्ञान होता है, बह स्मरण कहलाता है 
वह सम्ब्नन्धादि का भी बोधक होता है, अतः पू्ववत्‌ अतिप्रसज्ध क्‍यों नहीं ? 
समाधान --आभोग ( प्रतिबिम्ब ) आदि के दर्शन से जनित स्मृति अन्यथा भी 
देखो जाती है अर्थात्‌ अदर्शादिमसृण पदार्थों में परिहृ्यमान आभोगादि से जनित 
देशकालादि-विशिष्ठट स्मरण अर्यथा होता है ॥२५०४॥ 
आर्वात्‌ धघा मसाध्य--श्म्बद्ध पदार्थ के दर्शन से जनित स्मृति प्रापण-योग्य पदार्थ- 
विषयिणी होती है, अशभोगादि से नहीं। इसका कारण यह है कि आभोग नाम उस 
मानस वृत्ति या आकार का है, जो 'सहशोउ्यम्‌”--इस प्रकार का विकल्पमात्र है। 
सहशता तो देशकालादि विशेष-विशिष्ट स्वलक्षण को नहीं होती । साहश्य अनेक 
पदार्थों का है -ऐस! कुछ नहीं कहा जा सकता, हाँ, आभोग कोई अनधिगत पदार्थ 
नहीं, प्राप्त वस्तु की छायामात्र हैं, अतः वह प्रमाण नहीं। इप्तके विपरीत्त प्रत्यक्ष के 
द्वारा साहश्यमूलक कर्त्तव्य का सम्पादन किया जाता है, अतः वह प्रमाण है। अन्यथा 
प्रत्यक्ष के द्वाश प्रवृत्ति का निष्पादन ही सम्भव नहीं होत। । यहु सब-कुछ कहा जा चका 
है, अतः पुनः नहीं कहा जाता । इसो प्रकार व्याप्तिरूप सम्बन्ध से जनित अनुमात्तात्मक 
प्रतीति भी श्रमाणरूप है। अर्थात्‌ कार्याद ( घृमादिरूप ) लिझ्ग भी वस्तु का गमक 
माना जाता हैं ।।२५९॥ 8 
द “अय॑ वृक्ष: शिशपात्वात्‌”-यहाँ शिशपात्वरूप स्भावहेतु श्रोर “अयपरित- 
मान धूमात्‌*-यहाँ धूम कार्यहेतु है। “अय॑ गवयपदवातचपः, गोसहशत्वात वात '-न्‍यहाँ._ ह 










- %ाछडे * . की शक १-त जे आल 


५३६ सभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः २ 
गमकानुगसामान्यरूपेणप. तंदा गति।। 
तस्मात्‌ सर्ब£ एरोक्षोड्थों विशेषेण न गम्यते ॥ ६१ ॥ 
धमादिरूप गमक हेतु के अनुगामी (व्यापकीभूत अग्न्यादि) पदार्थों का ज्ञान 
सामान्यरूपेण ही होता विशेषकारेण नहीं, अतः वह परोक्ष ही होता है॥ ६१॥ 
वाधतिकालच्टार: 
दत्यस्याप्यानित्यत्वस्थ रूपमित्ति सर्वानुमानप्रतीतिरेवम्भ्री च॑ सब्निहितकारणचअ 
धमस्य रूपं॑ विशेषेण केनचिदुपलक्षितस्यासस्निहितकारणचञ भस्मादेरिति दयमपि 
यथायोगं गमकम्‌ | तथा हि-+- 
यो यथा दृश्यते भाव एकदा स तथान्यदा । प्रबोधकः स्मृतेरंव यथायोगम्प्रवतंक: ॥ २६० ॥ 
अन्यथा पृव॑दष्टप्प चलिता स्प्राद्‌ यदा स्मृत्तिः। श्रवत्तनम्भवेत्तत्र न तु संवादसइगतिः ॥ २६१॥ 
प्रत्यक्षमविप्॑वादि स्मरणन्तु तदाश्रवात्‌। तथवाहं स्मरामीति स्मृतेस्स्थाद्‌ यदि सा प्रमा ॥ २६३॥ 
दर्शने व्यभिचारेण तथात्वेषपषि न चेत्‌ प्रमा । दर्शने व्यभिचारो5पि स स्मृतेरन्यथात्वततः ॥॥ २६३॥ 
तया हि दर्शनमनाल्‍ूम्बे स्मरणमन्यथा। सालम्बनत्वेन यतः तथा तन्न प्रमा भवेत्‌ ॥ २६४॥ 
स्मरणे नान्यथानुगम्यमानन्दशनप्रमाणमिति दशनस्य स्वतों दोषो5पि तु स्मर- 
णस्य | तदपि हि स्मरण साहश्यादन्यथोपजायते । स्मरणपाठवाद भावादेव । 
तस्प्रात्‌ कार्येस्वपभ्ावाम्पां स्मरण जायते४थं माकू । उयलक्षिताभ्यपान्तत्वेन स्थात्‌ स्मृते विश्रमोष्त्यथा ॥२६५॥ 
तस्माद्‌ स्मृतिविश्रमकृत एव स्वंथा विसंवाद:। तस्मात्‌ परोक्षविषय स्परण- 
मेव सम्बद्धाद्‌ यथाहष्टस्य प्रमाणम्‌ । तच्चानुमानमेव नानन्‍्यत्‌॥। अत एवाह-- 


गमकानुगसा मान्येति । 








वातिकाल लू र-व्याख्या 
सांहरय हेतु है । ऐसे स्वयों पर अग्त्यादि अन्य पदार्थों छा धूम।दिरूप अन्य पदार्थों के 
द्वारा जो ज्ञान होता है, वह अनुपानात्मक परोक्ष ज्ञान हो है। इधी प्रकार भष्मादि 
को देखकर अतीत अग्ति का अनुमान भो। जो धूमादि पदार्थ अग्नि को सब्निधि में 
कभी देखा जाता हैं, वह अन्य काल में अग्न्यादि का स्मारक भी होता है, स्मृतिज्ञान 
भो परोक्ष है । तथापि अपने त्रिषय म्रें प्रवतंक होता है ॥२६०॥ जहाँ पूर्व हृष्ट रजत 
का श क्ति-दशंच-जनित विचलित स्मरण होता है, वहाँ प्रवृत्ति में संबाद (साफल्य) नहीं 
होता ॥२६१।॥ जहाँ प्रत्यक्ष रजत को देखकर रजतस्मरण होता है, वहाँ अर्थाविसंवाद 
होने के कारण प्रमात्व ही माना जाता है ॥२६२॥ जहाँ अव्यभिचारपुवक सहचार- 
दर्शन होने पर भी प्रमात्व नहीं देखा जाता, वहाँ सहचार-दर्शन अन्यथा (अ्रम्ात्मक) 
ही होता है ॥२६३।। जहाँ सहचार-दर्शन अनालम्ब (निविषयक) और सहचार-स्मरण 
अन्यथा ही हो जाता है, वहाँ अनुभान ज्ञान प्रमा नहीं होता ॥२६४॥। जहाँ 'यत्र यत्र 
धमस्तत्र तत्राग्नि:--ऐसा सहचार-दर्शान स्मरण में अन्यथा हो जाता है, वहाँ दर्शन 
में स्वत: दोष न होकर स्मरण का ही दोष माना जाता है। वह स्मरण साहश्य के 
कारण अन्यथा हो जाता है, स्मरण की पदटुता (निर्दोषता) से वह दोष नहीं होता। 
निष्कर्ष यह निकला कि कायहेतु और स्वभावहेतु के ढ/रा जो सहचरित-स्मरण 
अर्थाव्यभिचारी है, वह प्रमाण है और अन्य विभ्रप्त है ॥२६५॥ विप्तंवाद सेव विश्रप् 
के कारण हो होता है । अतः सम्बन्धी-दशन-जनित स्मरण ज्ञान जो प्रमाण होता! हैँ 
बहु अनुमान ही हैं, अतएवं वातिककार ने कहा है--“गमकानुमानेंत्यादि” । 


! इचोक। ६२ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेद। ५३७ 


या च सम्बन्धिनों धमोद्‌ भ्रृतिधेमिंणि जायते । 
पाउनुभान॑ परोक्षाणामेकान्तेनेव साधनम्‌ ॥ ६१ ॥ 


जो अग्ग्यादि के सम्बन्धी (पक्ष) के धमंभूत धूमादि के द्वारा पर्वतादि धर्मा में 


वह्मघादि का ज्ञान होता है, उसे अनुमान कहते हैं, जो कि नियमतः परोक्ष अर्थ का हो 
गमक होता हैं ॥ ६२ ॥। 


वातिकालद्ूारः! 

गमकप रतन्‍्त्रा हि गम्यस्य प्रतीतिस्तच्च गम्क॑ सामान्यरूपेण न विदेषेण ॥ 
तस्य लक्षयितुमशकयत्वात्‌ । अलक्षितेनापि रूपेण गमकत्वे सर्वाकारसवंकारणपरम्परा- 
प्रतीतिप्रसज्भः। तच्च धूमादिस्तामान्य स्वत्राग्न्यादों दृष्टभू | ततोः्नकान्तिकत्वान्न तंतो 
विशेषस्य प्रतीतिः । विशेषोपलक्षणे प्रतीतिरिति चेत्‌ , न, अवास्तरविद्येषस्थ लक्षयितु- 
मदकयत्वात्‌ । पु ेल्‍ ः 
ननु विशेषोपलक्षणमपि कस्यचित्‌ सम्भवत्येव , न, अत्यन्तं विशेषस्पाशक्यत्वात्‌ 
! विशेषोपलक्षणन्तु तत्रापेक्षाइतम्‌ । या च यावती च मात्रेति । यस्य तु सर्वाक्वारप्रतोति- 
स्तस्य साक्षात्करणात्‌ । अव्यक्तम्रेंव तदिति ध्तीमः | विशेषद॒ष्ठेविशेषप्रतोतिरिति चेत , 
न, तत्रापि सामाश्यस्येव गतिरिति प्रतिप्रादधिष्यते। एतदेवाह--या च सम्त्नन्धिनों 
धर्मादिति ॥ 

अन्यलक्षणाभावादनुमानलक्षणसम्भवाच्च नानुमानादपरस्परोक्ष विष पम्प्र माणु- 


मस्ति | ननु प्रमाणान्तरविषयम्प्रमाणान्तरमिति न हे एव प्रमाणे । अन्र परिहारः--त 





वातिकालडू)र-व्याख्या द ह्र्ह्छ 
गमक के अधीन ही गम्य की प्रतोति होती है, वह गमभक प्रकृत में सामान्यरूपेण 
गमक है, विशेषरूपेण नहीं, क्योंकि विशेषरूपेण व्याप्ति न होने के कारण विशेष का 
अधिगम नहीं किया जा सकता । फिर भी अलक्षितरूप से किसी पदाथ का गमक्त 
मानने पर सर्वाक्ार समस्त कारण-परम्परा की प्रतीति प्रसक्त होगी, क्योंकि घम- 
सामान्य तो सवंत्र अग्न्यादि में देखा जाता है। अतः अनैकान्तिक होने के कारण 
सामान्य से विशेषार्थ की प्रतीति नहीं हो सकती । सामान्योपश्चक्षत विशेष अर्थ की भो 
प्रतीति नहीं माद्री जा सकती, क्योंकि अवान्तर विशेषता को लक्षित नहीं किया जा 
सकता ! 
विशेष गम (तार्णादि धूम) के द्वारा विशेष (ताणं) अग्नि का अनुमान होता है, 
तब साध्य की विशेषावंगति क्‍यों नहीं ? इसका उत्तर यह है कि साध्यगत कतिपय 
विशेषताएँ ही विशेष हेतु के द्वारा अवग॒त हो सकती हैं, पूर्ण विशेषताएँ त्हीं | जिस 
देश में जिस प्रकार की जितनी अग्नि है, उस देश को सर्वाकार अग्ति का स्फीतावभास 
तो प्रत्यक्ष से ही होता है, अनुमान से नहीं। सामान्यता तो घ॒म से अरिन का ज्ञांन 
अव्यक्त (अविशद) हो होता देखा जाता है। विशेष वृष्टि से नदो का विशेष प्रवाह क्‍या 


नहीं देखा जाता ० अवश्य देखा जाता है, तथापि सापेक्ष और सीमित विशेषताएं ही 
अवगत हो पाती हैं, समस्त नहीं--यह क्षागे कहा जायगा-यहाँ भी कहा जाता है-- 
"या चेत्यादि” । 


परोक्ष ज्ञानों में भनुमान को छोड़कर अन्य किसो प्रमाण का लक्षण संस 
अत; प्रत्यक्ष और अनुमान दो ही प्रमाण 


भव नहीं, 
व्यवस्थित होते हैं। प्रमाणविषयक्‌ प्रमाण 


्द्ड 


५३८ सभाष्य प्रमाणवार्तिकम [ परिच्छेद) २ 
न प्रत्यक्षपशेक्षाम्यां मेयरवान्यशथ सम्भय३ । 
तस्मात्‌॒प्रमेयहित्वेत. प्रमाणदित्वमिष्यते ॥ ६३ ॥ 

प्रत्यक्ष और परोक्ष हिविध प्रमेयों को छोड़कर कोई तीसरा प्रमेष नहीं होता, 
भरत: द्विविध प्रमेय के लिए द्विविध प्रमाण बाना जाता है ॥ ६३ ॥। 
ध्येकर्संख्यानिशासो वा अमेयदयदशमात्‌ । 
एडमेजप्रमेगत्वादसतब्वेन्शत थे ना ॥ ६४ ॥ 
प्रमेय के द्विविध भेद से प्रमाण भी दो ही होते हैं, न एक और न तीन ॥६४॥ 
वातिकालछ्ारः 





प्रत्यक्षपरोक्षास्था मिति । 
ननु प्रमाणद्वित्वेन प्रमेयद्वित्वमिति युक्तम्‌। श्रमाणस्य सत्तासाधनत्वात्‌। नेत॒- 


दस्ति | प्रमेयम्प्रमाणेन सिध्यति प्रमाणल्वरूपन्तु स्वसंवेदताकारसिद्धे! ज्ञानकार एव 
घ्‌ स्वप्षंवेदन: स्वतामान्यतयोपलम्यमान: प्रत्यक्षानुमानधिषय इत्युक्तम्‌। विषयद्व॑वि- 
ध्यादाका रद्वे विध्या दित्यर्थ: | स्वाकारहयसंवेदने हि चेकभिति युक्तम्‌ । नापि ज्यादिकम। 
तथा हि--तयेकसडःख्यानिरास इति । 
प्रमेषद्धयादपरत्य प्रमेयस्वासम्भवात्‌ । अपराध्रमाणन्नास्तीति प्रतिपादितम। 
इदानीं द्वितीयस्य प्रमेयस्य सम्भवान्नेकम्प्रमाणन्नापि ज्यादिकमिति प्रतिपादयिष्यति। 
न हि द्वितीये प्रमेये सम्भवति प्रमाणमेकम्‌ । द्वितीयभ्रसेयविषयस्यापि प्रम्माणस्य 
भावात्‌ । नैकेन प्रमाणन द्वितीयस्यापि धिद्धि:। अथ सामान्‍्यविशेषरूपमेकमेतर प्रमेयम। 
भ्परस्तु नास्तीति प्रमेयद्यय सिद्धमित्याह--एकमेवाप्रमेयत्वा दिति । ः 
“्ए7ए77ः ण णखणख  वातिकालद्धार-थ्याख्या 
तोसरा क्यों नहीं माया जा सकता ? इपका उत्तर दिया जाता है--“ प्रत्ययेत्यादि”। 
... शंका-5प्रमाण-द्वित्व के द्वारा अमेय-द्वित्व सिद्ध किया जा सत्ता है, प्रमेय-द्वित्व 
कै द्वारा प्रधाण-द्वित्व की सिद्धि नहीं, क्योंकि प्रमाण साधक है और प्रमेय साध्य । 
परिहार--प्रमेय-सिद्धि के लिए ही प्रमाण भाना जाता है--प्रमाण के हिए प्रमेय 
नहीं | प्रमाण अद्भ और धरमय कषद्धी, अतः प्रमेय-द्वित्व ही प्रमाण-द्वित्व का साधक है । 
प्रमेय की सिद्धि श्रमाण से और प्रमाण की सिद्धि स्वसवेदन से । जिषयाकार ही प्रमाण 
है, वह आकार विषय पर निर्भर है, अत: श्रमेय-द्वित्व से ही प्रमाण-द्वित्व-सिद्धि न्यायो- 
चित है। ज्ञान जब स्वगत दो श्लाकारों का संवेद कर रहा है, तब थ प्रमाण एक हो 
सकता है और न तीन चारादि। 
द्विविध प्रमेय॒ से कोई तीसरा प्रमेय त्षम्भव नहीं, अतः तीसरा प्राण भी आब, 
इयक नहीं--यह कहा गया । अब यह कहा था रहा है कि द्वितीय (सामान्य लक्षणरूप) 
प्रमेय सम्भव है, अत: प्रमाण-संख्या न एक हो सकती है और न तीन कार आदि 
क्योंकि द्वितीय प्रमेष के सम्भव होने पर एक ही प्रभाण मानता उचित नहीं, द्वितीय 
प्रमेयविषयक द्वितीय प्रमाण भी होना चाहिए, केवल प्रथम प्रमाण से ही द्वितीय प्रमेय 
की सिद्धि नहीं हो सकती । 
यदि कहा जाय कि स्वक्षणात्मक एक ही प्रमेय है, द्वितीय नहों, श्रत: द्विविध 
प्रमेय अधिद्ध है, तब के लिए कहा जाता हैं--“'एकमेवेत्यादि”” | अर्थात्‌ यह हृष्ठचर है 
कि स्वलक्षण' से भिन्‍न सामाध्यलक्षणरूप द्वितीय प्रमेय भी है। स्वलक्षणतत्त्व हो. 


लोक! ६५-६१ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेद! ५३६ 
अनंकान्तो5प्रमेयत्वेडसड्धावधरय विनिश्रय। । 


तन्निश्वयप्रप्नाणं वा द्वितीयम्‌ , नाक्षजा मति। ॥ ६५ 0 
र्‌ ९ 
अभावषे5्थेबलाज्जातेड्थ शक्त्यनपेक्षणे ! 
व्यवधानादिभावेडपि जायेतेन्द्रियजा मति।.॥ ६६ हक 
जब कि स्वलक्षण ही पररूपेण (साहश्यादि सामाध्यरूपेण) सामान्‍्यलक्षण है, 

तब बह सत्‌ एवं उसका साधन प्रमाण ही है, अतः “इद्मप्रमयम्‌ असत्त्वात्‌”-यह-हेतु . 
धनेकान्तिक भी है क्योंकि चार्वाकादि पयलोंक को असत्‌ मानते हैं, फिर भी वह प्रमेय 
है। जिस ध्रमाण से परलोकाभाव सिद्ध किया जाता है, वही अनुमान नाम का द्वितोय॑ 
प्रमाण है । अभाव का ज्ञान कभी प्रत्यक्ष नहीं। प्रत्यक्ष सदेव योग्य विषय का हो 
ग्राहुक होता हैं, अन्यथा व्यवहित घटादि का भी भान प्रत्यक्षत: हो जायगा ॥६४-६६॥ 


वातिकालचूार॥+ -< 
दृष्मेवतत्‌ स्वलक्षणादपरम्प्रमेषमसत्‌ । तच्च न प्रमेयं एकमेव तु स्वलक्षणं 
प्रमेषम | तदेव स्व१रख्वाष्यां गतेः साम|न्यविशेषलक्षणमिति प्रागुक्तम्‌ । किच्व--अनें 
कान्तो5प्रमेंय त्व इति । 
अभावो5कि हि प्रागमभावादिलक्षण: प्रमेष इति कथमसदंप्रमेषभिति व्याध्ति: १ 
अव्याप्तिकश्च कथ्थ॑ हेतुरे क्वान्दठिक: । तथा हि आभ्रागभावाद्वेदने सवंमेव नित्यम्भवेत्‌ न 
कार्यन्नापि काश्णम्‌ । तथा च श्रतिपादयिष्यते । इतरेतरभावे च सति मिश्रोभवेयुद्रंब्या- 


णीत्यद्वेत्वं सकलम्भवेत्‌ । तन्निश्रयः प्रमाणं वा द्वितोषम्‌ | यतः नाक्षजामतिः । तदाहँ-- 
ना क्षजा मतिरिति । 
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वातिकाल दा र-व्या ख्या ज 
स्वरूपेण (स्वरलक्षणत्वेच) और प्‌:हछूपेण (सामानन्‍्यलक्षणत्वेव) अधिगत होता है-ऐसा 
पहले कहा जा चुका है । दूसरों बात यह भी है कि प्रागभावादिस्वरूपए अभाव भी एक 
पृथक प्रमेय है, तब 'असद्‌ अप्रमयम्‌--यह व्याप्ति क्योंकर सिद्ध होगी ? व्याष्ति- 
रहित हेतु ऐकऋ)न्तिक (सद्धतु। कस होगा ? आशय यह है कि प्रागभावादि के न होते 
पर समस्त घटादि-प्रपञ्च नित्य हो जायगा। थे कोई कार्य होगा, न कारण | इसका 
ब्रतिपादन बागे किया जायगा | इत रेतराभाव (अन्योब्न्याभाव) के ८ होने पर घटादि 
भी पटादिरूप हो जाथगे, फलत: शमस्त जगत्‌ भभिन्‍त हो जायगा। श्रभाव का ग्रहण 

यक्ष प्रमाण से नहीं हो सकता | शब्दादि के हारा ही अभाव का प्रतिभास होता. 
देखा जाता है । अत्र घटो नास्तिः--इस भ्रकार अप्नत््वेन अभाव की प्रतीति होती हैं 
क्षत: इन्द्रिय का वह विषय 5हीं | व्यवहित अभाव की भी व्यवस्था होती देखी जात” 
है, प्रत्यक्ष से वसा होना सम्मव नहीं ॥ 
यदि कहा जाय कि घटादि भाव पदार्थों से विविक्त ( रहित ) प्रदेश से भिश्न 
अभाव ओर कुछ भी नहीं ओर घह विविक्त प्रदेश प्रत्यक्ष का ही विषय है। तब 
जिज्ञासा होतो है कि यह विविक्तता क्‍या है? यदि आधाररूप प्रदेश ही विविक्त 
पदार्थ है, तव उसे 'नास्ति' शब्द से कैसे कहेंगे ? क््ग्रोंकि वह तो सत्‌ ही है। वह प्रदेश 
घटादि का अभाव स्वरूप होने से यदि 'नास्ति' शब्द के द्वारा अभिहित होता है, तब 
भावरूप भूतल प्रदेश अम्राव कंसे । उस भ्रदेश् में घटादि संगत ( सब्निहित या संयुक्त ) 





५४०, समाष्य॑ ए्रयाणवारत्तिकम्‌ [ परिच्छेद! 


अभावे विनिवृत्तिश्चेत प्रत्यक्षस्येव निश्य$ । 
विरुद्ट॑ सेव वा लछिड्गमन्वयव्यतिरेकिणो ॥ ६७ ॥ 
शंका-भाव और अभाव--दोनों का निश्चय एक प्रत्यक्ष प्रमाण से ही होता है, 
हाँ, 'अन्न घट:-ऐसी प्रवृत्ति से भाव-निश्चवय ओर 'चात्र घटः--इस प्रकार को निवृत्ति 
से अभाव का निश्चय होता है। 
ध्षमाधान-:प्रत्यक्ष की अग्रवृत्ति से अभाव का निश्चय प्रत्यक्ष-निश्चय-ऐसा 
कहना वैसा ही नितात्त विरुद्ध हैं, जेसा कि आंख बन्द कर आँख से देखना। यदि 
अनुपलब्धि के अन्वय-व्यतिरेक से यक्त प्रत्यक्ष की भप्रवृत्ति अभाव को गम॒क है, तब 
वह अनुमान क्यों नहीं ? 
उक्त त 5 77 ' बधातिकालद्धारः 
न खल्वभावों नामेन्द्रियगोचरः। दब्दादिस्वभावस्येवः तत्र प्रतिभासनात्‌। तदत्र 
नास्‍्तीति तु तस्य रूपमसत्तया नाक्षयोचर:। व्यवहितस्थापि तस्यासत्त्वेत व्यवस्थाप- 
नाते । अथ विविक्तप्रदेशोपलम्भादेव तथा लिश्चयः । केय॑ विविक्तित) नाम । यदि प्रदे- 
शादिरूपम्‌ ! तस्मिन्नुपलब्धेज्न्यन्नास्तीति कुत:। तस्थ तदभावरूपत्वादिति चेत्‌ , 
कथ मन्यो5न्यस्या भाव:, तेन सहाचज्धभमाच्चेत्‌ , असज्भम: कुत: ? सहावेदनाच्चेत्‌ , सहा- 
वैदनात्तहि व्यवस्थाउभावस्थ । तदन्यवेदनमेव तस्यावेदनम्‌ , तंदन्यत्त्वमेव तस्यावेदने 
कथं गृह्मयते | तस्य प्राग्वेदनादिति चेत्‌ , तदेतन्‍न वेद्यत इति कथमभावगतिः। तस्पाद: 
यमभावनिश्चयो नेन्द्रियजः । ततो न ध्रत्यक्षमेतत्‌ । अथाएि स्यात्‌ । प्रत्यक्षमेव निवरत्त॑: 
सानमभावनिश्चयनिमित्तम्‌ | तदप्यत्तत्‌ । य्तों हि->अभावे विनिवृत्तिरचेदिति। 
प्रत्यक्षस्यैब निवत्तेरक्ावनिश्चय इति चेत्‌ , व्याहतमेतत्‌ तच्च नास्ति तेन च 
वाधिकालण्डा र-व्या ख्या 
नहीं, अतः वह प्रदेश अभावरूप है, तब सह ( संयुक्तत्वेन ) वेदत न होने मात्र से वह 
उपपन्न हो जाता हैं। गीक् है, डिन्‍्तु '"तदेतत घह न वेद्यते ?--ऐसी अभाव की शअवगर्ति 
कैसे ? इन्द्रिय से वह सम्भव नहीं, फलतः: यह प्रतीति प्रत्यक्ष नहीं । 
प्रशन--निवर्त मान प्रत्यक्ष को ही अभाव-निश्चय का मिमित्त क्‍यों न मान लिया 
जाय ? प्रत्यक्ष की निवृत्ति से ही अभाव का निश्चय होता है । 
उत्तर-यह कहना अत्यन्त विरुद्ध है कि अभाव-निरच्य के समय या पृवृ में 
प्रत्यक्ष नहीं और प्रत्यक्ष अभाव'श्रतीति का निमित्त (क्रारण) है। प्रत्यक्ष जिध् विषय 
में प्रवृत्त होता हैं, उसी का निश्वायक होता ह्वै। वह जत्र अभाष में प्रवत्त हो नहीं, तब 
उसका निएचय कंसे होगा ? व्यवहार में लोग कहा भी करते हैं कि “मैंने उप्ते आज- 
कछ नहीं देखा, अत: नहीं कह सकता कि वह यहाँ है कि नहीं ।” हेतु के बिना उसका 
कार्य नहीं हो सकता। यदि कहा जाय कि उपलब्धि-योग्य पदाथे का अनुपलम्भ 
भावपदार्थ के रहने पर नहीं होता, अतः अभाव का निश्चय होता है। तब परलोंकादि 
अतीन्द्रिय पदार्थों के अभाव का निरचय होना चाहिए। यदि भाव के सद्भाव में अनु- 
लब्धि व्यावृत्त (निवुत्त) होती है, तब उसके अभाव से व्याप्त होकर अनुफ्लब्धि अभाव 
की अनुगमिका होने से अनुमान का प्रमाणान्तर क्‍यों नहीं? इस प्रकार अनुपलब्धि 
हेतु प्रतिपादित हो जाता है। अब स्वभाव हेतु कहा जा रहा है--“सिद्ध चेत्यादि”। 
, .. अभय शरीरगत चेतन्य का ज्ञान अपने आत्मा के समान प्रत्यक्ष प्रमाण से वहीं. 
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इलोकः ६८ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेंद: ५४ ९.३ 


सिद्ध च परचेतन्यप्रतिपत्ते! प्रमाहयम्‌ । 


व्यवहारादो प्रषत्तेश सिद्धस्तद्भावनिश्रय/ ॥ ६८ ॥ 
प्रथमत: पुरुष अपने शरीर में प्रत्यक्षतः चेतन्‍्य और उसकी प्रव॒ृत्तियों को देखता 
हैं। दुसरे शरीर में वेसो ही प्रवृत्तियों को देखकर परकीय शरीर में चेतन्य का अनुपान 


करता है। इस प्रकार प्रत्यक्ष ओर अनुमान-इन दो प्रप्नाणों की सिद्धि हों 
जाती है ।॥। ६८ ॥। 


वातिकालझ्टारः 

प्रतिपत्तिः | प्रत्यक्ष हि संवेदनात्मतया यत्र प्रवत्तंते तत्र निश्चयक्षत्‌ , अनुभूते निश्चयात्‌ | 
अनुभवाभावे तु कथचन्निश्चयः॥ तथा हि वक्तारो भवन्ति । न जाने किमस्त्यस्यदथ 
नास्तीति नात्र समसंवेदनमिति । क्थमसनिश्रयहेतोरसंवेदनान्चिर्चयः । अथोपलब्धि- 
योग्यस्यानुपलम्भो न सति पदार्थ ततोंड्भावनिश्चय इति चेत्‌ , न तहि परलोकादेरतो- 
न्द्रियस्पाभावनिश्चय: । यदि चानुपलब्धि: सद्भाभाद्‌ व्यावृत्ता तदा तद्ठिपयेयध्याप्ता सती 
गमिकेति लिज्भमन्वयव्य तिरेकयोंगात्‌ सिद्धमनुमानमपर प्रमाणम्‌ , लिज्भादुत्पत्ते:। अनेन 
स्त्रभावहेतु रनुपलब्धिश्र तदन्तगंतोक्ता । कायहेतुमाह-सिद्धन्च परचेतन्यप्रतिपत्ते श्ति। 

न हि परचंतन्यमात्मन इव प्रत्यक्षतः सिध्यति । न खलु जाते किमस्य चेतन्य- 
मस्ति न वेति | तदाकारपरिस्फुरणादेव तथा प्रतिपत्ते: । कायंविशेषेण विशेषस्य द्वेषा- 
देनिश्रय:ः । 





वातिकालदू र-व्या ध्या ह 

होता । लोग कहा करते हैं--“न खलु जाने किमस्य चेतन्यम्रस्ति न वेति ।” तदाकार- 
परिस्फुरण से ही उस अर्थ की प्रतिपत्ति होती है। मानव के क्र कर्मों को देखकर तद्गत- 
हषादि का निश्रय होता है । 

यदि यथाकथशख्चित्‌ु अभाव का निश्चय मात भी किया जाय तब भी वह प्रमाण 
नहीं हो सकता-ऐसा चहीं कह सकते, क्योंकि उसके अनुरूप प्रमाण-व्यवहार देखा जाता 
है, अतः वह प्रमाण ही हैं। यदि उसे यथाक्रथच्ित्‌ (आपातत:) प्रमाण मानत्त लिया, तब 
विचार के पश्चात्‌ उसे त्याग देना चाहिए। भनन्‍्य उपाय न होतें के कारण अगत्या 
आपात-प्रतीत का परित्याग नहीं किया गया-ऐसा कहना छचित नहीं, क्‍योंकि अन्य 
उपाय का न होना--यह निश्चय भी शक्षनुपलब्धिलिज्भक अनुमान नाम का प्रमाणान्तर 
है--ऐसा कहा जा चुका है। 3 55283: 

अभाव-निश्चय की प्रत्यक्षता का उपपादन पशकीय मत (न्यायमत) के अनुसार 
किया गया है । वह बौद्ध मत के अनुसार परार्थानुमान के अन्तगंत हो जाता है। पर- 
कीय दृष्टिकोण कभी कषपना नहीं माना जाता। 

बंका--गत्यन्तराभाव के फाणण यदि प्रत्यक्ष को श्प्रवृत्ति को भी प्रत्यक्ष माना 
जाता है, तब स्वर्गापवर्गादि परलोक का भी त्याग प्रसक्त होता है, क्योंकि उसके विना 
भी जिया जा सकता है । >> 

समाधान--यह जो कहा गया कि परलोक के वित्ता भी जोवितार्थी व्यक्ति अपना 
जीवन चला सकता है । वहाँ कथित जीवितार्थो क्या अतीत जीवन का अभ्यर्थी है । 
क्षयवा वर्तमान जीवन का ? गतीत को तो अंभ्यर्थना हो नहीं सकती, वर्तमान भी प्राप्त 


हो चुका है, अनागत जीवन को क्रामता हो सकती है। उसके उपाय का जिस अस्वय- 


«७७७७ आआआआ४७छऋरएाण कं 
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प्रमागमवितंवादात्‌ तत्‌ क्वचिदृव्यमिचारत। | 
५ ९ ५. 
नाश्वास इति चेलिड़ दुष्श्शतदीद्शप् ॥ ६९॥ 
प्रत्यक्ष ज्ञान में अविसंवाद (पिषयाव्यभिचार) के कारण प्राघ्राण्य माना जाता 
है, किन्तु फहीं-कहीं ( धूलिपटल में घूमदर्शवादि ) में व्यभिषार देखकर अनुमान पर 
विश्वास नहीं किया जा सकता -ऐता कहना उचित नहीं, क्योंक्रि अलिज्भ में लि२६ज़ 
की दुहंष्टि (भ्रान्ति) के कारण विसंवाद होता हैं, सद्धंतु-स्थल पद विसंवाद कभी नहीं 
होता ॥ ६६ ॥ 
वातिकालद्धार/! 

भवतु यधाकथचिदय न्निश्वय: सतु प्रमाणन्न भवर्ति । नेष दोंष!। तदनुरूपस्थ 
व्यवहारस्य व्याहारादिलक्षणस्य दशनात्‌ | यथाकथ च्चिद्‌ श्रम! णिकंव धवत्तिशिति चेत्‌ , 
न, विचार्यपरित्यागप्रसज्भात्‌। अन्यस्योपायस्थाभावादगत्या अपरित्याग इति चेत्‌। 
अन्यस्थोपायस्था भाव इत्येषो5पि निश्चयः प्रमाणमेव । तच्चानुधानमित्युक्तम्‌ । 

पराम्युपगर्मेनेतदुच्यते | तेनाउदोष: । न पराम्युण्यतस्थ पदशाथवुमान एवावता' 
रात्‌ | न हय! त्मासमेव पराभ्युपगमेत प्रतिपादयति कंश्वित्‌ ! गत्यन्तर्त्वादन्न प्रतिपये 
तेमंव्महम्प्रवृत्त: । परलोकेडपि तह अतिपत्तिरुस्तु परलोकत्यागेडपि जीवितुं शक्‍्यम्‌। 
तेन तत्राप्रवत्तिरिति चेत्‌ । एक्ञ्जीवितु शक्ष्याभात कुत एतत्‌। जीविताथ्यंपि किम- 
तीतजीवितार्थी अथ वत्तमाचजौीवितार्थीति | तत्रातीतार्थी न अतीतत्व|देव । न वर्त्त- 
मानार्थी तस्यापि प्राप्तत्वात्‌। अनागतार्थी चेत्‌, अन्ागतन्तहि जावितमन्तेन्नोपायेन 
भवति नान्यथेति अच्वयव्य तिरेकतः प्रतीतेरनुमानमेव । 

., क्रिच, यथधाकथच्िदयं व्यवहार इति किम्भवत एवाथान्यस्थ। यदि भवत एवं 
उभयासिद्धत्वात्‌ कथम्परः प्रतिपादित: | अथन्यस्यायुप्युपांयाभाव एवं तथा सति 
परचेतन्यप्रतिपत्तिरवश्यमिति कथं यथाकथ च्विदियम्प्रती।त:॥ क्थेयप्रपि भवति यथा- 
कथ च्चिदेव । एबन्तहि भवत एव!सम्प्रत्यय: कथम्परस्य प्रतिपत्तिः। मम तावदेवम्प- 
रस्य तु कथमिति न जाने। अवचनमेव तहि प्राप्तम्‌। परस्याप्येवमेव भविष्यतीति 
चेत्‌ , न, प्रमागाभावा दिति युक्तिकथच्िदेतत्‌ । तश्मादस्ति पर्प्रतोति:। ततोड्तुमान- 
मम्युपगरतव्यम्परेणापि । तदाह--प्रमाणम विसंव। दा दिति । 
वातिकालछ्ूा र-व्या ख्या 


व्यतिरेक के द्वारा सम्भव है, वह अनुमान ही है । ु 

... दूसरी बात यह भी हैं कि चचित यथाकथच्चित्‌ कया आप (वादी) का ही है? 
अथवा किसी भन्य का ? यदि कैवल आपका ही है, तब उसपें उभयासिद्धि दोष है। 
उच्चे मानने के लिए हम बाध्य नहीं । परकोय व्यवहार मानने पर परकीय चैतन्य का 
मानना आवध्यक हैं। यंदि फिर भी अन्य का व्यवहार भी यथाकथब्चित ही माना 
जाता हैं, तव जिस व्यवहार पर स्वयं आपका भी विश्वास नहीं, उसके क्राघार पर 
हमको वया ज्ञान करा सकेंगे ? फलतः अवचन (मौत) करता ही उचित होगा। जबकि 
कोई प्रमाण ही नहीं, तब परक्षीय व्यवहार को यथाकथड्चित्‌ कहना भी क्योंकर 
सम्भव होंगा। निष्कृषत: अन्य को भी अचुमान प्रमाण ही स्वीकाद करना होगा । 

._ जब कि प्रमाण का लक्षण अविसंवादकत्व ग्लाना जाता है, तब अनुमान की भी 
प्रमाणता क्‍ द 
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यत! कदाचित्‌ सिद्धाइस्य प्रतीतिवेरतुन! क्वचित्‌ । 
तदवहय ततो जाते तत्स्वभावो5पि वा भवेत ॥ ७० ॥ 
धमादि के दद्यंन से अग्न्यादि दस्तुओं की घ्रिद्ध जहाँ अवश्य होती है, वहाँ 
धमादि अपने कारणीभूत अग्नि से अभिजात (उत्परन) हुए होते हैं । काये या स्वभाव 
हेत के द्वारा अपने व्यापक पदार्थ का अनुमान सवंथा विधष्वसतनीय हैं ॥। ७० | 
जा या _यतघयतर 5 जिवा तिकाल आर: 
अविसंवादो हि प्रमाणलक्षणन्तदस्त्यनुपानस्येति प्रमाणता । अथ विस्त॑वादेइपि 
वर्वाचद्‌ हृहयत इति विपयंग:। तथा हि स॑ दयामस्तत्पुत्रत्वादित्यनु मानव्यभिचारा- 
सड-्ग्यपि । तबयुक्तम्‌ । अनुमानमेवतन्द भवति लिज्धाभातादुत्त्तेः प्रतिबन्‍्धाभावात्‌ । 
न हि व्यामतायान्तत्पुत्रत्वम्प्रतिबद्धमू । एकसामग्रचधीदतया समानझपता चेत्‌ , नेक- 
सामग्रचधीनता5भावात्‌ । कर्माहारकालविशेषस्य सम्भवात्‌। एक्सामग्रचधीनतायां 
युगपदुत्पत्तिप्रसज्भातू । तस्थालिज्रूपतत्त्वानुप्लक्षणादहेतावपि हेतुत्वाध्यारोपतो 
ह्रभिचाराभिप्राय: ! 3 
अथापि स्याद । एवम्प्रायमेव सर्वानुभानन्ना१रं विशेषलक्षणमसिति कस्याव्यन्रि- 
चार: | तदप्यसत्‌ । यत्तो हि--यतः कदाचिदिति । 
तादात्म्यतदुत्पत्तिलक्षणप्रतिबन्ध॒प्द्धतं हि लिज्गं गमकम्‌। भन्यत्य तदात्म- 
त्वात्‌ । यतश्र प्रतीतिरव्पधिचारिणी साध्यस्य चत्विग्गरोन तत उत्पन्तम्‌॥ तत्नियतं 
तत्वस्वभाव वा नानयथाञव्यभिज्ञारगतिसम्भवो5तिप्रसद्भातू । त_्त च सवंत$ प्रतिपत्ति: 
..._ वातिकालद्धार-व्याख्या ; 
“अविसंवादि ज्ञान प्रमाणमु”--प्रही तो प्रमाण का लक्षण किया गया है| वह 
अनुमान में भो है, अतः अनुवान प्रमाण हैं । यदि कहा जाय कि कहीं-कहीं विसंवाद 
होने पर भी अनुमान में प्रमाणता का व्यवहार होता है, जैप्ते--'स दयाम: भिन्रातन- 
यटवात्‌!'““यह अनुमान भिन्रा के गौर पुत्र में व्यभिच्रारी भो है । तो वैसा कहना सवंधा 
अयुक्त है, क्योंकि यह सदनुपाव नहीं, लिख़ाभास (व्याप्यस्वासिद्धरूप हेत्वाभास) से 
उत्पन्न हुआ है | हेतु में साध्य का प्रतिबन्ध (व्याप्तिरूप सम्बन्ध) नहीं, अर्थात्‌ “यत्र यत्र 
तत्पुत्रत्वमु, तत्र तत्र ए्यासत्वम*--ऐसा कोई तियम नहीं, पुत्रों में गौरता भी हो सकती 
है। एक माता-पिता से उत्पन्न पुत्र समान रूप के हीं होंगे, कोई रयाम तो कोई गौर-- 
ऐसा क्‍यों ? इस प्रश्न का उचर यह ॒ है कि यद्यपि माता-पिता एक हैं, तथापि पुत्रों की 


मर 
मे कम 


उत्पादक सामग्री में कर्म (अहछझ), धाहार (शाक्रादि) और काल आदि की विज्ञेषता के 
कारण पुत्रों में विरूपता हो सकती है। कालादि-घटित एक सामाग्री से ही अनेक पुत्रों 
की उत्पत्ति मानने पर युगपत्‌ सबकी उत्पत्ति श्रसक्त होतो है। फलतः लिख के व्याप्ति- 
पक्षधमत्वादि धर्मों का अभाव होने पर भी भाव-भ्रम के कारण अहेतु में हेतुत्व का 
आरोप होकर अनुमाताभास अप्रवा ज्ञान का जनक्ष हो जाता है । द 
शंका--अनुमान तो प्रायः सभी ऐसे ही होते हैं, जंसे-तम्ने हेतु से किश्नो-त-किसी 
पदार्थ की कल्पना हो जाती है, तब अव्यमिचारी अनुधान की आशा क्या ? 
समाधान--धू भादि कार्य हेतु या शिशपात्वादि तादात्म्यापन्न हेतुओं से उत्पन्न 
वज्नि ओर वृक्षत्वादि की नियमतः अव्यभिचारिणी प्रतीति होती है । कार्यहेतु कारणो- 
भूत साध्य एवं स्वभाव हेतु अपने साध्य से नियत (व्याप्त) होता है, तभी उनसे अपने 





व्यापक की सिद्धि होती है, अन्य (व्यभिचारी) लिज् के हारा किसी वस्तु को सिद्धि 





सभाष्यं प्रमाणवातिकम्‌ 


स्पनिमित्त स्वभाव॑ वा दिना नाथरुय सम्भव! ! 
यच्च रूप॑ तयोदृष्ट तदेवान्यत्र लक्षणस्‌ ॥ ७१ ॥ 
धूमादि कार्यहेतु का अपने कारणीभूत वह्नभादि और शिशपात्वादि स्वभाव 
हेतु का अपने वृक्षत्वरूप व्यापक पदार्थ से व्यभिचार नहीं हो सकता, क्योंकि कारण 
के बिना कार्य और वृक्षत्वादि व्यापक के बिना धूम एवं शिश्षपात्वादि स्वभाव हुंतुओं 
का लाभ नहीं होता । अतः इनसे उत्पन्न अनुमान व्यभिचारी नहीं हो सकता। इन 
: हेतुओं का जो कार्यत्व ओर स्वभावत्व निमित्त हैं, वही अन्य हेतुओं का भी लक्षण 
समझना चाहिए । कथित तत्पुश्नत्वरूप व्यभिचारी हेतु में न तत्कायंत्व है और न 
तत्स्वभावत्व, अत: ऐसा व्यभिचारी हतु लिज्गभ ही नहीं ॥ ७१ ।। 
की वार्तिकालछ्ला रः 
सर्वस्पोपजायते । कादाचित्कतयोपलब्धे!। तस्मादियम्प्रतिपत्तिनियमेन प्रतिबद्धपदाथ- 
जनिता | प्रतिबन्वश्र द्विग्रिध एवं। एकसामप्र्यधीवस्यापि तदुत्पतच्िलक्षण एवं पार- 
म्पयेंण प्रतिब्रन्ध! । तत एवाव्यभिचार: । यत:--स्वमभिमित्त स्वभाव वेति । 
यस्य च कार्यस्वभावहेतोलंक्षणं यद्‌ हृष्टमन्यत्रापि तदेव | ये च तत्पुत्रादेस्तदस्ति 
न तेन स्वत्रानाइवासः:। लक्षणयकते हि बाधासम्भवे तललक्षणमेव दृषितं स्यादिति 
स्वंत्रानाश्वासो नानयथेति न्याय: । न च निश्चित अभाव॑ वा बिना कस्यचित्‌ सम्भव: । 
तथा छशरद्धायामव्यवहार एवं सवत्र स्थात्‌ | ध्यावहारिकपश्रमाणप्रस्तावरचेष नान्य:। 
तस्मात्‌ संव्यवहाराथिता नियमेनानूमानाथिना भाव्यम्‌। अनुपाये कथपस्श्रवृत्तिरिति 
चेत्‌ , न, असिद्धत्वादुपायत्वस्य विचायंमाणे विशीयंत इति चेत्‌ , न, विचा रस्याप्यन मा- 
नात्मकत्वात्‌ । सो5यं यथा गच्छत! स एवं विस्मृत! पन्‍्था । 
वातिकालचछ्टार-व्याख्य! 
मानने पए अतिप्रसद्धा हो जायगा । सभी १दार्थों से सभी की सिद्धि कभी नहीं होती, 
क्योंकि समी उपलब्धियाँ कादाचित्क ही होती हैं। फलत: यह अनुमानरूप प्रतीति 
नियमतः प्रतिबद्ध (व्याप्तिरृप सम्बन्ध से संवलित) सद्धेतु के द्वारा जनित होती है ॥ 
प्रतिबन्ध पदार्थ दो प्रकार का ही होता है--(१) तादात्य' और (२) तदुत्पत्ति 
तादात्म्य में भी तदुत्पत्ति है किन्तु परम्परया, क्योंकि शिशपात्व और वक्षत्व--दोनों ही 
एक सामग्री के अधीन हँ--तज्जनक्ष-जन्यत्व सम्बन्ध पर्यवसित होता है और व्ति-धूम 
में साक्षात्‌॒ तदुत्पत्ति सम्बन्ध होता है। इन हेतुओं में किसी प्रकार का भी व्यभिधार 
नहीं रहता, क्योंकि जिस (कार्य ओर स्वभावरूप ह्िविध) हेतु का लक्षण देखा गया है, 
वही अन्यत्र भी वेसा ही है। तत्पुत्रत्वादि हेतुओं में वह नहीं, अतः उनका व्यभिचार 
देखकर सर्वत्र सद्धेतुओं में अविश्वास नहीं होता | जिस लक्षण से युक्त हेतु में बाघ- 
व्यभिचारादि दोष भाता है, तब वह लक्षण ही दृषित होता है | दूषित लक्षण से युक्त 
हेतुओं पर ही अनाइवास होता है। योग्यानुपलब्धि का निश्चय निित्त (प्रतियोगी- 
उ पलम्भक सामग्री) और प्रमाण के बिना सम्भव नहीं। शंकामात्र से व्यवहार नहीं 
चलता । यह प्रसज्ध व्यावहारिक प्रमाण का है। अनुमान प्रमाण की व्याधहार-साधनता 
निश्चित है, अत: उमरदेय है। व्यवहार की उपायता अनुमान असिद्ध है--ऐसा नहीं 
कह सकते, क्योंकि अनुपवायत्व-साधन भी अनुमान पर निभेर है। वह तो अश्वारोही 
के लिए अपने अद्व एवं पथिक के लिए अपने पथ का ही विस्मरण मात्र है। 


८ 


4.8.॥ 








श्लोक! ७२-७४ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेद!  प४५ 


स्वभावे स्वनिभित्ते वा रच्ये दशनहेतुषु । 
अन्येपु सत्स्वच्थ्ये च॑ सत्ता व! तद्ता कंथम्‌ ॥ ७२ ॥ 
अनुपलब्धि हेतु में अव्यभिचार दिखाने के लिए कहा जाता है--अभाव के 
प्रतियोगिरूप स्वभाव के दृश्य (दशन-योग्य) होने पर भी उपलम्भ न होता योग्यानूप- 
लम्भ है। उसके होने पर तद्बतः ( दृद्यानुपलम्भवानु भाव की ) सत्ता क्योंकर रहेगी ? 


अतः दृश्यानूलम्भ के द्वारा अनुमित, बर्थाभाव भी अव्यभिचारी ज्ञान का विषय 
होता है ।। ७२ ॥ 


अप्रामाण्ये च सामान्यबुद्धेश्तल्लोप आगत+ | 
प्रेत्यभाववद्‌ , अक्षचेत्‌ एणेयेण प्रतीयते | ७३ ॥ 
तच्च जेन्द्रियशकत्थादपक्षबुद्धेरसग्मवात्‌ । 
अमावप्रतिप्तो स्याद्‌ बुद्धिजन्मानिभित्तक्ष्म ॥ ७४॥ द 
वह्ित्वादि सामान्य का अनुमानात्मक ज्ञान यदि अप्रमाण है, तब परोक्ष पदार्थ 
का बैसे ही लोंप प्रसक्त होता है, जंसे प्रेत्पभभाव (परलोक) का । 
यदि आज की परोक्ष-वस्तु कल इन्द्रिय-गोीचर हो जाने से सत्‌ मानी जा सकती 
है, किन्तु जो पश्लोक कभी भी इन्द्रिय का विषय नहीं होता, वह सत्‌ कंसे माना जा 
सकता है? तव यह प्ररन उठता है कि चक्षरादिगत ग्राहक शक्ति का ब्क्ष-जन्य ज्ञान 
नहीं होता, वब क्या उसका अभाव मान लिया जाय ? यदि हाँ, तब चक्षुरादि के द्वारा 
ज्ञानोत्पावन का निर्मित्त कारण कोन होंगा १ ॥| ७३-७४ ॥ 
वातिकालद्टारः 
अनुपलब्धे स्तहि कः प्रतिबन्ध: । स एवं तादात्म्यतदुत्पत्तिच्क्षण: प्रतिबस्ध इति 
दर्शयति | तथा हि--स्वभावे स्वनिभित्ते वेति। 
यत्त एवासी तत्र प्रतिबद्धों अल एवं तदभावान्न भवति । अन्यथास्यस्याभावे 
किमिति न भवेत्‌ + अतिप्रसज्भ एवं सति स्पात्‌ | एवं हयसो प्रतिबढ्ो यदि तदभावेन 
भवेत्‌ । अन्यथा प्रतिबन्धाभावात्‌ | तस्माद्‌ यत्रोपलब्धिलक्षणप्राप्तस्य कारणस्प व्याप- 
कस्य वाउनुपलम्भस्तत्र तयोरभाव:। यत्र च तयोरभावो न तत्र कार्यग्याप्ययो: सम्भव 
इत्युपलब्धे रप्यव्य भिचा र: । एवं कार्यस्वा भावानुपलम्भलक्षणं त्रिविधमप्यनुमानमस्तोति 
साधितम्‌ । यस्मात्‌ --अश्र।माण्ये च सामान्‍्येति। 
बह «४ 7“ रर"॑-ाॉयातिकवालकार गा का 
अनुपलब्धि हेतु में प्रतिबन्ध (व्याप्पि) क्‍या है ? वही तादातय और तदुत्पत्ति 
लक्षण प्रतिबन्ध है--यह दिखाते हैं--.' स्वभावे इत्यादि” | 
“घूमाभाववानु, वह्नचभ।ववत्त्वात्‌”-यहाँ धूम वज्ति से व्याप्त है, अतः वह्नि 
का अभाव होने पर घूम नहीं रहता । अन्यथा अगव्प्रापकीभुत घटादि के न होने पर 
क्‍यों नहीं रहता ? वसा होने पर अतिप्रसद्ध हो जाता | धूम वह्ति से प्रतिबद्ध है, अतः 
उप्तके अभाव में नहीं होता । अन्यथा प्रतिबन्ध का अभाव है, अतः अन्यथा नहीं होता । 
फलत! उपलब्धि-प्रोग्य कारण या व्यापक के अभाव में काय या व्याप्प का अभाव 
सिद्ध होता है। जहाँ कारण और व्यापक का अभाव नहों, वहाँ कार्य और ध्याप्पय को 
भी अभाव नहों रहता | यह है -अनुपलूब्धि हेतु का अव्यभिचार, सब मिलाकर काये,._ 





स्वभाव और अनुपलब्धिरूप त्रिविध्‌ अनुमान की सिद्धि की गई । 
६६ ये कक 





५४६ पभाष्य॑ प्रमाणवात्तिकम्‌ .... [ प्ररिच्छेदा २ 


स्वढ्ृक्षणे च्‌ प्रत्यक्षमब्रिद्धल्पतथा बिना |. 
विकण्पेन वे सामान्‍्यग्रहस्तस्पिश्ततोष्चुमा ॥ ७५ ॥ 
जे 
स्वलक्षण वस्तु में प्रत्यक्ष प्रसाण अविकल्पत्वेन ( निर्षिकल्पत्वेन | ही प्रवृत्त 
होता है, किन्‍्तु सामान्यलक्षण का ग्रहण विकल्प के बिना हो नहीं सकता, अत: सामार्य- 
लक्षण में अनुमान को ही प्रवृत्ति मानी जाती है ।। ७४५ ॥। 
वातिकालडूारः 
यदि हि सामान्यबुद्धेरप्रमाणता तदा परोक्षन्‍्ताम प्रमेयस्तास्तीति प्राप्तम्‌ । पर- 
लोकवदेव । अथ न सर्वे: परोक्षार्थो नास्ति पययिणाक्षे: प्रतीते: पशछोके तु न पयय्रिणा- 
क्षवत्तिरेति तथाविध एव नास्ति । यदंव तहि प्रतीयत्ते तदेवास्ति प्रागस्तीति कुत: । 
प्रागप्यन्येन प्रतीयते तेचास्ति | परलोको5॑पि प्रागन्येत् न प्रतीयते स्वयं वेति कुत:। 
परलोकादेरष्यो5पि वाउस्येन प्रतीयत इति छुत: । तथा व्यवहारादिति चेत , आयातम- 
नमानस्प प्रामाण्यम्‌ । न चाक्षे योग्यतायां वा परययिणाक्षव॒त्ति:। क!यंस्वभावहेतुभावा- 
नमानेनैव तयोरवगमात्‌ । तदभावे च बुद्धेजेन्स च पदार्थावामतिमित्तकमेव भवेत। 
तस्मात्‌ कार्यदर्शनेन कार्यव्यतिरेकेण च योग्यता चक्षुरादिकझूचा।नुमीयमानमस्त्येव | न 
च प्यायेण तत्राक्षव्यापारावतार:;। तत: पदलोकादिकमप्येवमेव । तस्मात्‌ सामान्यम- 
नुघानमन्तरेण न प्रतीयते । यस्मात्‌--स्त्रलक्षणे च प्रत्यक्षमिति । 
सामान्यावधारणरूपा अपि प्रतिपत्तयों ध्यवहारकारिण्य:-। न च सामान्यभवि- 
कल्प्य गटयते । न च सविकल्पकम्प्रत्यक्षमविचा रकत्वात्‌ । तस्मात्‌ सामान्यविषयमन- 








वातिका ल झा र-व्य। उया 

यदि वह्नित्वादि सामान्य का ज्ञान (अनुमान) प्रमाण नहीं, तब परोक्ष नाम का 

प्रमेय नहीं-यह सिद्ध होता है, जेसे कि परलोक । यदि कहा जाय कि समस्त परोक्ष 

पदाथे नहीं-ऐता नहीं, क्योंकि कोई पदार्थ आज नहीं तो कल आँख के सामने क्षा ही 

जाता है, किन्तु परलोक तो कभी भी इन्द्रियों का विषय नहीं होता, अतः वह नहीं है। 

तब प्रइन उठता है कि जो पदार्थ जब प्रतीत होता है, तब तो है किन्तु वह प्रतीति से 

पहले था--यह कंसे घ्विद्ध होगा ” यदि कहा जाय एक की प्रतीति से पहले हूसरे की 

प्रतीति के आधार पर उसकी सत्ता मानी जाती है, तब परलोक के विषय में भी बसा 
ही कहा जा सकता है, कि परलोक भी पहले किसी को प्रतीत नहीं हुआ--ऐसा क्यों? 
व्यवहार के आधार पर यदि परलोक सिद्ध है, तब अनुमान का भी प्राम।ण्य सिद्ध हो 
गया । इन्द्रिय के विषय में इन्द्रिय की प<म्परया वृत्ति नहीं मानी जाती। अतीरिद्रिय 
की काये या स्वभाव हेतु के द्वारा ही अवग॒ति होती है। अनुमान के न होने पर वह 
अवगति अनिमित्तक ही माननी होगी। फलत! रूप-दर्शना दि कार्य को देखकर उत्क्े 
योग्य कारण चक्षरादि का अनुमान हो हो जाता है। ऐस। चक्षरादि का परम्परया 
ज्ञान इन्द्रियों से नहीं हो सकता | निष्कर्षत:ः सामान्य लक्षण की प्रत्तीति अनुमान के 


बिना नहीं हो सकती । 


सामान्य की अवधारणा भी व्यवहार की कारण मानी जाती है। विकल्प के. 
बिना सामान्य का ग्रहण नहीं हो सकता | सविकल्पक का प्रत्यक्ष नहीं होता, क्‍योंकि. 


ब्रह विचार को कसोटी पर खण नहीं उतरता । परिशेषत: सामानन्‍्यविषयक अनुमान 


ला 
प्र 





इंलोक॑: ७६-७७ |] प्रत्यक्ष-परिच्छेद! प्‌ ८७ 
प्रमेषनियमे. वणोनित्यता न प्रतीयते । 
प्रमाणमन्यत्‌ तदूबुद्धिर्विना लिड्रेन सम्भवात्‌ ॥ ७६ ॥ 


प्रमेय के विषय में यदि ऐसा नियम किया जाता है कि केवल स्वलक्षण-विष- 
यिणी प्रतोति प्रत्यक्ष ध्रमाण ओर केवल सामान्यलक्षणविषयिणी प्रतीति अनुमान 
प्रमाण होती है, तब “अनित्यम्रिदं नीलादि”--ऐसी अनित्यतारप सामान्यलक्षण से 
विशिष्ट नीलादिरूप स्वलक्षण को विषय करनेवाली प्रतीति को प्रत्यक्ष और अनुपान से 
भिन्‍न एक तीसरा प्रमाण मानना होगा, क्योंकि इसे प्रत्यक्ष प्रमाण इसलिए नहीं कह 
सकते कि सामान्यलक्षण को भी विषय करती है और इसे अनुमान प्रमाण भी नहीं 
कह सकते, क्योंकि लिए के बिना हो यह प्रतोति होती हैं ॥ ७६॥ 


विशेषदष्टे लिज्लस्य सम्पन्धस्याप्रसिद्धित) । 


तत्‌ प्रमाणान्तरं मेयबहुत्वादू बहुतापि वा॥ ७७॥ 
महानसादि में विशेष अग्नि को देखकर ही धूमादि के साथ सम्बन्ध (व्याप्ति) 








वातिकालद्ूारः 

पानन्न प्रत्यक्षम्‌ । 

यत्तहींदमनित्यादिभिराकारैवर्णादि गृह्येतेततकथम्‌ । सामान्यरूपग्रहणमेतत्‌ । 
प्रमेयनियमदच भवतेष्यत्ते । तथा हि--प्रमेयनियमे वर्णानित्यतेति। 

नियमों हि नाम प्रमेयस्य स्वलक्षणसंय सामाग्यस्य च॒ प्रतिनियतप्रमाणग्राटयता ! 
मिश्रप्रतिपत्तिश्चे य॑ वर्णाद्यनित्यसिति | स्व॑सामान्यलक्षणयो: परस्परमिश्रतया प्रातपत्ते: ) 
तत उभयरूपप्रतिपत्तिरन्यत्‌ प्रमाणं प्रतक्तम्‌। लिड्गेन 'च विना सम्भवादनुमानमेतन्न 
भवति । सामानन्‍्यस्य च ग्रहणान्त प्रत्यक्षम्‌ । स्वलक्षणस्य च नानूमानमिति तत्प्रमाणा- 
न्तरंविना लिए न वृत्ते: सामाध्यस्य च प्रंतिभासात्‌। विद्वेषहृष्टे चानुमानेन सामास्य- 
गतिलिजुस्य सामान्‍्येत सम्बन्धस्याप्रतीते:। तदाह--विशेषद्प्ठे लिड्भस्येति 


वातिकालद्धा र-व्या ज्या 





ही होता है, भव्यक्ष नहीं । 

... यदि श्वामान्य का प्रत्यक्ष नहीं होता. तब “अनित्यमिदं नोलादि”-इस प्रकार 
अनित्यतादि सामाण्धप्रकारेण नीलादि स्वलक्षण का ग्रहण किससे होगा? विस्पष्टतः 
यह सामान्य का ग्रहण है ओर आप (बोद्धवर) स्वलक्षणरूप प्रमेय का ही प्रत्यक्ष और 
सामाध्यलक्षण मात्र का अनुमान मानते हैं। अर्थात्‌ स्वलक्षण और सामान्यलक्षणरूप- 
द्विविध प्रभेयों में स्व॒लक्षण का अपने प्रतिनियत ग्राहक प्रत्यक्ष और सामान्यलक्षण का 
केवल अन्नुमान से ग्रहण बौद्ध मानते हैं। किन्तु अनित्यत्व-विशिष्ट नीलादि स्वलक्षण की 
प्रतीति एक भिश्वित (उम्रप-घटित) प्रतिपत्ति है। अतः इस प्रकार कौ विशिष्त प्रप्ता 
के लिए कोई तीसरा प्रमाण चाहिए। लिज्ध के बिना जायमान होने के कारण यह 
अनुमान नहीं हो सकती | सामान्य विषयिणो होने के कारण प्रत्यक्ष भी नहों कही 
जा सकती । स्वल्क्षण का अनुमान नहीं होता। लिख के बिना सामान्य का भान 
अनुमान नहीं कहला सकता । महानसतादि में विशेष अग्ति के साथ ही घूम का सम्बन्ध 


(सह॒चा[र) देवा गया, सामान्‍य अग्ति के साथ नहीं, तब पव॑त में धूम-दर्शेन से सामान्य 


#7” 


बुद्धि का अनुमान फंसे होगा ? यह कहा जाता 'है--“विशेषदह् जादि" 


बी ञछ. 
हा 4 ह कै 
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करे ४<&8... ४ मी +मना 


करें! गे पओ, 5 ऑल.  +ल, > “यो 


ही 
ञ्ह 
* 


५४८ सभाष्य॑ प्रयाणवात्तिकम्‌ | परिच्छेद। २ 
का ग्रहण होता है, किन्तु “भनित्यमिदं नीलादि'--यहाँ पय कोई लिज्ज-सम्बन्ध प्रतोत 
नहीं होता, अत: इसे प्रमाणान्तर ( तीसरा प्रमाण ) मानना समुचित है। सामान्‍न्य- 
विशेष कै भेद-बहुत्व के अनुसार प्रमाण-बहुत्व मानना भी असंगत नहीं ॥ ७७ ॥ 

प्रमाणानामनेकस्य वृत्तेरेकत्न वा यथा। 
विशेषद्श्रेकत्रिसंख्यापोहं। नया भवेत्‌ ॥ ७८ ॥ 
एक ही वह्॒चादि विषय में प्रत्यक्ष भी प्रवृत्त होता है और अनुमान भी। इसी 
प्रकार अनेक विषयों में एक ही भ्रमाण प्रवृत्त होकर उनकी प्रामाणिकता सिद्ध कर 
सकता है, अतः द्विविध प्रमेव का चियमद्र कर एक्षप्रमाणता ओर नत्रिप्रमाणता का 
अपोह (निरास) नहीं किया जा सकता ॥॥ ७८ || 
वातिकालद्ूारः 
अनित्यमिदं वर्णादीति थ खलु किचनात्र लिज्भमस्ति । न च तत्परत्यक्ष सामाग्य- 
स्पाप्यनित्यत्वस्य प्रतीते: । विशेषद्ृष्टे च विदेषस्पेव प्रतीति: । तस्य विशेषस्य 
लिज़स्य सामान्येन सम्बन्धाप्रतिप्ते:। तेव ततू त्वस्मतेन प्रमाणान्तरम्‌। न साक्षात्‌ 
प्रतीतिरिति न प्रत्यक्षन्त छामान्यविषयमि ति नानुषाचम्‌ । 
किञ्च, सामान्यविद्येषो भयभेदेन प्रमेयबहुत्वात्‌ प्रमाणबहुत्वमिति न त्रिसडुर्या- 
निरासः । अनेकस्था प्रमाणस्पेंक्त्र वें: नंकलडुख्यापोह:। यथा विशेषदृष्टेन सह प्रत्य- 
क्षस्य वृत्तिरेकत्र स्वलक्षण तथा सःमास्येउकि प्रत्यक्षस्येति। यदृक्तमेकसडःझ्यानिरास: 
प्रमेयद्यदर्शानादिति स न भवेत्‌ धत्यक्षस्थेव सामान्‍्येडपि वृत्तिसम्भवात्‌ । विषयनियमे 
प्रमेयान्तराभावे च तव्येकसडःख्यानिरास:, तन चोक्तेन न्‍्यायेनोभयमपीति नाभिमतप्रयो- 


जनसिद्धि: | प्रमाणसम्प्लवात प्रमेयबहुत्वाच्च प्रभाणवहुत्वम्‌ । 
_ द्वारतिकालछ्ा र-ब्याज्या 

“अनित्यमिदं वर्णादि--यहाँ किसी लिज्ध का निर्देश नहीं किया गया । इस ज्ञान 
को प्रत्यक्ष इसलिए नहीं कह सकते, क्पोंकि इसका विषय अनित्यत्वरूप सामान्यलक्षण 
भी है। वर्णरूप विशेष (स्वलक्षण) अर्थ की भी प्रतीति होती है। उसके साथ किसी 
सामान्य लिज्ध के साथ व्याप्ति्प सम्बन्ध क्री प्रतिपत्ति & होने से अनुमान नहीं हो 
सकता । अतः सामान्य-विशिष्ठ विशेषार्थ का अवगाही कोई तीसरा प्रमाण ही मानना 
होंगा, क्योंकि साक्षात्‌ प्रतीति न होनें से यह प्रत्यक्ष नहीं और परम्परया प्रतीति न 
होने से अनुमान भी नहीं । 

. दूसरी बात यह भी हैं कि सामान्‍्य-विशेष के भेद से श्रमेय-बहुत्व सिद्ध - होता है, 
केवल प्रमेयद्वित्व नहीं, अत: उसके लिए प्रम्माण-बहुत्व अनिवाय॑ है। प्रमाण-द्वित्व 
की सीमा भज़ हो जाती है | अनेक प्रमाणों क्री भी एक ही विषय में प्रवृत्ति हो जाते से 
एक प्रमाणता भी अपोह (अपलाप) चहीं हो सकता । जेसे केवल स्वलक्षण में प्रत्यक्ष 
की प्रवत्ति होती है, वसे ही सामान्य-विशिष्ट स्वलक्षण में, अत: एक ही प्रत्यक्ष की प्रवत्ति 
द्विविध प्रमेथ में हो जाती है, एकफ्रमाणता स्थिर हो जाती हैं। तब यह जो आपका 
कहना है कि “प्रमेयद्वित्वदर्शनात्‌ एकप्रमाणताया निरास:”। वह भसजछ्ुत हो जाता है। 
“प्रमेयद्वे विष्य (वं प्रमाणगत त्रित्व और एकत्व संख्या का निरास--ये दोनों प्रयोजन 
असिद्ध होकर रह जाते हैं । प्रमाणन्नम्पलव (एक ही विषय में अनेक अमाणों की प्रवत्ति) 
मानकर एक-प्रमाणता और प्रम्नेय-बहुत्व होने से प्रमाण-बहुत्ववाद का क्षौचित्य 


ज 


श्लौक। ७६ ] प्रत्यक्ष-प र्च्छिेद! ५४६ 

विषयनियमादन्यप्रमेवर्य च सम्भवात्‌ । 

९९ ५ ९ छ््‌ 
योजनादू वर्णखामान्ये नाय॑ दोष; ग्रसज्यत ॥ ७९ ॥ 
विषय के ग्रहण का यह नियम नहीं किया जा सकता कि एक या दो प्रमाणों से 

ही समस्त प्रमेय-राशि का ग्रहण किया जा सकता है, अतः प्रमाण-बहुत्व को स्वीहार 
क्यों न किया जाय ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि निविकल्पत्वेत सकल निविकल्प- 
कलाप का एवं सविकल्पत्वेन निखिल सविकल्प-प्रकारों का संग्रह कर प्रमाण-द्वित्ववाद 
में पयंवसान हो जाता है ॥| ७६ ॥ 





वातिकालद्धा रः 

नन्‌ शक्त्यशत्तित इत्यादिना प्रमेयबहुत्वन्निवारितमेव तत्कथन्तस्योपस्यास: । 
सत्यम्‌ । एतदपि दृश्यत इत्युपदह्यंते । विरुद्धाव्यभिचार्युपदरशनं वा परेण कृतमित्य- 
दोष: । प्रमाणसम्प्लवोपदर्शनन्तु यकतमेव । तस्मात्‌ सर्वे: परोक्षोब्यों विशेषेण न गस्यत 
इत्येतस्याप्यसिद्धिपुदूभावयति । तस्मान्न व्येकसड्झयानिरास: | अत्रोच्यते--योजनाद 
वर्णंसामान्य इति । 

बर्णत्वं सामान्यमनित्यत्वेव योजयति अनित्यं वर्णादीति | तेन सामान्यरूपमेव 
प्रमंयं नोमयरूपसिति न दोषोड्यं घिषयानियमादस्यप्रमेपस्य च सम्भवादिति। सामान्य- 
विशेषभावे हि स्थादयं दोषों न सामानन्‍्येकभावे । यद्यनित्यत्वं॑ वर्णत्वेन सामान्‍्येनेव 
योजयति तद्ठस्तुधमों न स्यात्‌ | यत्र हि यो घर्मो युक्त: प्रतीयत्ते तस्यैवासौ घ्मः। 
सामान्‍्ययुक्तत्वे च सा।मान्‍्यस्य तद्गूपं न वस्तुन: । सामान्यस्य च वस्तुत्वात्‌ तद्धमो$वस्तु- 


ना -ऑणाया 


वातिकालद्टा र-व्या ख्या 

न्याय-सिद्ध है । 

यद्यपि इस परिच्छेद के आरम्भ में विशेषतः का० २९२ ओर ६४ में प्रमेय-बहत्व 
और न्यूनाधिक-प्रमाणता का निवारण किया जा चुका है, तथापि पूर्व पक्ष की विधास्तर 
या सिद्धान्त के समक्ष विरुद्धाग्यभिचार (सत्प्रतिपक्षता) के उद्भावन का प्रदशन मात्र 
कर दिया गया हैं। उसके अभ्थुच्चयोपन्यास में प्रमाण-सम्प्लव-प्रदर्शन युक्त है हो। 
फलतः समस्त परोक्ष पदाथ विशेषतः प्रतीत नहीं होता--इसकी अस्तिका उद्धावन 
किया गया। प्रणाणकत्व ओर प्रमाण-त्रित्व का निराश उचित नहीं-ऐसे आक्षेप का 
समाधान हैं--योजनादित्यादि' । 

वर्णत्व-साम|न्य की योजना भनित्यत्वेन को गई है। अत: कथित विशिष्ठा्े 
सामान्यात्मक प्रमेय से भिन्न नहीं । अत: यहाँ यह दोष लागू नहीं होता कि “'बिष- 
यानियमादन्प्प्रमेघस्य च सम्भवात्‌” | सामान्य-विशेष के पृथक्‌ होने पर यह दोष 
होता, सामान्येकत! में नहीं । यदि अनित्यत्व वर्णत्वरूप साम्ाष्य के साथ सम्बन्धित 
किया जाता हैं तघ वह नीलादिवस्तु का धर्म नहीं होगा । क्योंकि जो धर्म जिससे युक्त 
प्रतीत होता है उसी का धर्म माना जाता है। अनित्य और सामान्य के साथ सग्बन्धित 
होने पर वह सामान्य का ही माना जा सकता है, वस्तु का नहीं। सामान्य लक्षण- 
बस्तु नहीं, अतः अनित्यत्व अवस्तु का धर्म हो जायेगाः--ऐसा नहीं कह सकते । सामान्य 
अवस्तुत्वेन कल्पित है, अनित्यत्व धर्म के साथ उसका योग मानने पर वस्तुत्व प्रसक्ति 
होती है । धर्म झोर धर्मी दोनों ही वस्तुरूप नहीं, तथापि उनकी वस्तुतत्वेन पर्सिद्ध 
लोक में मानी जाती द्वैं । जो वर्णत्वानित्यादि धर्म विकह्प में प्रतोत होता -है बह 


् 
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नावस्तुविरूपं तस्येव तथा सिद्धे३ प्रसाधनात्‌ । 
अन्यत्र नान्यसिद्धिश्येन्न वस्येव प्रसिद्धित) ॥ «० ॥ 

“अनित्यं नीलादि”--यहाँ प्रतीयमान क्षनित्यत्वादि श्रवस्तु धर्म नहीं, क्योंकि 
उनकी सिद्धि से पहले उनकी उसी रूप से सिद्धि की जाती है। व्यावहारिक अध्यवसाय 
के आधार पर ही विषय-व्यवस्था की जाती है। यद्यपि नीलादि आकार ज्ञान के ही हैं 
तथापि बाहयरूपेण व्यवस्था अनादि भ्म्यास से की जाती है। यद्यपि अन्यगत अनित्य- 
त्वादि के द्वारा अन्य अनित्यादि पदार्थों की श्विद्धि नहीं होती, तथापि तद्गत श्षनित्य- 


त्वादि से उनकी सिद्धि क्‍यों न होगी ? ॥ ८० ॥। 
यो हि भावों यथाभृतरों स ताशग्लिड्न्‍डचेतलस! । 
हेतुस्तज्जा तथाभूते तस्मादू वस्तुनि लिब्लिधी! ॥ <१॥ 
जो वह्नय्रादिख्प भाव पदार्थ जसे धूमादि का कारणत्वादिरूप से व्यापक होता 
है, उसका ही अपने व्याप्यी भूत लिगादि-ज्ञान के द्वारा प्मुज्जावित अनुमान ज्ञान अवि- 
संवादी होने के कारण ग्रघ्माण माना जाता है ॥| 5१ ॥ 
वातिकालझ्छा र:ः 
धर्म एव स्थात्‌ । नंतदस्ति । यत्त:--ना वस्तु रूपन्‍्तस्थेवेति । 
यदि वस्तुधर्मो न भवति । अवस्तुतत्त्वेन कल्पित॒त्वात्‌ सामान्य स्य । तदपि वस्तुना 
नित्यत्व दिकम्भवेत्‌ । उभयमपि वस्तुरूपन्नेति चेत्‌, न, बल्तुन एवं तथा प्रसिद्धे: | यो हि 
विकलपे प्रतिभाति वर्णत्वानित्यत्वादिक: स॒ स्वलक्षणेडपि विद्यत एवं । स्वलक्षणान्‌ भवा- 
देव तद्र॒पविकल्पोत्पत्ते:र। यदि विकल्प: स्वलक्षणेत्र न प्रतिबद्धस्तत्र स्वलक्षणस्याप्रति- 
भासनात्‌। तत्कथन्तस्येव तथा प्रसिद्धि: । न पारम्पर्यण सम्बन्धात्‌ । साक्षादप्रतिबन्धे5पि 
पारम्पर्येण प्रतिबन्ध इति तस्याविकल्पस्थाविसंवादिता । 
ननु वासनाप्रतिबन्धत्वे कर्थ वस्तुप्रतिबद्धता। तद्बासनाया वस्तुप्रतिबन्धात्‌ । 
कथमित्याह- यो हि भावों यथाभूत इति । 
यो हि साधथ्यधर्म: सप्ताधनस्य हेतुर्व्यापक्ों वा भवेदिति प्रतिपादित कार्य॑व्याप्य- 
चेतस: । कारणं व्यापकदच हेतु: | ततो5पि चेत्‌ । सा योत्पन्ना लिज्रधी: सा पारम्प्येण 


वातिकालदूाा र-ब्या ख्या 

स्वलक्षण में भी विद्यमान है | क्योंकि स्वलक्षण के अनुभव से ही अनित्यत्व की कल्पना 
उद्भूत होती हैं। यदि विकल्प स्वलक्षण से प्रतिबद्ध नहीं, क्योंकि स्वलक्षण की वहाँ 
प्रतीति नहीं होती-- ऐसा कहना उचित नहीं, क्योंकि परम्परा-सम्बन्ध से उसकी प्रतीति 
हो जाती है। साक्षात्‌ श्रतीति न होने पर भी पारम्पर्येण सम्बन्धित होने के कारण 
उसकी अविसंवादिता सुहृढ़ हो जाती है । 

प्रशन--वा सना के सम्बन्ध से वस्तु का सम्बन्ध कंसे होगा ? 

उत्तर-वासना का वस्तु से सम्बन्ध होने के कायण वस्तु प्रतिबन्ध बन जाता है 
यही कहा गया है 'यो हि इत्यादि! से । जो साध्यधर्म ( अग्न्यादि ) धूमादिरूप साधन 
का व्यापक होता है उसी की सिद्धि व्याप्य ( कार्य ) या ताद त्म्यापनत रूप हेतु से की 
जाती है, यह पूर्व में कहा जा चुका है । 

लिज़ के द्वारा वस्तु का प्रतिभान होने के कारण परम्परा-सम्बन्ध मावा जाता 

है । भग्त्यादि बस्तु की प्राप्ति नहीं होती केवछ उसका अध्यवसाय होता है, किस्तु उसके 


श्लोक: ८२-७४ ] धत्यक्ष-परिच्छेंद। _ ध्रधू१ 
लिक्ञलिज्लिघियोरेष॑ पारम्पर्यंणश: वस्तुनि। 


प्रतिबन्धातू तदामासशुन्पोरप्यवश्चनम््‌ ॥ ८२ ॥ _ 
लिग (धूमादि) और लिंगी (वह्॒च्रादि) का व्याप्ति-ज्ञान हो जाने पर वह्ुंचांदि 
वस्तु का परम्पण्या (वल्लि-व्याप्य घूम के ज्ञान से जतित) ज्ञान अनुमान है। हाँ, लिग- 
ज्ञान हेत्वाभासादि से रहित होना चाहिए । ऐसा अनुमान-ज्ञान अवश्चन (अविसंवादी) ।॒ 
होने से प्रमाण माना जाता है ॥ ८२ !। द 
तद्ूपाध्यवसायाच्च तथोस्तद्ूपशन्ययों। । ५ 
तदू पावश्वकश्वेडपि छृता आन्तिव्यवस्थिति। ॥ ८३ ॥ 
वस्तृत: व्याप्य-ण्यापक भाव से शुन्य दो पदार्थों में व्याप्य-ब्यापकभाव का ग्रहण 
प्रदि होता है, तब लिंगि-ज्ञान में अवच्चकत्व (संवादित्व) होने पर भी अआच्तिखूपता 
व्यवस्थित होती है ॥ ८रे ।। 


न तन तमअल्‍मम>बबब»»»«»«कतक 
कक कनन-अ वमकक. 
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वातिकालद्ूा र: 
वस्त॒प्रतिबद्धता | तत:--लिज्भलिज्िघियोरेवर्भिति | 
.. न बस्तुप्राष्ति: प्रतिभासादेवाध्यवसायादभि वस्तुप्राप्ते: सम्भवात्‌ । प्रवत्तमानो हि 
प्राप्नोति | प्रतिभासमात्रात्‌ । भ्रवत्तेनअआाध्यवसायादपि हृष्टभ्त्यथा प्रतिभासादविन 
प्रवत्तत अध्यवसायेन प्रवरतित: अथमम्‌ अभ्यासात्‌ परचात्‌ प्रतिभामात्‌ प्रवत्तेत क्षम: | 
तस्मात प्रवत्तावस्तित्वे प्राप्ति: । यथा घ॒ प्रतिभासमानस्यास्तिता तथा प्रतिभासमान- 
कारणव्यापकस्यापीति । उभयन्नापि प्राप्तिरस्तु । त्च क्वचित्‌ प्रतिभासिन: प्राप्तिरिति 
प्रागेवेदम्प्रत्यपादि | यथा च प्रतिभासनादस्तीति ज्ञायते। तथा प्रतिबद्धप्रतिभासनादषि 
यदि च प्राप्तिविषयों नास्तोति मतिः प्रतिभासमात्रमेव जगत्‌ स्यात्‌। आञान््ता- 
अआ्रान्तविवेकानवधारणात्‌ । न हि प्रतिभासमात्रे भ्रान्तेरविवेकः। तस्मात परोक्षगतो 
श्रान्ता भ्रान्तव्यवस्था नान्यथेति निश्चय: । तथा हि-लिड्लिलिज्भिधियोरेवमिति | 
अन्न केचिंदाहः--“लिज़बुद्धिलिज्रे प्रतिबद्धतया धूमादेवृडिन हि -लिड्भमिन्द्रि- 
यवत्‌ सत्तामात्रेण गमकम्‌ | नापि स्वालम्बनविज्ञानप्रतिभासनमात्रेण । अह्ठन्तद्रवन्त- 
त्मम्बन्धस्थापि प्रतिपत्षिप्रसद्भात्‌। तस्मात्‌ प्रतिबद्धतया ग्रहण लिज़ग्रहणम्‌ । सब 





कक डड,:डसस सलहलॉ्नननओ 


प्रतिबन्धो नोभयरूपसंस्प्श मन्तरेण ग्रहीतूं धक्यः । अन्यथा ग्रहणस्यादशनात । तत्न यथा 


वातिकालद्धा र-व्याख्या 
आधार पर प्रवृतत व्यक्ति अग्नि का लाभ करने में सफल हो जाता है। भग्न्यादि पाध्य 
पदार्थों की प्राप्ति अनुमान की अविसंवादिता है, ज॑सेः प्रतिभासमान लिज्ल की 
अस्मिता होती है, वेसे ही उसके कारण या व्यापक की अस्तिता भी सिद्ध होतो है । 
ज॑से शाखा-सम्त्नन्ध से वस्तु को प्रतीति होती है, वसे ही लिज्भादिज्ञान-परम्परा से भो 
उसका प्रतिभान माना जाता है । 

भाक्षेप:--आचा यंधर्मोत्तरादि का ( न्‍्यायबिन्दु में ) कहना है “लिश्गबुडिलिज्े 
प्रतिबद्धतया धूमादेबद्धित हि लिडगमिन्द्रियवत्‌ सत्तामात्रेण गसकम्‌ , नापि सवाल म्बन- 
विज्ञानप्रतिभासनमात्रेण । अदृष्च्तद्रपन्तत्सम्बन्धस्यापि प्रतिपत्तिप्रसडगात्‌। तस्मात 
प्रतिबद्धतया ग्रहणं लिडगग्रहणम्‌ , स च प्रतिबन्धो त्ञोमयरूपसंस्पशंमन्तरेण प्र हीतू॑ 
शक्य;। अन्यथा ग्रहणस्थादशोत्तात्‌। तंत्र यथालिडिगिग्रहणं लिझृणगविषयध्तया 


इक 
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बातिकाल दूर: 
लिज्िग्रहणं लिज्भुविषयन्तथा लिज्धग्रहणमपि । केवलम्प्राधाग्येतरता | लिख्जग्रहणे हि 
लिज्ुम्प्रधानतया लिज्धग्रहणे लिज्री प्रधानतया प्रतीयते।” तेन यदुक्‍त “लि५ज़िनस्तु 
न मात्रानुमातस्तस्य चाविसंवादेम अ्रान्तते अस्तुते तत्को लिज्भगतेश्वसरो येन तस्या अपि 
विचार: कृत: ! अथ साप्यनुमानात्मिका | तथा सति लिख़िप्रतिपत्तिरेवेति न पृथरिन- 
देश: । प्रत्यक्षरूपापि लिझ्भप्रतिपत्तिन सा लिज्भराभासशून्‍्या । लिज्धघाभासछून्यत्वे च 
सत्यपि न भ्रान्तता तदविषयत्वात्‌ । न हि स्तम्भविज्ञानं कुम्भकारशन्यतया भ्रासष्तमिति 
ततल्निराकृतम | एकिविषयत्वाल्लिज्भ लिड्धिधियो रप्रत्यक्षत्वाच्च । अन्नोच्यते-- 
प्रतिबद्तया लिजुग्रहणं यदि लिज्ुधी: | प्रतिदबन्धग्रह: साम्यधर्मंयोरतुमानतः ॥ २६६ || 
तथा सत्यनवस्था स्थात्‌ तत्रापि प्रतिबन्धवित्‌ | अनुमानान्तरादेव तत्रापि च तदन्तरात्‌ ॥ २६७॥ 
बथ प्रत्यक्षतों लि लिड्रडत्वेन प्रतीयते । एवं सत्ति तदाभासशूध्यतास्प कथम्भवेत्‌ | २६८॥ 
गृही तो5पि प्रत्यक्षेण तदा स्मयेते लिज्धत्वेन धूमादिक: | एवं सति स्मरणमप्रमाण- 
मेव क्रिमस्थावच्चकत्वप्रतिपादनेत । न हि तत्तत्र प्रमाणम्‌। प्रत्यक्षानुमानयोरेव प्रमाण- 
त्वेनाविसंवादसड्भ म: | अथ स्मरणप्रपि पारम्पर्येण ध्तिबन्धात्‌ प्रमाणमेव । तदेव तहि 
स  वातिकालडूगर-व्याख्या 
लिझग्रहणमपि | केवलम्प्राधान्येतरता । लिडुगग्रहणे हि लिड्गम्प्रधानतया लिड्ग- 
ग्रहण लिडशी प्रधानतया प्रतीयते' । 
अर्थात्‌ साध्यव्याप्थत्वेव लिडागज्ञान को लिड्गबुद्धि शब्द से कहा गया है। 
लिडःग॒ इन्द्रियों के समान अज्ञायमान होकर व्यापक के ज्ञान का जनक नहीं होता भौर 
न स्वालम्बनविज्ञान के रूप में अन्यथा अदृष्टरूपादि की प्रतीति प्रसक्त होती है, अतः 
प्रतिबद्धतया ( व्याप्पतया ) लिडःग का ग्रहण विवक्षित है। वह व्याध्तिरूप सम्बन्ध 
व्याप्य औ र व्यापक दोनों के संस्पर्श के बिना गहीत नहीं हो सकता। लिडगलिड्शी 
ग्रहण में लिड्गी प्रधानतया और लिडःग व्यापकतया प्रतीत होता है। इससे लिझूग 
ज्ञान की अनवसर चर्चा निरस्त हो जाती है । छिड॒ग ज्ञान को भी अनुमानात्मक मानने 
पर लिडगी की प्रतिपत्ति कभी न हो सकेगी | वस्तुतः छिडःग की पतिपत्ति प्रत्यक्षरूप है 
जो कि लिटःग।भास से रहित होने के कारण भ्रमात्मक नहीं कही जा सकती । क्योंकि 
स्तम्मादिविज्ञान कुम्भकार-शून्यतय। अःन्ततास्पद नहीं। समाच-विषयक होने के 
कारण लिड्ग और लिडगी उभय के ज्ञान को भ्रत्यक्ष मानना होगा । 
समाधान--यदि अतिवद्धतया ( व्याप्यत्वेन ) लिडग का ग्रहण होता है और 
प्रतिबन्ध या व्याप्ति का ज्ञान अनुमान से होता है तब अनवस्था दोष के कारण अनुमान 
न हो सक्रेगा । क्योंकि लिडगज्ञान-परम्पया पूर्व-पुर्व अनुमान पर निर्भर होती जायेगी । 
यदि लिज्भत्वेन रूपेण लिड्ग का प्रत्यक्ष माना जाता है तब 3समें आभासशस्यता का 
निश्चय कसे होगा ॥ २६६६-६८ ॥ 
महानस में प्रत्यक्षतः गृहीतधूम पव॑त में--स्मयंमाण होता है । तब वह प्रमाण हो 
नहीं उश्नकी अवच्चकता (अविसंवादिता ) का प्रतियादन व्याप्त है | क्योंकि वह घमाण 
ही नहीं, प्रत्यक्ष और अनुपान दो ही में प्रभाणता और अविसंवादिता मानी जाती है। 
यदि स्मरण को भी परम्परया वस्तुसम्वन्धित होने के कारण प्रमाण माना जाता है, 
तब वही लिड्टगी ज्ञान और अनुमान हो जाता है। लिहग और लिडगी का भिन्नतया 
निर्देश क्यों किया जाता है।-यदि स्मरण ज्ञान गृहीतग्राही होने के कारण श्रप्रमाण पाना 


अाकनाक+-त 3 अकाल के हाओ 
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तस्मादू वस्तुनि बोड़॒ध्ये व्यापक व्याप्यचेतस! | 
निर्मित तत्स्वमादों वा कारणम्‌ , तच्च तद्धियः ॥ ८४ ॥ 
वह्नय[दिरूप भावात्मक दस्तु का बोध करने में वक्तचादिरूप व्यापक पदार्थ 
व्याप्य-वस्तु का निमित्त (कारण) या स्वभाव माता जाता है। [ जेसे वत्नि धम का 
कारण और अनित्यत्व इतकत्व का स्वभाव]। अतएव धूम वह्ति-ज्ञानांदि का जनक 
होता हैं ॥। ८४ ॥ 





वातिकालद्भार 
लिज्िनानमनुमातज्वेति कि लिट्गलिडिगनोभ देन निर्देश: । अथ तदप्रभाणमेव गृहीत- 
ग्रहणादित्युच्यते । तथा सत्ति प्रत्यक्षवत्तम्प्रत्यक्षप्रेव तत्र प्रमाणम्‌ । तच्च तदाभासशन्यत्न 
भवतीति विशेष: । तस्मरादन्‍्यथोपपत्त्या व्याख्णयते। लिझ्रघी: स्वभावहेतोर्जाता 
लिडिशधीरेव लिड्गलिज्िनो: परमार्थतों भेदाभावात्‌ । लिछिगधीः कार्यहेती: कारण- 
विषया । तश्न भेदादसों न लिड्गवी: । न चात्यन्तास्यासादस्माद धमादरिनधीः स्वलक्षण- 
हिण्या धमधियों नोदेति । धूमध्य उ तत्वेत ग्रहणमेद्र प्रतिबद्धता । तत्त्वच्च प्रत्यन्ि- 
ज्ञानच तद्॒पदर्शवादनु वाल मेत्र ) तद्बृपदर्शनच प्रत्मक्षमत्गस्ताभ्याक्ताद्‌ ग्भवहारकारण- 
मिति तानवस्था ++ 
तत्म।त स्वलक्षगग्रहजप्रे व छिडगाप्रतिपत्ति: | यत्‌ त्वग्निष्ठ तिबद्धव भस्थ तत्पामा- 
न्यग्रहणन्तद्रपदर्शवादुदय मासादयदनुमानतपेव लिडिशप्रतिपत्तिरृपशिति छानन्‍्यथा उ्यप- 
देश:। तथा हि--तस्माद्‌ पस्तुनि बोदव्य इृति। ढ 
द्विविध हि साध्यं वस्तु तत्पतिषेघशच । वस्तुनि साथ्ये व्यापक साध्यप् | यतस्त-« 
दयापक व्याप्यवेतसशो निमित्तम्‌। तच्च व्याप्पस्प लिझगस्यः स्वभावों कारणं वा ) तच्च 
व्यापकचेतप्ों निभित॒मिति पारम्पर्येण प्रतिवन्‍्धसम्भवात्‌ । प्रमाणमनुपलब्धः कथम्प्र ति- 
बन्ध इति दर्शयंति | तदा।ह-- 
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.. वातिकालद्ा र-व्याख्या स्‍ 
जाता है, तब प्रमाणाभास हो जात्ता है, अत: अध्य प्रकार से व्यवस्था की जाती है । 
अन्यथा उपपत्ति के आधार पर यह ॒व्यत्रध्या मानरी होगी कि लिश्शाज्ञान स्वभाव 
औद हेतु के 6/र उत्न्‍न्‍्न होता हैं। लिडशी;ज्ञान हो लिडःग का ज्ञान है, दोनों का कोई 
भेद नहीं, लिटागी ज्ञान कायहेतु के कारण को विषय करता है कार्यकारण का भेद 
होने के कारण उसे लिड्गज्ञान नहीं कह सकते। ग्रहण का अत्यन्त अभ्यास हो जाने के 
कारण भी स्व्रलक्षण-विषयक धूम ज्ञान से उत्पन्न नहीं होता। घम का व्याप्यत्वेन 
ग्रहण ही प्रतिबद्ध अहण है । वह प्रत्यभिज्ञा के द्वार ज्ञात होता है और प्रत्यभिज्ञा 
अनुमान का एक ध्रकार हूँ । तदरूपदशन अत्यन्त अभ्यास हो जाने के कारण प्रत्यक्षतः « 
व्यवहार का साधन माना जाता है। फलत: स्वलक्षण ग्रहण ही लिडुग की 
तिपत्ति है। जो भग्नि श्रतिबद्ध-धम का ज्ञान है वह सामान्‍य ग्रहण है, उसके द्वारा 
अनमान ज्ञान का छदय माना जाता है। उप्ते हो लिडुगी प्रतिपत्ति कहते हैं । 
साध्यवस्तु दो भ्रकार की होती है। विध्यात्मक और निषेध्यात्मक। वस्तु की 
सिद्धि में दोनों ही व्याप्यव्यापक वस्तुतत्त्व होते हैं। हेतुभूत लिज्ध का साध्य स्वभाव या 
कारण माना जाता है। उसके साथ परम्परया सम्बन्ध होने के कारण परम्परा-सम्ब्रन्ध 


माना जाता है। अब अनु पलब्धि के साथ व्याप्ति केसे होती है--यह दिखाया जाता है। कल 
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प्रतिपेषश्तु. सर्वत्र साध्यतेष्तुपरूब्भत! । 
सिद्धि. प्रमाणैजंदतासर्थादेय. विषययात्‌ ॥ <५ ॥ 
जहाँ पर निषेध्य पदार्थ की अनुपलब्धि हैं अथवा निषेध्य पदार्थ हे विरुद्धाथ को 
उपलब्धि है, ऐसे सभी स्थानों पर अनुपलम्भ के द्वारा प्रतिषेंध की सिद्धि होती है-- 
श्र्यात , प्रमाणाभावरूप विपयंय से प्रमेयार्थ का अभाव प्िद्ध होगा स्वाभाविक है, 
जैसा कि न्‍्यायभाष्यकार कहते हैं --“कथपुत्तरस्य प्रमभाणेनोपलब्धि: ? सत्युपलभ्यमाने 
तदनुपलब्धेः प्रदीपवत्‌ । “प्रमाणन सति गृह्ममाणे तदिव यथ्न गदह्यते तन्नास्ति” 
(स्या भा. पु. ३) ॥5८५॥। 
दृष्टा विरुद्धधर्णभोंक्तिस्तश्य तत्ड्ारणस्य वा ! 
निषेधे यापि तस्यथव साउग्रभाणत्वहचन! !! 4९ ॥ 
हृश्यानुपलब्धि तो निषेध-साधऊक है, डिन्तु विरुद्धार्थीोपलब्धि निषेध की साधिका 
कैसे होगो ? इस प्रइन का उत्तर है--' हृष्टे त्यादि ” । अर्थात्‌ “चात्र शीतस्पर््ञोन वा 
रोमहपंयुक्तपुरुषव्ानयं प्रदेश, वह्ने: ।” ऐसी विरुद्धार्थ की उपलब्धि भी उसी प्रतिषेध 
की साधिका होती है ॥| ८६९ ।॥। 
वातिकालछूटारः 
(७) अनुपलब्धि चिन्ता--प्रतिषेधस्तु सर्वत्रति । 
यत्र नाम क्वचित्‌ प्रतिषघसताधनन्तत्र सर्वेत्रानुपलम्भत एवं। यत्र वस्तुसाधनाय 
प्रमाणम्प्रवत्तंते तन्न वस्त्वेव सिध्यति न तस्य प्रतिघेध:। अतो विपयंयादेव प्रतिषेघ- 
सिद्धि: । तथा हि युक्तोपलम्भमनुपलभमानास्तीत्याहु: । अनुपलम्भ एवं हि प्रतिषेध इति 
तन्मात्रानुबन्धित्वात्तादाम्यमेव प्रतिबन्ध इति । 
ननु विरोधो5पि नाम साक्षात्‌ पारम्प्येण वा प्रतिबन्ध एवं ततो<पि वस्थुप्रति: 
घेघसिद्धिष्पलम्यते | यथा नास्ति शीतस्पश 5ग्नेन स्य रोमहर्षादिविदेष: सन्निहितदहन- 
विशेषत्वादिति | तत्कथं साध्यतेड्नुपलम्भतः । तत्र॒ परिहारः। भस्त्येतत्‌ किन्तु--हष्टा 
विरुद्धघर्मोक्तिरिति । 





वातिकालछ्ूा र-व्या ख्या 

(७) अनुपलब्धौ भर्थात्‌ प्रतिषेधघः--- 

जहाँ पर कहीं किसी पदार्थ का प्रतिषेध (अभाव) सिद्ध किया जाता है, वह 
समस्त अनुपलम्भ के द्वारा हीं। जहाँ वस्तु की घ्िद्धि के लिए प्रमाण भ्रसक्त होता है 
वहाँ वस्तु का सद्भाव ही सिद्ध होता है, अभाव का नहीं । अतः प्रभाणाभाव के द्वारा 
प्रततिषिध की सिद्धि हो जाती है। इस प्रकार अनुपलम्भ से अनुपलम्भ की सिद्धि वैसे 
ही होती है जसे स्त्रभावहेतु के द्वारा उसके स्वभावभूत व्यापक की सिद्धि होती है। 
व्याप्य-व्यापक में तादात्म्य सम्बन्ध माना जाता है, वसे ही प्रकृति में भी साध्य और 
साधन-रूप' अनुपलम्भ का तादात्म्य माना जाता है । 

आक्षेप --विरुद्धार्थ की उपलब्धि से विरुद्वार्थ का अभाव जहाँ सिद्ध होता है वहां 
विरोध को भी एक प्रतिबन्ध या व्याप्ति रूप सम्बन्ध मानता होगा। जेले< मा मय 
शीतरुग्दाः वह्े:” फलतः अक्ृति में अनुपलम्भतः सिद्धि न होकर विरोध के द्वारा 
प्रतिषेध की सिद्धि मान्य होगी । द ह 


छः कि 
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अन्यथेकर्य धमस्य स्वभावोकत्या परस्य तत्‌॥। 
नास्तित्व॑ केन गभ्येतां विरुद्धाच्चेदसावपि ॥ ८७ ॥ 
छिद्ध। केन ? असहस्थानादिति चेत्‌ तत्कुतों मतम्‌। 
दश्यस्य दशनाभावादिति चेत्‌ साडप्रमाणता ॥ ८4 0 
यदि विरुद्धा्थोपलब्धि प्रतिषेध-साधिका नहीं, तब प्रतिषंध किसके द्वारा 
भविंगत होगा ? भाव यह है कि विरुद्ध धर्म को उपलब्धि स्वमावतः सत्ता की हो 
प्रतिपादिका होती है । अन्य की सत्ता से अन्य का अभाव सिद्ध नहीं हो सकता। 
यदि कहा जाय कि उपलब्ध पदार्थ निषिद्ध से विरुद्ध है, अतः सहावस्थान 
सम्भव नहीं, विरोधो पदार्थ को उपलब्धि से विरोधी का अभाव सिद्ध हो जायगा। 
तब प्रइन होता है कि कथित विद्येध कंसे सिद्ध होगा ! सहानवस्थान के कारण विरोध 
की सिद्धि मानने पर दूसरा प्रश्न उठता हैं कि सहानवस्थानता की सिद्धि किससे होगी ? 
जहाँ सप है, वहाँ चकुल का अदर्शन होने से सहानवस्थान मानने पर आत्माश्नयादि 


दोष प्रसक्त होता है, क्योंकि वह अदशं न ही तो अप्रमाणता (प्रमाण-रहितता) ही तो 
धनुपलब्धि है ॥ ८७-८८ ॥| 


५५४ 








वातिकालदूरः 

विरुद्धों5पि पदार्थस्तदभावज्ध मयति । न विरोधसम्बन्धादेव । न हि विरोधी 
प्रमातुमिष्ठ: । असद्ूपतयेष्ठ इति चेत्‌ , अध्तत्त्वेनेव तहि प्रतिबश्धः सम्प्रधायों न च तेत 
सह विरोध: । यत्रासों तनासत्त्वम्भवतोति चेत्‌ , कुत एतत्‌ ? एवमेव प्राण हृष्टट्वादिति 
चेत , तदसत्व विरोधग्रहण काले किप्ुपलम्भे वस्तुनो चेतरथा। यद्युपलम्भ! कथमभावो- 
ध्यानुपलम्भ:, तदिदमायातसनुपलम्भांदेव प्रतिषेध: । यत्रो हि--अन्यथकस्य भावस्येति। 

एकस्य हि सम्छ्रावे यदि परो न भवेत्‌ । स्वस्थ भावे परस्य प्रतिषेघो भवेत 
विरोधो5पि सहाववस्थानलक्षणों त्रिनाञनुपलब्ध्या न प्रतीयते | यद्येव॑ विरोधो 5नुप- 
लब्ध्या प्रतीयते | ततो विदेधिनों लिज्ञात्‌ अभावगतिनानुपलब्धे:। अथ विरोधसाधि- 
कानुपलब्धिः प्रागासीत्‌। तदनुसरणादेव विशेधिनो5पि लिड्गादमावगतिरिति सेब 
परमार्थतोइ्भावस्य साधनी | यदयेवम्‌-- 
0. जे वातिकालडूट र-व्या ज्या 
५. परिह्ार--ठीक हैं किन्‍्तु विरुद्ध पदार्थ भी अभाव का साधक होंता है, किस्तु 
विरोध सम्बन्ध से नहीं । विरोधो वस्त्‌ प्रमेयत्वेत अभिहित नहीं होती। असद्‌ रूपत्वेन 
विरोधी छो साधक नहों माना जए सक्ृता, क्योंकि उसके साथ किसो प्रकार का विरोध 
नहीं हो सक्ृता । विर्ेध ग्रहण काल में क्या विरोधी का उपलम्भ है? यदि उपलम्भ 
हैं तब बह अभाव कंसे | यदि अनूपलम्भ है तब उसी हे प्रतिषेध की सिद्धि प्यंवसित 
होती ह। एक का सल्भाव होने पर यदि दूधरा नहीं रहता तब किसी एक वस्तु के 
होने पर अन्य का अभाव मानना होगा | अतः विरोध को प्रतिषेध का साधक नहीं 
मान सकते। सहानवस्थ/चात्मक विरोध भी अनुालब्धि के बिना प्रतीत नहीं हो 
सकता । अत: विरोधी लिख के द्वारा अभाव की अवगति होती है। अनुपलब्धि से 
नहीं । यदि विरोध को साधिकरा अनुपलब्धि पहले थी, छसी के अनुसार विरोधी लिख 
के ढारा अभाव की सिद्धि होती है तब उसी अनुपलब्धि को भ्रभ्माव का साधक सानना 
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वातिकालद्ूारः 
प्रतिबन्धप्रसिद्धधर्थभमुपपोगी य ईक्षितः । साध्यसिद्धिस्ततश्चेत्‌ स्पादनुमानद्धुथम्प्रभा ॥२६६९॥ 
प्रत्यक्षेण हि सम्बन्धोप्नुमानस्थ प्रसिद्धिभाझ | तत एवं हि साध्यस्य सिद्धिरित्यप्रमाश्तुमा ॥२७०॥ 
न। यत एव हि प्रत्यक्षादनुमाधस्य सम्बन्धग्रहणन्तत एवं साध्यस्यारने: सिद्धि- 
रिति कथमनुमानमपरम्प्रमाणम्‌ । 
अथ परोक्षेउ्ग्नो न शत्यक्षम्भवृत्तमति तत्रानुभानम्‌ । परोक्षेषपि खल्वभावे किम- 
नुपलब्धिः प्रवृत्ता । यापि प्रवुता सा नोपलब्विलक्षणप्राप्तानुपछब्धिः। अथ स्मर्यमा- 
णोपलब्धिलक्षणप्राप्तानुपलब्धि: । तदप्यत्य दुर्नोतम्‌ । 
स्मर्यमाणं यतोध्यक्षमनुमानेईपि नास्ति न। अध्यक्षस्थेव तत्नावि प्रामाण्यमनुमा धथा ॥२७१॥ 
' तस्मादिदमत्राथसत्तत्त्त म्‌ 
_ अभावेन हि शीतस्य वह्लेः प्रागुपलब्धिभाक । सम्बन्धस्तेच तत्पिद्यया तदभाव: प्रसिध्यति ॥२७२॥ 
स चाभावोष्तु उलब्धिरेव । तैनानु ण्लब्धिरेवानु मान सिद्धा साधयत्यभावव्यवहारं 
यथा प्रत्यक्षसिद्धा | यदों बक्ष्य ति-- 
“तस्मादनुपलम्भो5्यं स्वयम्प्रत्यक्षतों मंद इति ।” (प्र वा० ४२७४ | 
अत्राप्मनुमानतों गत इत्यवगन्तत्यम्‌ | उदा तु रॉमहर्षामाव: साध्यते । तदाग्निना 
शीतानुफ्लब्धिस्तया कासणानुपतब्ध्य। रोबहर्षामाव:। तत्र।ग्तिरुपेण स्पशेस्थोष्णात्मत 





वातिकालद्ूा र-व्या ज्या 
होगा | यदि ऐसा है तब अनुमान्स्थल पश व्याप्ति की सिद्धि के लिए जिस प्रत्यक्ष का 
सहारा बिया जाता हैं वही शत्यक्ष वक्नचादि के सद्भाव में मूलकारण बन जाता है। 
अनुमान प्रमाण कैसे होगा ॥ ६२६६ || अर्थात्‌ धत्यक्ष के द्वारा ही व्याप्य थौद व्यापक 
का सम्बन्ध गृहीत होता है, अतः साध्य की अमुभित्ति में भी प्रत्यक्ष को ही प्रयोजक 
मानना होगा, घनुमान प्रमाण कंसे ॥ २७० ॥ इच्च प्रश्व के उत्तद में वही सन्देह रह 
जाता है क्रि प्रत्यक्ष से विहित अनुभाच की हषाणता कंसे ? यदि कहा जाय परोक्ष 
अग्नि में प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति नहीं हो सकती, अतः उसका साधक अनुभान ही है, तब 
'प्रइन होता है -परोक्ष अभाव में अनुपलब्धि कसे प्रवृत्त होगी ? जो प्रवत्त है वह योग्या. 
नुपलब्धि नहीं कही जा सकती । यदि स्मर्यमाण उपलब्धिपुर्वक अनुपलब्धि बानी जाती 
है, वह भो सम्भव नहीं । क्योंकि अचुमाच स्थल पर भी स्मर्येमाण अध्यक्ष नहीं, भतः 
वहाँ प्रत्यक्ष की प्रमाणता माननी व्यर्थ है।। २७१ ॥ फलत॥१ इस प्रकरण का तनिष्कषं 
यह निकलता है कि पहले शीताभ।व के साथ वह्नि का सम्बन्ध अवगत होता है, उस्क्क 
आधार पर वह्नि के द्वारा शीताभाव सिद्ध होता है।। ९२७२ ॥ वह शीताभाव अनुप- 
' लब्धि रूप ही है, गत: अनुमानतः सिद्ध अनुपलब्धि अभावव्यबहार रो बसे ही पिद्ध 
करती है ज॑से प्रत्यक्षश्नद्ध अनुपलब्धि | आगे चलकर वातिककार ने यही कहा है-- 
' “तस्मादनु पलम्भो5य॑ स्वयं प्रत्यक्षतों गत: ( ४. २७४ ) बहा प्रत्यक्षतों गत:' जो कहा 
गया है वह उपलक्षण मात्र है, श्रवृत्ति नहीं! छत मान तो गत मानना होगा। अर्थात्‌ 
अनुमानावगत अनुपलम्भ क्षमाव का साधक है। जब वह्नि की उपलब्धि से शीत के 
कार्यभूत रोमहर्ष का अभाव सिद्ध किया जाता है तब अग्नि के द्वारा शीतानपलब्धि 
कारणीभूत शीत की अनुपलब्धि की अनुपबब्धि ते कार्यभूत रोमहष का अभाव घिद् 
किया जाता है । शीताभाव और रोसहर्षाभाव का स्वभावसम्बन्ध या तादात्म्य मापन की 
होगा । कार्यहेतु और कारणागुपलब्धि दोनों एकन अयृत्त होते है, अतः वहाँ विरोधी 
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तस्मात्‌ स्वशब्देनोक्तानि साउभावस्य प्रसाधिका । 
यस्थाग्रभाणं साब्त्राच्यों निपेत्रस्तेन सबंधा॥ ८९ ॥ 
अनुपलब्धि के दरा ही परम्परया प्रतिषंध सिद्ध होता है, अतः स्वदब्द 
( अनुपलम्भ-स्वरूप-ब[चक दछब्द ) के द्वारा वह कथित अनुपलब्धि ही अभाव की 
साधिका होती है । जिस ( चार्वाक ) के मत में वह (अनुपलब्धि) अप्रमाण है, उसके 
मत में प्रतिषध अवाच्य ( असिद्ध ) है ॥ ७६ ॥ 








वातिकालद्धारः 

एकसामग्रचधीनतयाइनुमावम्‌ । स च शीतभावस्वभावः | तस्यान मानोपलब्धिरेव शीता- 
नुपलब्धिस्तेन कार्यहेदुका रण दा दर प्रवृत्तत्वान्त विरोधिलिड्भान्तरम्‌ । तस्मा- 
दनुपलब्धिरेवानुमानसिद्धाउभा वद्भमय ति । तेनानुमित्ानुम।नमेतत्‌ । 

यद्यव पनुमानेन प्रत्यक्षम्प्रसाध्यते | तेत च वस्तुभाव इति न वस्तुविषयम्प्रामा- 
ण्यम्भवेदनूमानक्ष्य । तदपि यत्किव्विदेव । यतः प्रत्यक्षमुपलम्भरूपभेबोपलम्भ: सत्ता 
चोच्यत इति । तेन वस्तुविषयमनुप्ताचभ । अनुपलम्भ एवासत्तेति चेत्‌ , भवतु को 
दोष: । अग्निनाउमाव: साध्यते चानुपलम्भेनेति महान दोष:। नन्वग्तिरेव शीताभाव 
इति स एवं तेनेव च॑ साध्यते । यवानेव देश उष्णतया ब्याप्यते तावत्येव शीताभाव इति 
नोष्णस्पशंव्यतिरेकी शीताभाव: । स्वध्ावहेतुरयमिति चेत्‌ु , इष्यत एवानपलब्ध। 
स्वभावहेतुता । तेन नास्त्यत्र शीतस्पश ग्तेरिति कार्यस्वभावहेतू निदर्देश्येते। तदाह-- 
तस्मात्‌ स्वशब्देधोक्तापी ति । 

विरोधिनो हि वह्त॒चादेयें: स्वश5दस्तेवोक्तापि प्रतिदादितावि सैवानुपलब्धिर- 
न्यभावलक्षया सेदानुपलब्धिदसावस्य साधिका । यरुध्र सा न प्रभाणन्तेव विरेधिसद्धा- 
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वातिकालद्ूा र-व्या खूया 
लिज्भान्तर नहीं माता जाता परिशेषतः अनुभानसिद्ध अनुपलब्धि अभाव की गमिका 
मानी जाती है। अतः इसे अनुभितानुमाव कहते हैं। यह जो शथ्याक्षेप किया जाता हे 
कि यदि अनुमान के द्वारा प्रत्यक्ष की सिद्धि को जाती है और उसके द्वारा वस्तु का 
सद्भाव, तब अनुमान का प्रामाण्य वस्तुविषयक नहीं सिद्ध होता, यह कहना भी अनचित 
ही है । क्‍यों कि प्रत्यक्ष उपलम्भरूप होता है, उस्ती की सत्ता अनुमान की सत्ता है, शत: 
क्षनुमान भी वस्तुविषयक्र होता है। इस प्रकार तो अनुपलम्भ ही अउछत्ता सिद्ध होता 
है। यदि ऐसा है तो वय। दोष होगा ? बहुत बड़ा दोष यह होता है कि उस स्थल पर 
अग्नि से अभाव की सिद्धि माचनी होगी, अनु पलम्भ से नहीं । यदि कहा जाय शीताभाव 
ही अग्निरूप है, वड़ी उससे सिद्ध किया जाता है, जितना देश उष्णता से व्याप्त है उतने 
देश में ही रोताभाव यदि सिद्ध किया जाता है तब उष्णस्पर्श से व्यतिरिक्त शीताभाव 
का और कोई स्वरूर सिद्ध नहीं होता | यदि कहा जाय इस प्रकार तो अनुपलब्धि भी 
स्वभावहेत के अच्तर्गत आ जाती है तब वह अभीष्ट ही है। अनुपलब्धि में स्वभाव- 
हेतुता मानी ही जाती है। “चा्त्यत्र शीतस्पद्यं: अग्नेः” यह कायो और स्वभावहेतु 
का निर्देश है । 

अग्नि आदि विरोधी शब्दों के द्वारा! प्रतिपांदित वही अनुपलब्धि अभाव की 
साधिका मानी जाती है जिप् चार्वाक के संत में अनुपचब्धि प्रमाण न 


हीं माना जाता 


उसके प्त में प्रतिषेध यः अभाव की सिद्धि केसे होगी। चार्चाक के मत्र म्रें प्रत्यक्ष के 
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एतेन.. तहिरुद्वाथंक्रायोंक्तिरुपवर्णिता | 
प्रयोग! केवर्ल सिन्‍त! स्वेश्ार्थों न विधते ॥ ९० ॥ 
धूमादि का अभाव धूमानुपलब्धि, धूम-कारणीभूत वह्नलचादि को अनुपलब्धि 
एवं वतह्नि-विरुद्ध हिमादि की उपलब्धि से सिद्ध होता है। इनके साध्य-साधनभाव के 
प्रयोग केवल भिन्‍न होते हैं [ विस्तर के लिए न्यायबिन्द्रु का अनुपलब्धि-प्रकरण 
द्रष्टव्य है ] ॥ ६० ॥ जा का 
विरुद्ध तच्च सोपायमविधायापिधाय च। 
प्रमाणोक्तिनिषेषे या न साम्नागाजुसारिणी ॥ ९१ ॥ 
उकत्यादे! सब वित्पेत्वभावादिप्रतिषधयत । 
अतीन्द्रियाणामर्थानां विशेषस्याप्रसिद्धिवई ॥ &२ ॥ 
वह्नचादिरूप विरुद्धार्थ को उपलब्धि अपने विरोधी शत्यार्थ की प्रतिषेधिका 
होने से अनुपलब्धि प्रमाण मानी जाती है। विरुद्धतांश का पिधान ( अनपेक्षित ) 
करके किसी भी पदार्थ की उपछब्धि से किसी के अभाव की सिद्धि आगमानुसारिणी 
( न्यायोचित ) नहीं कही जा सकती, जेसे “बुद्धों  स्वंज्ञ, ववक्‍तृत्वात्‌”--इस प्रकार 
वक़तृत्व की उपलब्धि से सर्वज्ञत्व का प्रतिषेध सबंधा धसंगत है, क्योंकि सर्वज्ञत्व और 
बक्‍तृत्व का कोई विरोध नहीं | ऐसो अवुपलब्धि क्रो अयोग्यानुपलब्धि कहा जाता है। 
इसको प्रमाण मान लेने पर तो प्रेत्मभाव (परलोक) और धर्माधर्म आदि समस्त अती- 
निद्रय पदार्थों का प्रतिषेव हो जायगा, जो कि सर्बेथा अनुचित है ॥। ६ १-६२ || 


स्तद वातिकालडूा रः 
वेनावाच्यो निषेध: | न खलु नि्षेघस्यान्या गति: । तथ! क्वि--एलेन तद्विरुद्धार्थेति। 
प्रतिषेध्यशीतादिविरद्धस्थाग्न्यादेरथेस्य यत्क्षायेन्तवाप्यनुसितानुमानेनानुपलब्धि- 
रेव साधिताइभावज्भमय ति व्यवहा रत: । तथा हिं-- 
धूमादरित: कार्यभूयात्‌ प्रसिद्ध: शीताभाव॑ साधयेत्‌ पुर्व॑युवत्या ॥ 
शीताभावो ह्यन्यथा नव सिद्ध्येत्‌ पारम्पर्यादेब तत्राप्यभाव: ॥ २७३ ॥ 
धूमादग्निरग्ने: शीताभावरूपादुपलब्धिविपयंगाच्छीतामावग्यवहार इति तस्मात्‌ 
प्रयोगवचन विन्यासमात्र मेव विद्यते । यतो हि--विरुद्धन्तन्च सोपायमिति । 
न खलु वचन सर्ववेदनविरुद्धमू । मन खल्वतोतेन्द्रियिग सह विरोधसिद्धि:। संवेद- 
वातिकालचूएर-व्याब्या 
अतिरिक्त और कोई श्रमाण नहीं, जिश्यसते निषंध की सिद्धि हो | 
जहाँ प्रतिषेष्यभृत शीतादि के विरुद्ध अग्नि आदि अर्थ का जो काय॑े है वहाँ 
भी अनुप्तित अनुमान के द्वारा अनुपलब्धि ही कार्य की साधिका होती है, अर्थात्‌ कार्य- 
भूत धूम के द्वारा कादणभूत अग्नि की सिद्धि की जाती है। वह अग्ति शीताभाव को 
सिद्ध करती है, पू्वंचचित रीति से अन्यथाशीताभाव की श्रतीति नहीं हो सकती। 
वहाँ भी अभाव अनुपलब्धि परम्परथा प्रमाण माना जाता है ॥ २७३।। 
धूम से अग्नि, अग्नि से द्ीताभाव का व्यवहार प्रवत्त होता है, भरत: अनुपलब्धि 
स्पल पर प्रयोग-वच्ननों का केवल भेदमात्र हो जाता है । जहाँ पर साध्य और साधन 
में विरोध नहीं, उसे आभास कहते हैं, जैसे “नायं सर्वे वक्‍तृत्वात्‌"! वक्तृत्व ओर सर्वेज्ञत्व ३ 





इलोक) ६२-६४ ] प्रत्यक्ष-प रिच्छेद! ५५६ 
बाध्यवाधक्षमाद! के स्यातां यद्युक्तिसंब्रिदों। 


तारशो5नुपरव्धेब्चेद्‌ उच्यतां सेष साधनम््‌ ॥ ९३ ॥ 
यदि ववतृत्व भौर ज्ञान दोनों एक व्यक्ति में उपलब्ध होते हैं, तब उनका 
बाध्यवाधकभाव ( विरोध ) कसा ? यदि कहा जाय कि इनका अविरोध भी तो सिद्ध 
नहीं, तब संशयावस्था में “नायं सवज्ञ:, वक्‍तृत्रात्‌”--यह हेतु व्यभिचारी हो जाता है । 
सर्वज्ञ का प्रतिषंध करने पर छसी अनु पलब्धि की दशण में जाना होगा॥ €३॥ 
अनिश्ययहर प्रोक्तमीध्क क्वानुपलम्भनपू । 
तसन्‍्नात्यन्तपरोश्षेप्‌ संद्सत्तविनिश्चयों ॥ ९४ ॥ 
ऐसा ग्रतीन्द्रियार्थ- विषयक अनुपलम्भ निश्चयकारक नहीं होता । फलत: 
अत्यन्त परोक्ष विषयों को सत्ता या असत्ता का निश्चय नहीं किया जा सकता।॥ ६४ ॥ 


५ 
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वातिकालडूार: 

नादेव वचनम्प्वत्तंते कथन्तदभाव॑ साधयेत्‌ । सववेदनेत विरुद्धभिति चेत्‌ । केव विरोध- 
ग्रहणम्‌ । यदि हि वेदनोत्कर्षाश्वयेउपचयों हृश्यते वचस्विताया: सर्व शोभेत सर्ववेदत्ते 
सकलवचस्विताउमाव एवं । न चेतत्‌ । वक्तारोडसवंवेदिव उपलब्धा इति चेत्‌ , वक्तारो 
मर्खा उपलब्धा दृति किश्य स्वस्थ मृखेता । वकक्‍तु: पाण्डित्यपुपलभ्यत इति चेत , तदपि 
नोपलप्स्यत इति कुत: ! तथा हि--बराध्यवाधकभावः क इंति। 

यथा हि मूर्खस्प वचनन्तदभावे5पि पाण्डित्यपमये विशेषं॑ वचनन्‍्तथा यदि सववे- 
बेदनावस्थायामपि को विशेष: । न हिं स्वंवेदनोत्कर्ष विरोधिवचनम्‌ ॥ अत्थन्तोत्कर्षे 
विरोध्येवेति चेत्‌ , न, विरोधस्थाग्रहणात्‌ | ताहशस्य वक्‍तुरनुपलम्भ एवेति नोत्तरम । 
अनुप लम्भस्य हृश्यत्रिययत्वेच गगकत्वात्‌ । तथा हि-अनिश्चयकसम्प्रोक्तमति । 


क्र पते उन्‍कन> अमन बम - व अमन अत --< 
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वातिकालद्ूा र-व्या ख्या 
का कोई विरोध नहीं, सर्वज्ञता अतीन्द्रिय पदार्थ है, उ्ते साथ वक्‍त॒त्व का कोई विरोध 
सिद्ध नहीं होता । संवेदन के आधार पर हो वचत्त को प्रवृत्ति होती है, वह वचन 
संवेदन के अभाव को कंसे सिद्ध कर सकेगा। यदि कहा जाय कि केवल वेदन के साथ 
वक्‍त॒त्व का विरोध नहीं, किन्तु सर्ववेदन के साथ वक्तृत्व का विरोध है| तब प्रश्न होता 
है उस विरोध का ग्रहण किससे होगा ? यदि वेदन के उत्कर्ष से वचस्विता ( वत्तृता ) 
का विरोध हो तब जवदय ही स्ववेदत के द्वारा वंचस्विता का अभाव प्िद्ध हो सकता 
है, किन्तु ऐसा नहीं देखा जाता। यदि कहा जय क्रि प्रायः वक्ता असर्वज्ञ देखे जाते 
हैं, अतः सर्वज्ञ निवंबतृत्व कंसे होगा ? इस प्रशत के उत्तर में कहा जा सकता है यदि 
कोई एक वबता मू्खे है तब सभी वक्‍ताओं को क्या मूखे माना जा सकता है। 
वत्ता में पाण्डित्य उपलब्ध होता है, तब प्रक्नतवक्ता में भी पाण्डित्य उपलब्ध हो 
सकता है | यदि मूखे का वचन उसके पाण्डित्य के समय भी रहता है तब सव्ववेदना- 
वस्था में भी वचन के रहने पर क्‍या विद्ेध। वचन स्ववेदन रूप उत्कर्ष का 
विरोधी वहीं होता । ज्ञान की अत्यन्त उत्कुष्ठ अवस्था में वचन का विरोध 
भी नहीं माना जा सकता। यह जो कहा जाता हैं--“'सवंज्ञो हृश्यते तावन्नेदानी- 
मस्मदादिभि:” ( इलो० वा० चो० सू० ११७ )। इस पर हमें कुछ नहीं कहना । इतना... 
क्रवदय सोचना है कि सर्वज्ञता नाम की वस्तु दृश्य हैं अथवा तहीं। स्वेज्ञता यदि हृएय... भय 
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१६० सभाष्यं घमाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! २ 


भिन्नो डसिनल्लोडपि वां धर्म! स विरुद्ध! पसाज्यते ! 
यथाउग्निरहिमे छाष्ये सवा छत्मबाधिनी ॥ ९५ ॥ 


कथित छिरुद्ध धर्म कहीं भिन्न होता है और कहीं पभिन्‍न | जेते हिमाभाव के 
घसिद्ध करने पर भग्ति हिम से भिन्‍ते है और दीनां जन्माभाव!, सत्त्वात्‌”-यहां 
पर सत्ता और जन्म का अभेद सांख्य-सम्मत है । विरुद्ध धर्मों का परमार्थतः तादात्म्य 


वजनी रे ७ कम 
वातिकालह्ूारः 


अत्यन्तपरोक्षस्य हि सर्वेविष्प्रेत्वभ्रावादेरनुपलम्भमात्रादभावनिश्चयात्‌ । अथापि 

स्थात । स्ववेदने सति अश्रान्तस्य कुतो वचचसम्भव: । विवक्षा हि पुर्वापरपरामशंतों 
न्तोपजायमाना प्रवत्तेयति वचांसि | नतदपि सम्धक। 
स्पष्ट तव॑यदार्थानां वेदनेषपि प्रवत्तते । विवक्षाध्यासतस्तत्न वचसोहस्तम्भवः कुतः ।२७४॥ 

न छल भावनाबलावलम्बिस्पष्टतरपशिभितेतरफ्दार्थेबर्शनसमकालाभ्यासतो 
विवक्षा न भवति । विवक्षाभावेडपि पृवबिधतों वचचनम्‌ ! ले हि वचनातां सन्निहितैव 
विवक्षा कारणम्‌ | पूवविधतोधन्‍यमनसो5पि पदवाक्यविविक्तपाठदशेनातु । अनेक पूर्वाष्य- 
स्तक्रियाप्रक्रमदर्शनाउच | »नेत पुर्वापरपर्यालोचनमन्तरेणायि सन्निहितग्रत्तिपत्तप्रति- 
वचनद्ूथमिति प्रस्युक्तम्‌ । 

दत्र सन्रिधिमाशेण प्रवत्तत्तेषविकल्पतः । प्रगे च तन्निराकारिशध़्क्तिया: कायनिम्िता: ॥२७५॥ 
यथा च पूर्वाभ्यासतो झांटिति प्रबोधितस्यारिणा प्रहारादिदानेसानुरूप एव प्रक्रमः 
घस्त्रोद्धरण।दिकस्तथा सर्ववेदिनो5पि सकल: क्रिया इत्यविरुद्धम्‌ू । तस्माद विरुद्धादेवा- 
भावनिदरचय: प्रतियोगिन:। एवं हि शिन्‍माउ:भन्‍नदोडपि वा धेमं इति। 


वातिकाल छू र-व्या ख्या 
नहीं तव उसकी अनुपलब्धि यो ग्यानु।लब्धि नहीं हो सकती । अत्यन्त परोक्ष सर्वज्ञत्व 
प्रेत्ममाव (परलोक) धर्माधर्मादि संस्कारों का भी अयोग्यानुपलब्धि के आधार पर 
प्रतिषंध किया जा सकता है। 
प्रश्न--सरवज्ञ पुरुष में किसी प्रकार का अम बहीं रहता, भ्रम के बिना अहमादि 
व्यवहार ग्रवृत्त नहीं हो सकता, तब सर्वज्ञ में वक्‍तृत्व क्षा अभाव न्‍्यायोचित है। विवक्षा 
भी पूर्वापर परामर्श से उपजनित होने के कारण आन्ति पर आश्रित है, बिवक्षा के 
आधार पर वचन को प्रवृत्ति होती है | ध्ञान्‍्त व्यक्ति में बह सम्भव कैसे ? 
र--स्व पदार्थों का ज्ञान होने पर वाक्यअयोग देखा जाता है। सवज्ञ में भी 
पर्वाभ्यास के आधार पर विवक्षा में वेसे ही प्रवृत्ति हो जाती है जैसे की वेदान्तप्रति- 
पादित जीवनमुक्त अ्यक्ति में सभी व्यवहार अक्षणण पाया जाता है।॥। २७४ ॥। अर्थात 
इष्टा निष्ठ भावनाओं के बल १९ पदाथ-दर्शत काल में विवक्षा क्‍यों नहीं हो सकती। 
विवक्षा न होने पद भी पृवविद्य के आधार पर वचनव्यक्ति देखी जाती है। विवक्षा को 
सन्निहित पदाथे की अपेक्षा नहीं होती। अन्यव्रवस्क व्यक्ति भी विविध वाक्यों का 
प्रयोंग करता देखा जाठहा हैं । अतः वचनप्रथोंग के लिए विवक्षा की अनिवायंता भी 
नहीं। शत्रु की सब्विधिमात्र से क्रिया-अतिक्रियात्मक व्यापार स्वत: प्रवुत्त हो जाता है। 
शत्रु के प्रहारों का निराकरण अपने-आप होने लग जाता है ॥२७४५॥ अर्थात्‌ सहसा 
किसी छात्र के सम्मुख हो जाने पर आक्रमण-पत्याक्रमण आदि व्यवहार स्वत: प्रवत्त हो 
जाता है, वसे ही सर्वज्ञ पुरुष में भी सभी प्रकार की क्रियायें प्रवत्त हो जाती हैं। 





इलोकः ९५ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेद। ५६१ 





वातिकालछूा रः 
शीतोष्णस्पर्शंयो: १रस्परम्भेदात्‌ सहानवस्थानलक्षणों विरोध: । सत्त।जन्मनोश्र 
परस्परपशिहारलक्षण इत्यभेद:। न खलु जन्म सत्ताव्यतिरेकेण विरोधभ्र | न हि सदेव 
जायते । सतो हि सर्वेतिराशंसस्य को जन्माथे: | कथमव्यतिरिक्तयो; परस्परं॑ विरोध: | 
परेणाव्यतिरेकेणाष्युपग मायेवमुच्यते । 
तनु को5यं विरोधो नाम | निवत्यनिवत्त्य क्भावः । तथा हि-- 
अधिकलका रणमभेक यदप रभावे यदा भवेन्न भवेत्‌ ॥ 
भवत्ति विरोधस्य तयो: शीतहुताशात्मनो्'ष्ट: ॥ २७६ ॥ 
नवु यद्यन्यस्थाभावोडन्येन क्रियते । तदयुक्तमभावस्य कार्यथ्वाभावात्‌। अथ न 
क्रियते तदा स्वयमेव विनश्यतः कः परेण विरोध: | न च क्षणस्य विनाशोबन्येन क्रिय्ते । 
उत्पत्तानुत्पस्नावस्थयो रथोगात्‌ । अनुत्पन्न मसत्‌ कस्य विरोधो विनाशों वा। उत्पन्न 
स्वकाले विनाशयितुमशक्यं क्षणस्थाविकायंत्वात्‌ । अन्यकाले तु एव नास्ति कस्य 
विनाश: | सन्‍्ततेबिनाश इति चेत्‌ , न, तदचतिरेत्रेण सन्तत्यभावात्‌ । ननु सन्ततेस्स 
एवं विनाशों य उत्तरक्षणप्रबन्ध विधात: | ददप्यसत्‌ । 





के सन्‍ककन-+अ-णा 5» -“उ-न- ्खियओनत न. 


यदि कारणसदुध्ाव: कथ्थ ग्याचातकृत्‌ पर: | अथ कारणसदभाव: कथ॑ व्याघातकृत्‌ पर: २७७ 
.. वातिकालद्ार-व्याख्या 
निष्कर्ष यही है कि विरोधी पदार्थ के द्वारा ही प्रतियोगी के अभाव का निश्चय 
* 
रा शीतस्पश और छष्णस्पर्श का परस्पर भेद होने के कारण सहानवस्थानात्मक 
विरोध है। सत्ता ओर जन्म का परस्पराभावात्मक विरोध होने के कारण सत्ता और 
जन्म का अभेद है, क्योंकि जो सत्‌ पदार्थ है अपनी सत्ता के लिए किसी आशंसा 
(अपेक्षा) नहीं रखता, उसे जन्म से क्‍या प्रयोजन ? परस्पर अव्यतिरिक्त (अभिन्न) पदार्थों 
का परस्पर विरोध कंसा ? अम्भुपगमवाद का सहारा लेकर बेसा कहा जाता है । 
प्रझ-यह विरोध कया वस्तु है ! 
उत्तर- परस्पर निवत्ये-निवर्तक-भाव । भर्थात्‌ जब कि कोई अविकल-कारणक 
(पूर्णसामग्री-सम्प्न) पदार्थ किसी अन्य पदार्थ के सहसा गा जानें पर निवृत्त हो जाता 
या नहीं रहता । तब उस पदार्थ के साथ उसका विरोध माना जाता है, जसे हिस 
ओर अग्नि का देखा जाता है ॥। २७६ ॥ 
जाक्षेप--अन्य पदार्थ के ढ्वारा अन्य पदार्थ का क्षमाव किया जाता है--ऐसा 
कहना उचित नहीं, क्‍यों कि अभाव पदार्थ क्रियमाण ही नहीं । यदि अभाव किसी का 
कार्य नहीं, तब क्षणिक होने के कारण वह दूसरे का विशेध क्या कर सक्कैग़ा ? क्षण का 
विनाश अकारण है, अन्य किसी के द्वारा नहीं किया जाता, क्योंकि न तो उत्पन्त का 
विनाश हो सकता है और न अचुत्वन्त का । भनुत्वन्न तो असत्‌ है, उसका न किसी से 
विरोध दैं और ने विनाश | उत्पन्न पदार्थ विनष्ठ नहीं किया जा सकता, क्योंकि वह 
किसी क्रा विकाय॑ नहीं । भनुत्पन्न पदाथ तो है ही नहीं, किसका विनाश होगा ? 
सश्तान का भी विनाश नहीं किया जा सकता, क्योंकि सन्‍्तानी से भिन्न सनन्‍्तान कोई 
वस्तु नहीं | सन्‍्तति का ही 5 विताश कि उत्तर क्षण में घारा अवरुद्ध हो 'जाय-- 
ऐसा कहना भी सम्भव नहीं, क्योंकि यदि सन्तति का कारण विद्यमात्त है, तब उसका 
विघात या अवरोध नहीं किया जा सकता और यदि कारण का सद्भाव नहीं, तब वह 
७१ हर 22३ 25 
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वातिकालल्कारः 
यधुत्तरक्षणोत्पत्ती कारणमस्ति कथ॑ं व्याधात: । अथ न क। २णन्देवरक्ता: किशुकाः । 
अथ कारणवेकल्यमेव विरोधिना क्रियते | तदप्यसत्‌ | यतः-- 
: झसतो यदि घेकल्प॑ किशुके देवरक्तता | रातश्च स्वेन रूपेण वेकल्यं कि फरिष्यति ॥२७८॥। 
यदि तत्रास्त्यवेकल्यकार णन्तदसत कथम्‌ ॥ भथाव ऋल्यकृन्नास्ति विकल: स्वयमेव सः॥!२७९॥ 
कारणस्यापि हि वेकल्पमवेकल्यकारणसदुभावे न शकत्यभावे तत्कारणस्य स्वय- 
मेव भवति वैकल्यन्तत्ञ कि विरोधी करिष्यति । अन्न परिहार:-- 
शीताच्छीतान्तरोत्पत्तिरतग्तिसहका रिण: । सहकारिणप्रासाद्य तदशीतस्य कारणम्‌ ॥२८०॥ 
सन्निदेधीयमानदहनसहकारी सन्दतरतमादिशी तस्पशं जन को हि पूर्वक: शींतस्पक्षों 
यावच्छीतान्तरं थीतस्पशेस्था जनकम्भवत्ति । तस्य स्वयमेव निवत्तेरपरस्य च कारणा- 
भावेनानुत्पत्तिरिति सहका रित्वेल बविगुणशी तक! अ निवत्तको वह्निः शीतस्येति 
ब्यपदिष्यते | तत्कृता तस्थ विकलका रणोत्पततिरिति ततोष्तुत्पत्तिरेव ! तस्य प्रागभाव- 
लक्षणा निवृत्तिरिति व्यपदिश्यते । उत्पत्तोी हिं काब्णानि व्याग्रियन्ते न निवत्तौ। 
अथवा छीतस्य स्वहेतुनियतः स स्वभावो येन न्निप्तन्रिधाने शीत्तक्षणान्तरं स्त्रक्ताय॑त्रो- 
त्पादयति | प्रतिनियता हि भावानां शक्तय: | एकन्र सस्तिधानं विरुद्धयों! कथमिति 
चेत्‌ , एवमेव विरोधोउन्यथा्योगात्‌ ! न च क्षणयोव्रिधो5पि तु प्रबन्धयो: | हृष्यते 
गाए तू त वातिकालझुर-व्य!ख्या 
सम्मव ही नहीं, उसका विधात कया होगा ?॥ २७७ |। 
यदि उत्तर क्षण की उत्पत्ति में कारण हैं, तब व्याधात कंसा ? यदि कारण हो, 
नहीं, तब भी विघात नहीं हो सकता, क्योंकि देव-रक्त ( स्वभावतः लाल पल!श-पुष्प) 
को लालिमा किस से पिहत हो सकती है ? विरोधी पदाथे के द्वारा कारण-वेकल्य भो 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि असत्‌ पदार्थ के कारण का वैकल्य व्यथं और सतत 
स्वरूपत: विद्यमान है, उसक्रा कारण-बकल्य क्या करेगा ? ॥ २७८ || यदि श्सत 
पदार्थ के कारण का वेकल्य नहीं, तब वह असत्‌ कंसे ? यदि अवेकल्य :का- कारण 
नहीं, तब स्वरूपतः विकल क्या कर लेगा ? ॥ २७६ ॥ कारण का वेकल्य भी नहीं हो 
सक्रता, यदि उसके कारण का वेकल्य नहीं । कारणगत शक्ति का अभाव मानने पर 
कारण का स्वयं वेकल्य हो जाता है, विरोधी क्या कर लेगा ? 

.. परिहार--अग्नि के अभाव में एक शीत से शीतान्तर बी उत्पत्ति होती है ओर 
अग्निरूप सहकारी को पाकर वही शीत अद्यीत्र का क्वारण बन जाता है ॥२८०॥ 
अर्थात्‌ सस्निधीयमान अग्ति-सहक्षत-पूर्वक्र छीतस्पर्श उत्तरोत्तर मन्दशीतत स्पर्श, 
मन्दतर और मंदतम शीतस्पर्श को जन्म दंता है, जब तक शीतान्तर-जनकता अवरुद्ध 
नहीं हो जाती । तब तक: दीतस्पर्श स्वयं ही निवृत्त हो जाता है। अन्य शीतस्पर्श 
अपने कारण के अभाव में स्वयं ही उत्पन्न नहीं होता ! धुरवंक शीतस्पर्श को विगुणित 
( कार्याक्षम) करने के कारण अग्नि को शीत का निवतंक्र कहा जाता है, क्योंकि शीत 
में शीतान्तर की विकलकारणता अग्नि-प्रयुक्त है। कारणकलाप सर्देव कार्य की उत्पत्ति 
में ही व्यापृत होता है, निवृत्ति में नहीं । 

अथवा पूबंक शीतस्पर्दा में अपने समनन्‍्तर प्रत्यय,से लब्ध वह स्वभावविद्येष 
अग्नि से सन्निहित होकर अपने शीतक्षणान्तर काय का उत्पादन नहीं करता। भाव 
पदार्थों की शक्तियाँ प्रतिनियत ( व्यवस्थित और विचित्र ? होती हैं। दो व्रिद्ध पदार्थों... 
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वातिकालदूारः > ह 
चेवमुष्णमनुभवतो5पि ताद्यापि शीतमपतीति संवेदनम्‌ । तथज्ञ स्पष्टान्धकारमपैतीति । 
भतिपरिस्फुदालोकसम्भवे तस्मिन्नेव क्षणेड्पेतीति चेतु , न, तन्नापि तत्का रणसहितस्या-+ 


र्धकारान्तरजननसामर्थ्यादालोक एवोत्पत्तिमान्तान्धकार: । स एव नष्ट इति चेत्‌ , न, 
तस्य स्वरूपेणो त्पन्नत्वात्‌ । 


येन स्वमवेनोत्यत्तितं तेनव विनश्यतति । येनापि तस्यानुक्पत्तिस्तथापि न विनश्यति ॥२८१॥ 
तस्मान्न स एवं विनष्ट:। नन्‍्वदशनमेव विनाश: स एव च विनाशावस्थायाम- 
प्रतीतेः कथं स इति प्रतीति: । यदा प्रतीयते न तदा विन्नष्ट: । यदापि विनष्टस्तदापि 
त प्रतीयते । तेनेवासो विनष्टो येन न प्रतीयते । अन्यथा प्रतीयमाने को विनाशार्थ: । 
यदि नोपलमभ्यमानों विन्रषटः । न प्रदेशे घटोपलब्धिरिति सो$पि नष्टों भवेत्‌। प्राग्‌ दुष्ो 
मोपलभ्यते यः स विनष्ट इति चेत्‌ , सो5पि प्राग्हष्ठ एवं । यत्र हृष्टस्तत्र तदेव नोपल- 
म्यमानों विनष्टस्तदंबोपलम्यते तदंब नोंपलम्यत इति व्याहतम्‌। क!लास्तरे नोपल- 
म्पतेइनन्तर इति चेत्‌ , देशान्तरेइनन्‍्तरेडनुपलमभ्यमात: कथर्न नष्ट:॥। द 
काछान्तये न नष्टश्चेत्‌ तष्टो देशान्तरे न किम्‌ | 
न चेद्‌ देशान्तरव्पाप्तितनु कालान्तरस्य किम्‌ ॥ २८५२ ॥ 








वातिकालद्धा र-व्या ख्या 
का सन्निधाय कसे ? ऐसे ही हों जाता है ओर विरोध भी, अन्यथा विचार करने पर 
विशोण्ण हो जाता है । विरोध भ! दो क्षणों का नहीं, सनन्‍्तानों का होता है। शर्त 
सेकते-तेकते भी यह अनुभुति होती है कि “नाद्यापि शीतमपंति” । वेसे ही प्रकाद में भो 
“न स्पष्ट मन्धका रमपेति”-ऐसा भी संवेदद होता है। अतिस्फुट आलोक के होने पर 
बो उसी क्षण में अन्धकार समाप्त हो जाता है-ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि वहाँ 
प्रकाश-पहक्त अन्धकारक्षण में अन्धकारान्तर के जनन के सामथ्यं से आालोकास्तर ही 
उत्पन्न होता है, अन्ध क्वार नहीं | अतएवं वह अन्धकार नष्ट क्यों मान लिया जाय ? 
इसका उत्तर भी वही है कि प्रकाश-सहित अन्धकारान्तर-जनन सामथ्यं से ही आलोक 
उत्पत्तिमान माना जाता है, अन्धकार नहों | वहाँ अच्घकार नष्ट नहीं, क्‍योंकि 
स्थरूपेण उसकी उत्पत्ति मानो जाती है, हाँ, जिस. स्वभावविशेष से अन्धक्रार उत्पन्न 
होता है, उसी स्वभाव से नष्ठ नहीं होता और जिस रूप में अन्धक्रार को उत्पत्ति नहों, 
उस रूप में उसका नाश नहीं होता ॥२८५१॥ ह बर्थ 
 अदशेस का ही नाम विताश है, विनाशावस्था में वह प्रतीत नहीं होता, 
अप्रतीति या अदर्शन हो जाने पर 'सः--इस्॒ प्रकार परोक्ष प्रतीति कैसे होती है ? 
इसका उत्तर यह है कि जब प्रतीत होता है, तब नष्ट नहीं होता ओर जब नष्ट होता 
है, तब प्रतीत नहीं होगा । उच्तो आक्षार से वह नष्ट होता है, जिस श्लाकार से प्रतीत 
नहीं होता । अन्यथा प्रतीयमान पदार्थ नष्ट नहीं कहा जाता। यदि अनुपल स्पमान 
पदार्थ को नष्ठ कहा जाय, तब घट बपने समोंप के दाद में अनुपलब्ध होने से नष्ट 
माना जायगा ? जो पहले देखा गया और अब उपलब्ध नहीं, वह विनष्ट होता है-- 
ऐसा मानने पर नष्ट वस्तु भ्राक्‌-दष्ट है, अतः बह नष्ठ कंप्ते ? जहाँ जो पदाथ हृष्ट है, 
-बहीं उसका उपलम्भ न होना ही विदाश है--ऐसा मानने पर उसी काल सें उपलब्धि 
और अनुपलब्धि व्याहत (विरुद्ध) क्‍यों नहीं ? नष्ट पदार्थ कालान्तर में उपलब्ध नहीं 
होता--ऐसा मानने पर देशान्तर में अनुपलब्ध पदार्थ को भी 'वित्तत्ट ब््पों न साच 
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वातिकालडूा रः 

यदि देशान्तरव्यापी न सम्भवत्येव कश्चित ! तेन स एवं न नष्ट: कालान्तरव्या- 
ध्यपि नेव सम्भवति कथथं सो5पि नष्ट: । ननु देशान्तरेउनू पलम्थमाने5पि देशान्त्रर उपन्न- 
म्यमान: कथथं विनष्ट: । देशान्तरवदव तहि कालान्तरेषध्प्युपलम्यमान: कथं बिनष्ठः। 
कालान्तरेष्नु पलब्धिरिति चेत्‌ , समानमेतदुभयत्रापि । तस्मादु--- क्‍ 

यो यथा दृश्यते भावः स तथेवान्यथा न हि । नीऊन्नीलतया दृप्तन्न सितत्वेन घिद्यते ॥२८७॥। 

तस्मान्न स एव विनष्टोषपि तु एरो नोत्पन्च: कारणाभावात्‌ । तदनुपश्चश्धो स 
नष्ट इत्यभिमानमात्रकम | तेनवम्भूते विषये सहानवस्थानलक्षणविशोधव्यवस्था । 
परमार्थतः कारणभावविशेष एवं विरोध! | परस्परपरिहारस्थितलक्षणो विरोध 
एवमेव । यः क्षग्रिकञडजनयति स॒लनित्यस्वरभावञ्जनयितुमसभथ्थे: । तेनः नित्यत्वस्पानु- 
तपत्तिरेव । यथा चानित्यत्वयपि तन्नित्यत्वेच तथा नीलत्वादयो5पि परस्पशपिति 
नानयोविशेष: ! (नानयोः परमार्थतः प्रस्परं विरोधयोविशेष:) । तत: परस्पर विलक्ष- 
णत्वमेव विरोध: कारणवशात्‌ । स्त च पदार्थस्वरूपमेवान्यथा स्वरूपाभावात्‌। साच 
तयो: परस्वरूपविलक्षणोपलब्धि रन्यापेक्षयाउनुप्लब्धिरेवेति सर्वोष्नप्लम्भत एवाभाष- 
व्यवहार इति । 

“प्रयोग: केवलम्भिन्त: सर्वत्रार्थों न भिद्यते” (प्र० वा० २॥९०) 





वातिकालडूटा र-व्या ख्या 
लिया जाय ? नष्ट पदार्थ यद्दि कादान्तर में नहीं, तब बह देशान्तर में क्यों न होगा ? 
देशान्तर में यदि व्याप्ति (सत्ता) नहीं, तब काला।न्तर में भी क्‍यों होगी ॥ २८५२ ॥ 
यदि कोई देशान्तर-व्यादी नहीं, तब वह चट्ट है और कालान्तर-व्यापी भी नहीं, तब 
न्ठ कैपे ? जो देशान्तर में अनुपलस्थमान भो है किन्तु देशान्तर में उपलभ्यमान है, 
बह विनएष्ट कैसे ? इस पर भो प्रश्न उठता है कि देशान्तर के ही सम्मान कालान्तर में 
उपलपक्यमान विनएष्ट क्‍यों होगा ? नष्ठ पदार्थ को याद कालाच्तर मे अनुपलब्धि है, तब 
देशान्तर में भी माननी होगी। अतः निष्कषं यह चिकला कि भाव-प्रदार्थ जब जैसा 
देखा जाता है, तब वह वसा ही होता है, अन्यथा नहीं, जंसे कि नील पदार्थ बीलतया 
दृए है, सितत्वेन उसको सत्ता नहीं मानी जा सकती ।। २८३ ॥ अन्धकार और प्रकाश 
में प्रकाश के द्वारा भग्धकार नग्न नहीं होता, अपितु प्रक्राश-सहकृत अन्धक्रारक्षण से 
क्षीण, क्षीणतर और क्षीणतम्त अन्धक।र उत्पन्न होता है। यहाँ तक कि अन्धक्ाब के 
कारणक्षण नितान्‍त निबंल होकर अपने कार्योत्पयादव का सामथ्यें खो बठते हैं। फबतः 
अन्धकार की उत्पत्ति नहीं होंती, प्रक्राश ही अपने सक्षम कारणों से ब्रज्वलित होता 
रहता है | वहाँ अन्धक्रार की अनुपलब्धि को श्रक्काश के द्वारा अन्धकार का विनाश 
मान लिया जाता है | इत्लिए ऐसे अवसरों पर प्रकाश ओर अन्चकार “सहानवस्थान 
लक्षणनिरोघ” माना जाता है। वस्तुत: कारण-भावों का परस्पर उपचय और प्रचय 
ही विरोध पदार्थ है । परस्पर परिहार स्थितिरूप विरोध भी इसी प्रकार का होता 
है। जो कारण क्षणिक वस्तु को जन्म देता है, वह नित्यध्वभाव के पदार्थ को उत्पन्न 
नहीं-कर सकता है । इसलिए निल्‍्यत्व की उत्पत्ति नहीं मानी जाती । जैसे नित्यत्व और 
अनित्यस्॒ का सम्मिश्रण नहीं होता, इसी प्रकार नीलत्वादि का भी । ऐसे पदार्थों की 
_बिलक्षणता का नाम ही विरोध है | वह विरोध पदार्थों का स्वरूप माना जाता है।। 
: उससे भिन्‍न उसका कोई रूप नहीं है | शीतोष्ण के मात विछजक्षण स्वरूपों को-छप- ३ 
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नहीं होता । सत्ता और जन्म दोनों विरुद्ध हैं, क्योंकि पृ असत-पदार्थ का सत्ता-लाभ 
जन्म-पदार्थ है और सत्ता है--विद्यमानता। सत्ता और जन्म दोनों एकरूपेण नहीं, 
अत: एक के अभाव में ही दूसरे की अवस्थिति है ॥६५॥ 

यथा बसरुत्वेव वस्तुनां साधने साधन सतम्‌। 


तथा वर्स्वेव वस्तूनां स्वनिषत्तों निव्तकम॥ ९६ ॥ 
जेसे भाव की सिद्धि में भाव ही साधन होता हैं, अभाव नहीं, वसे ही भाव 
पदार्थ ही भावान्तण कीं निवत्ति में साघक होता हैं ॥६६॥ 
एतेन कल्पनान्यस्तों यत्र क्वचन सम्भवात्‌ । 


धर्म! पश्चसपश्चान्यतश्त्वादिरपोदित) ॥ ९७ ॥ 
भाव पदार्थ में ही भाव और अभाव की साधनता का पर्यवसान हो जाने से 
विकल्प-प्रसत पक्षसपक्षास्यत्रत्वादि धर्मों का अपवाद ( बाध ) हो जाता है, क्योंकि 
विवक्षा के अधीन होनेवाले वसे धर्मों का प्रश्नोग तो कहीं भी हो सकता है ॥६७॥ 


'-->-+क--नननन«ममन-न--न +-न--3ततककबबननननाान. 3+---अा+3---4+--++आ आन “ता डिलग नमन. 








वातिकालदडृूार: 

इति युक्तमुक्तम्‌ । अती न्द्रिया णाच् नाय॑ विरोध इति बाभावसाधिका विरुद्धोप- 
लब्धिः | नाप्यनुपलब्धिसान्रम्‌ । नोपलम्यत इत्येतावता नास्तीति न भवति। यस्य हि 
दर्शन ज्ञेयतत्तां व्याप्तोति स एवम्ब्रुवाण: शोभेत | तदापि स॒ एवं स्वेज्ञ इत्यप्रतिक्षेपः 
स्बंबिद: नापि प्रछोकादे: । सर्वदशिना नोपलस्‍्यत इत्यत्र प्रभाणाभावात्‌। विप्रय॑ये 
न प्रमाणपुक्तम्‌ । तस्मात्‌-यथा बस्त्वेव वस्तृनामिति । 

यथा प्रतिबन्धतों वस्त्वेव वस्तुन: साधनम्‌ ॥ यथाकथच्चिन्त वस्तु वस्तुत: साधक- 
म्रतिबद्धमेव । तथा वस्त्वेब स्वतनिवृत्ती निवतंक वस्तुन:। न हि प्रतिबन्धमन्तरेण 
बस्तुनिवत्तो वस्त्वपरन्निवत्तते। यथा कार्यद्भारणं साधयति व्यापकच्च व्याप्यन्तथा- 
कारणाभाव: कार्यस्या भाव व्यापकाभावश्र व्याप्या भावस्येति ॥ अन्यथा स एव प्रतिबन्धों 


न स्यथात्‌ । अयमपि प्रतिबन्धस्य भावो यावन्वयथ्यतिरेकौ नान्य: प्रतिबन्ध इति | तथा 
हि-एतेन कल्पनान्यस्त इति । 


9७५० ५६ वातिकालदूार-व्याब्या 
लब्धि ही वह अनुपलब्धिपदार्थ है जिससे अभाव का निवचय होता है। इसका स्पष्टो- 
कश्ण पहले निश्चय किया गया है--“श्रयोग: केवलं भिन्न: सर्वत्रार्थो न भिद्यते” 
(प्र० बा० २।६०) अतीन्द्रिय पदार्थों का विरोध नहीं माना जाता, अतः छनमें विरुद्धो- 
पलब्धि अभाव की साधिक! नहीं होती | “नायं स्वज्ञः वक्‍तृत्वात्‌” यहाँ वक्‍्तृत्वघर्स 
न तो स्वज्ञत्व का विरोधी है और तन उसकी उपलब्धि से सर्वज्ञत्वाभाव का निदचय 
होता है, यह पहले कह चुके हैं | परलोकादि का भी प्रतिक्षेप उसी प्रकार नहीं किया 
जा सकता । स्वंदर्शी पुरुष को परलोकदरशंन नहीं होता, ऐसा नहीं कहा जा सकता। 
फलत: अपने प्रतिबन्ध (सम्बन्ध) विशेष के द्वारा एक भावपदार्थ दूसरे के भाव का 
गमक होता है । वेसे ही अग्न्यादि भावषदार्थ शीतादि के अभाव के गमक माने जाते 
हैं। पाध्यताधनभाव में अपेक्षित प्रतिबन्ध के समान ही निवत्य-निव्तकभाब सें उसको 
क्रपेक्षा अनिवाय॑ है | जेसे कार्य अपने कारंण का साधक होता है, व्यापक अपचे व्याप्य 
का साधक होता है, वेसे ही कारणाभाव कार्याभाव का व्यापका भाव अपने व्याप्याभाव 
का बोधक माना जाता हैं, ऐसे रुथलों पर प्रतिबन्ध सदेव अस्वयव्यतिरेकात्मक | 
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तत्रापि व्यापको धर्मों निशत्तेगमकों मत!। 
व्याप्यस्य स्व॒निवृत्तिन्चेत परिच्छिनना कथश्वन ॥ ९८ ॥ 
भावपदायों में भी व्याप्याथ का व्यापकीभूत और कार्य भूत धर्म का कारणोभत 
धर्म अपने स्वभावभूत व्याप्य या कार्य क! निवतक माना जाता है। हाँ, वह यदि 
कथच्वित्‌ (साक्षात्‌ या परम्परया) परिच्छिन्त ( निश्चित ) होना चाहिए ॥६८५॥ 
यदप्रमाणताउमावे छिड्“ू तस्यव कृथ्वते । 
तदत्यन्ततिमृढाथेय , आगोपालमसंबत्ते। ॥ ९९ ॥ 
यह जो विवक्षित पदार्थ के प्रमाण को निर्व॒ृत्ति उसके अभाव-व्यवहार की 
साधिका कहो जाती है, वह कोई विश्येष महत्त्व की नहीं, क्योंकि यह ती एक गोपाल 
बाल ( साधारण व्यक्ति ) से लेकर सभी लोगों में प्रश्चिद्ध है कि जिस क्षथ में कोई 
प्रमाण नहीं, उसका अभाव होता है।। ६६ |। 
वातिकालद्टार: 
न॒ हि पक्षासपक्षान्यतरत्वन्नित्यानित्ययोरेकत्रापि प्रतिबद्धमू। इच्छाकृतो हि 
पक्षस्तदनुसारेण य: सपक्ष! सोडपि तथव | तत इच्छामात्रप्रतिबद्धत्वान्त वस्तु गमयति । 
न हयन्यप्रतिबद्धत्वमन्यज़्मयत्यतिप्रसज्भात्‌ । नापि व्यावर्त्तते कुतश्चित्‌ येन तदभाव- 
ज़्मयेत्‌ | तस्यापि पक्षत्वमिच्छाकृतमस्त्येव । तस्मात्‌ सपक्षान्यतरत्वमगकम्‌ । तथा- 
इविपक्षत्वादिकञ | तस्मात्‌ प्रतित्रन्धादेव विधिनिषंधप्रसिद्धि'। एवं हि-तत्रापि 
व्यापको धर्म इति । 
नन्नु स्वभावानुपलम्भो5पि गमक एवं । नेतदस्ति । न तत्र परमाथंतों गम्यगमक- 
भाव: | अभाव एवासौ य उपलब्धिलक्षणप्र।प्तस्यानु१लम्भ: । ततस्तेन सिद्धेन व्याप्य- 
स्पाभावसाधनम्‌ | तथा हि-- यदप्रमाणताउभाव इति। 
अयमेवाभाव: स्वभावानूपलम्भो नाम । आगोपालाछुनाप्रसिद्धमेतत्‌ । सांख्यस्तु 
शास्त्रहष्टया व्यामूढ: प्रबोध्यते । एतावन्मात्रनिभित्तकोअ्यमन्यत्राप्प्रभावव्यवहार: । 


वातिकाल डूटा र-व्या ख्या 
माना ज/त। है | जहाँ पर उसकी उद्भावना नहीं हो सकृती वहाँ गम्यगमकभाव भी 
नहीं माना जाता | जैसे पक्षसपक्ष-अन्य॑ंतरत्वादि घमं न नित्यत्व से प्रतिबद्ध है, न 
अनित्यत्व से । इच्छामांत्र प्रयुक्त होने के कारण पक्षसपक्ष अन्यतरत्वादि धर्मों को 
नित्यत्वादि का गमऊ नहीं माना जाता। व्याप्ति-निरपेक्ष पदार्थों में गम्यगमकभाव 
नहीं माना जाता | वेसे ही अविपक्षत्वादि धर्म भी गमक नहीं होते, फलतः विधि और 


निषेध दोनों की प्रसिद्धि अपने प्रतिबन्ध पर निभेर है । 
प्रइौन--भावपदार्थ के समान ही स्वभावानुपलूम्भ भी अभाव का गमक क्यों 


नहीं ? ! 
उत्तर--अनुपलम्भ एक प्रकार का अभाव हैं। अभाव न तो साधन होता है, न 
साध्य | स्वभावानुपलम्मरूप अभाव गोपालबाल से लेकर साधारण स्त्री-पुरुषों तक 
प्रसिद्ध है, शास्त्रीय हष्टि रहित साइछयाचार्य को यह प्रबोधन देना आवश्यक है कि वह 
इश्च विषय में व्यामोह है, अतः अत्यन्त प्रसिद्ध पदार्थ के तिरूपण की अपेक्षा न होने 
धर भी अनुपलब्धि प्रमाण क्रो न मानने वाले साझूझँय सुखदु:खादि पदार्थों का परस्पर 


' 


इलोक: १००-१०१ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेद! १:६७, 


एतावन्निथ्यफछमभाषे5्तुपछम्भनप्त | 
तच्च हेतो स्वभावे वाउदइ्ये दृश्यतया सते ॥| १०० ॥ 

(१) कारणानुपलम्भ, (२) ध्यापक्ानुपलम्भ और (३) स्वभावानुपलम्भ--ये 
त्रिविध अनुपलम्भ कार्याभावादि के व्यवहार-जनक होते हैं। कारण-विरुद्धार्थोपल- 
म्भादि तो कारणानुपलम्भादि के उपलक्षक्ष होते हैं। अनुपलम्भ सदेव योग्यानुप बम्भ 
(दृश्यानुपलम्भ) अपेक्षित है ॥१००॥। 

अनुभानादनित्यादेग्रहणे5यं क्रमो मत) । 
प्रामाण्यमेव नान्यद्र ग्रहीतग्रहणान्श्तम््‌ ॥ १०१ ॥ 

“अनित्यो5्यं वर्ण:”--इत्यादि स्थलों पर अनुमान द्वारा जो अनित्यत्वादि 
परोक्ष धर्मों की सिद्धि की जाती है, उनकी योजना ( सम्बन्ध ) वर्णस्वलक्षण के साथ 
न होकर सामान्यलक्षण के साथ ही होती है-यही क्रम अभीष्ट है। अनुप्ान् के द्वारा 
अनित्यत्व में गृहीत-ग्रहण होने के कारण प्रामाण्य ही उहीं माना जाता ॥ १०११ 
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वातिकालद्ारः ; ४ 
अन्यथा सुश्ादीनामात्मनाच न भेदसिद्धि: | शास्त्रादेव भेदसिद्धिरिति चेत्‌. , न, प्रामा- 
णिकत्वादभेदस्य ! शास्त्रस्थापि व परस्परत्त भेद: स्थात्‌ परस्परविविक्तोपलब्धिमस्त- 
रेण । सैव च विविक्तोपलब्धिरज्पस्यानुपलव्धि: | व्यक्ताव्यक्तपोर्च भेदों नानयलब्धि- 
मन्तरेण सिध्यति । यत:--एतावन्निश्चयफलमिति । डर 

त्रिविध एवानु पलम्भो हेतोव्यापकस्प स्वभावस्य चेति।तस्य च हेत्वादेस्पलब्धि- 
लक्षणप्राप्तस्यानु पलम्भो गसको नान्यस्थ नाध्यथा। तस्मात्‌ कार्यस्वभावान्‌पलब्धि- 
जनितं लिछ़िज्ञानं साध्यप्रतिपादकमदिसंवादि | ततस्तेन वस्त्वेव तथासिद्डमिति नाव- 
स्‍्तुधर्मः । नन्‍्धनित्योड्यं वर्ण इति स्वलक्षणयों जनाउनित्यत्वस्य | तत्कथ॑ योजनाद वर्ण- 
सामान्य इत्यादि | नेतदह्ति । यतों हि--अनुमानादनित्यादेरिति | 2 
, स्वसामान्यलक्षणाम्यां हयव्यपर्देश्यवर्णंत्वाष्यां वर्णादिगृहीत्वाइनित्यतया चानित्य॑ 
वर्णादीति मनसा संघत्ते । यदुक्तमाचायंण तत्रायहःक्रमों वणितों “योजनाद वर्णंसा- 





वातिकालल्टार-व्याख्या | 
भेद कैसे सिद्ध करेंगे | परस्पर विविक्तोपलब्धि के बिना व्यक्त और अव्यक्त का भेद 
सिद्ध नहीं किया जा सकता । कक] 
अनुपलम्भ तीन प्रकार का ही होता है। हेतु का, व्यापक का और स्वभाव का 
अनुपलम्भ । उनुपलम्भ सर्वत्र योग्यानुपलम्भ अपेक्षित है । अत: कार्यस्वभावानुपलब्धि- 
जनित लिंज्िकज्ञानरूप अनुमान अविसंवादरूपेण अपने साध्य का प्रतिपादक होता 
है। इसपे उसके द्वार! वस्तु हो सिद्ध होती है, अवस्तु नहीं। 


प्रघन--“अनित्यो5यं वर्ण:'--यहाँ पर अनित्यत्व धर्म की योजना ( सम्बन्ध ) 
बर्णस्वलक्षण के साथ प्रतीत होती है, तब वातिककारः ने इसी परिच्छेद के ७६ वें पय 
में "पोजनाद वर्णंसामान्ये/--ऐसा क्यों कहा है ! 


उत्तर---उक्त प्रश्न के उत्तर में ही कहा है--“अनुमानादि” | अर्थात्‌ पहले जो 
कहा गया है, वहाँ यह क्रम विवक्षित है कि पहले प्रत्यक्ष प्रपाण के द्वारा वर्णेतत्व का 
अव्यपदेदयत्वेन (अनसिलप्पस्वेत या स्वलक्षणत्वेन् ) ग्रहण ' होता है और पदचात्‌ अनु- 


भव सभाष्य॑ प्रशाणबात्तिकम्‌ [ परिच्छेद! ३: 


नान्याबस्यानित्यता भावात्‌ पूर्वेसिद्ध) स चैन्द्रियान्‌ । 
नानेक़रूऐे वाच्योब्सों वाच्यो धर्मों विकलप्त) ॥ १०२॥ 

“कथं गृहीतग्रहणता ?”-- इस प्रश्न का ही 5त्तय है--नान्येत्यादि। अर्थात्‌ 
वर्णादिख्य भावपदार्थों से भिन्‍न अनित्यता नहीं। वर्णंगत क्षण-क्षयित्व स्वभाव ही तो 
अनित्यता है। वह भावपदाथे ऐन्द्रियक प्रत्यक्ष से गृहीत है, उसी का ग्राहक अनुमान- 
रूप विकल्‍प विज्ञान होता है । अभाव से भिन्‍त न होने के कारण अनित्यता शब्द-वाच्य 
भी नहीं, अतएवं विकल्प-कल्पित सामान्यलक्षण धर्म वाच्य माना जाता है॥ १०२॥ 


वातिकालस्छार। 
मान्य” ( प्र० वा० २।७६ ) इत्यादिना । अनुमानेन वर्णत्वसामान्येडनित्यता प्रतिपत्तो 
प्रमाणान्तरम्‌ । तत्सामान्यधर्मि केन प्रतिपन्‍नम्‌ । अनुमानेन प्रतिपत्तो अपरस्तवाषि 
घर्मीव्यनवस्था स्यात्‌ | यदा चालिज्भज्ञानम्प्रत्यक्षोत्ततकालभावि तदा प्रमाणान्तरमेव। 
स्वलक्षणेन योजनात्‌ । उभयत्रापि परिहार: । प्रामाण्यमेव तत्र नास्ति। उभयत्राषि 
प्रत्यक्षत एव सिद्धत्वात्‌ । विकल्पस्य सामान्यग्राहिणों गहोतग्रहणलवात्‌ । कथमनित्य- 
त्वम्प्रत्यक्षसिद्धमू । यत:--नान्यास्या नित्यताभावादिति । 

न खल््रनित्यता वर्णत्वादि चान्यभावस्वरूपात्‌। अभावस्वरूपमेव तत्तारशम्‌ | 
तदेव विकल्प स्य तद्गपग्रहणाशक्ते: सामान्यरूपस्भवत्ति | ग्रहणव्यापार एवं न तु सामा- 
न्यन्तत्‌। न हि नीलमेतददिति प्रत्यक्षप्रतिभासमानरूपादपरमिदन्ती लभमिति विकल्पे प्रति- 
भाति तदेव तु तथा व्यवहियते । अथ वथाक्षूतन्तन्‍्नीलन्तथाभूतमेतदिति सामास्यम्पूर्वा- 
परप्रत्ययाभ्यामागहीतमेव गह्यते । तदष्ययुक्तम्‌। न हि पूर्वापररूपव्य तिरेक्षैणापरं 

वातिकाललछूा र-व्याख्या 

मान के द्वारा उसी वर्णतत्त्व का वर्णत्वसामान्यरूपेण वेच्चा ही ग्रहण होता है, जैसे एक 
ही रज्जूतत्त्व का निर्दोष व्यक्ति के द्वारा रज्ज्त्वेत औदय सदोष व्यक्ति के द्वारा सर्प: 
व्वेन | अनुमान के द्वारा वणल्वेन गृहीत वर्ण में ही अनित्यता की योजना विवक्षित है। 
अनुमान के द्वारा वर्णत्व में अतित्यता की प्रतिपत्ति मानने पर वर्णत्वरूप धर्मीकी 
सिद्धि के लिए प्रमाणान्तर की अपेक्षा होती है, क्योंकि उसका प्रत्यक्षत: ग्रहण माना 
नहीं जाता । अनुमानान्‍्तर से वर्णत्व का ज्ञान मानने पर अनवस्था होती है । अनुमान 
से भिन्‍न प्रमाण मानने पर तोसरा प्रमाण मानना पड़ता है। फलरत: स्व॒लक्षण के साथ 
ही अनित्यत्व-योजना पर्यंवतित होती हैं। अनुसान गृहीत ग्राही होने के कारण प्रम्माण 
ही नहीं है, प्रत्यक्ष और अनुमान- दोनों में वर्णरूप धर्मी अत्यक्ष से ही सिद्ध है एवं 
अनित्यता भी । 

अनित्यत्व प्रत्यक्ष-सिद्ध केसे ? इसका उत्तर है--“तान्यस्यानित्यतादि” | श्र्थात 
वर्णंड्प भावपदा्थे से भिन्‍न अनित्यता भघ्रिद्ध नहीं होती, उत्ती प्रकार वर्णत्वादि। 
[विज्ञप्तिमात्रताधिद्धि में भी कहा है (प० ३१७ में)-- 

अत एवं स॒ नंवान्यो नानन्य: परतन्त्रत: । 
अनित्यतादिवद्वाच्यो नाहष्टेडस्मिन स दृश्यते ।।] 
यहाँ पर भी अन्यापोह की रीति का अनुसरण किया है | सामान्यरूपविकल्प में 
अनित्यताग्रहण की चक्ति न होने के कारण स्वलक्षण के साथ ही अनित्यता का अच्चय 
किया जाता है। सामाच्यतत्त्व एक ग्रहणव्यापारमात्र है, वस्तु नहीं। जैप्ते कि “!इ्‌ 


एल्लोक! १०३ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेंद: ५६६ 
सामान्याश्रयसंसिद्धों सामान्य सिद्धमेव तत । 
तदसिद्धों तथास्येव हनुमान प्रव्तते ॥ १०३ ॥ 
फलत: वर्णत्वदि सामान्य के आश्रयीभूत वर्णादि की प्रत्यक्षतः संसिद्धि हो 
जाने पर सामान्य धर्म भो सिद्ध हो जाता है। तदव्यभिचारी लिज्धू के द्वारा अनुमान 
उप्ती का ग्राहक होता है ॥ १०३ ॥ 
न्ल्त्च्ज््ब्क््ज वातिकालडू।रः 
सामान्यमुपलभ्यते । तदेव तु तेन व्यवहियमार्ण सामास्यम्‌। व्यवहारस्प च तदेव 
णमाश्रयः । 
पा तनु सामान्यानामनि त्यत्वादीनाम्परस्प रन्तद्वतवच भेदो नानात्वम्‌॥ अत्रोच्यते -- 
“तानेकरूपो वाच्योउसो” स्वलक्षणात्मा विकल्पम्ात्रस्यातादिवासनास/मर्थ्याद भेद: । 
विकल्पस्य हि व्यावृत्तिभेदादस्वयव्यतिरेककल्पनया भेदाध्यारोपवृत्तत्वात्‌। तथ। हि-- 
सामास्याश्रयमसिद्धाविति । 
व्यवहार्मात्रक॑ हि सामान्यव्यवहारविषयस्थ च प्रसिद्धो व्यवहारों नियमेन 
सामान्याधिकरण्येनाव्यथा वा प्रसिध्यत्ति | व्यवहाराप्रसिद्धौं तु निमित्तप्रद्शनेन स 
व्यवहारों विस्मृतव्यवह्ारनिमित्तस्थ निमित्तत्वस्मरणेन स्मरणविषयभावमुपनीय्ते । 
तस्मादनुमानं ष्यवहारमात्रकमेव साधयति नापरम्‌ ! ननु कार्यहेतोरनुमानाद वस्त्वेवा- 
तिद्धमग्न्‍्यादिक साध्यते न व्यवहार: | ददष्यसत्‌ । 
तन्नापि ह्मतुमानेन यदि वस्तु प्रप्ताध्यते । सर्वाकारप्रशिद्धों स्यास्त तन्नोष प्रमास्तरम॥३२८४)॥४ 


हरा 





वातिकालदू र-व्या ख्या द ह 
नील पीतम्‌” कैवल ठप्रबहा रमात्र में विषयाकारता परिस्फुरित होती है। अन्तेक गो- 
व्यक्तियों में जो सहशाकारता कल्पित हैं वही सामान्यलक्षण है उप्तके अतिरिक्त कुछ 
भी नहीं दै । अतः स्वल्नकक्षणसन्तति हे पूर्बापरक्षणों से व्यतिरिक्त सामान्यतत्त्व उपलब्ध 
नहीं होता, रेंवल व्यवहारमात्र है। उस व्यवहार का आश्रय भी स्वलक्षण ही है, 
सामान्य नहों। 

हुका -- ३ 
चाहिए | 


नित्यत्वादि सामान्य और उनके आश्रयभूत पदार्थों का भेद होना 
समाधान -- 


भेद वस्तुत: न होनें पर भी अत्तादि वासताओं क्षे सामर्थ्य से प्रतीत 
होता है । विकल्पात्मक भेद का केवल एक ही स्वलक्षण सें अध्यारोप् सात्र होता है । 
सामात्य नियमतः अनादि-व्यवहार-सिद्ध है। उत्तरोत्तर व्यवहार पृव॑व्यवहार पर 
निरभंद होता आया है । अनुमान-गृहीत सामरान्यलक्षण अनादि-वासनोद्भूतः व्यव- 
हारमात्र है | 

प्रश्--यह जो कहा गया है अनु मान व्यवहा रमात्र का साधक है, वस्तु का नहीं ? 
इसका ओऔघषित्य कंसे * कार्यादि हेतुओं के द्वारा अग््यादि वस्तु को सिद्धि देखी जाती 
है | तब व्यवहा रमात्र की साधकता का अभिघान अनुचित क्‍यों नहीं ? 


उत्तर-धूमा दिरूप कार्य-हेतुओं के द्वारा जो अग्ति आदि की प्रिद्धि की जातो 
है, प्रत्यक्ष के द्वारा प्रसिद्ध सर्वाकारता के अतिरिक्त अनुमान से कोई नई ऊहा 
सहीं ॥ २८४ || जा 
यदि अनुमान से अरिन आदि वस्तु की सिद्धि की जाती है तब अनुमान से सिद्ध 
७२ 





न 


४७७ समभाएयप॑ प्रमा णवात्तिक्षम्‌ [ परिष्छेद। ३ 





वातिकालझूारः 
यद्यनुमाना दग्न्या दिवस्तु प्रसिध्यति तदा तन्ष कोहशोअरनेरयमित्यवान्तरभेदबि- 
घृक्षायां प्रमाणान्तरमध्यक्षादिकन्न प्रवत्तते | तस्य प्रथमानुमानत एवं सर्वाकारप्रसिद्धे।। 
प्राय सम्भवोधसम्भवः प्रमाणविरोधश्चेति | कारणात्‌ योग्यात्‌ कार्यमुत्पत्तिमदिति 
सम्भवः | कारणाभावे कार्यावुत्पत्तिरित्यसम्भव:। प्रमाणविशेधो5पि शीतोःग्नेरिति। 
तत्राध्यक्षेण सर्वाइका रग्रहणमिति सम्भव: । अनुमानेनासम्भव: | प्रमाणविरोधशर्चेति। 
प्रमाणान्तरप्रवत्ते: । तदेतत्‌ तमोविजु म्भितम्‌ । यतः--- 
असम्भवे विरोधे च॒ वस्तुनो ग्रहणं कुतः । ग्रहण वस्तुनः प्राप्त॑ हयमेतदयुक्तिभत्‌ ॥॥२५५॥ 
यदि तदव्यतिरिक्ताकाइप रित्यागोउसम्भवात्‌ सर्वोकिरग्रहणस्थ प्रमाणान्तरप्रव॒ृत्त- 
विशेधाच्च तदा वस्तुग्रहणझपि नास्त्येव । कथथं हि तदग्रहणें तदव्यतिरिक्तापरिग्रह:। न 
खल्लु तदेव गृहीतमगृहीतच युक्तिमत्‌ । तथा ज्ञानमपि तदूग्राहि तदग्राहि चेत्पेषोहप्य« 
सम्भवस्य | भ्रथापि स्थात्‌ -- 
सर्वाज्षारप्रहे हेतुनं लिझ॒गं व्यभिचारतः । साधाध्याव्यभिचारित्वादू विशेषस्याप्रसिद्धित: ॥२५६॥ 
लिहगं हि सकलव्यक्तिसाधारणतथा परिगहीतमनकाश्तिकम्प्रतिनियतव्यक्तो । 
यद्येवम्‌-- 
विशेषग्रहणन्नास्ति लिड्डपामथ्यंसम्भवि । अनकाष्तिकता हेंतोरिति यधतुग्रहः कंधम्‌ ॥२५७॥ 
न ज्ञायते कोउत्र वह्विरिति वल्निमात्रमेव प्रतीयते ! क्ो5्प्यन्न वह्विरिति पृव निक- 


वातिकालडू र-व्याझ्या 
बग्ति पर यह जिज्ञासा हो जाती है कि--फी हशो5पम ग्नि: ? उसके ७त्तर मैं प्रत्यक्षादि 
घ्रवत्त नहीं होते क्योंकि उसके पहले ही एध्यक्ष से सर्वाकारता क्षा ग्रहण हो चुका 
होता है। प्राकसिद्ध विशदावभापत के षश्चात्‌ 'क्षीद्योड्यमग्निःः ऐसी जिज्ञाप्ठा गह्ढीं 
उठ सकती । जिज्ञासा का कारण न होने पर विशेष जिज्ञासा का उदय लहां हो 
घकता । अनुमान के द्वारा सर्वाकारता का ग्रहण नहीं, तब 'कीहशो$पमरित:' इस 
जिज्ञासा को अनुचित क्यों नहीं माना जाय ? इसका उत्तर है सामग्री का संभव व 
होने पर एवं विरोधी का सदुभाव होने पर वस्तु का सद्भाव नहीं होता । यक्ि वस्तु 
को प्राप्ति होती है तो दोनों वे भयुक्त हो जायेंगे, क्र्थात्‌ काएण के बिना या षिरोधोी 
के होने पर कार्य की अनुपलब्धि ॥२८५५॥ यदि वस्तु के क्षव्यतिरिक्ताकाण्ता का ग्रहण 
नहीं होता तब वस्तु का भी ग्रहण कसे होता गोद वस्तु का ग्रहण होने' पर तद्‌ 
अध्यतिरिक्त आक्रार का अपरिग्रह कैसे ? एक ही वस्तु गृहीत भी और अगहीत भो, 
यह युक्तिमत्ता नहीं, उठी प्रकार ज्ञान भी विषय का ग्राहक भी श्ौर अग्राहक भौ, 
यह कंसे ? | 
के यदि सर्वाकार ज्ञान के अनुरूप अव्यभिचारी लिज्ध नहीं किस्तु कैवल सम्ाष्य- 
मात्र का अव्यभिचारी है तो उस छिज्ध के द्वारा विशेष आकार की भ्रसिद्धि नहीं हो 
सकती ॥२५४६॥ लिज् के सामर्थ्य अर्थात्‌ लिज़ का सामथ्यं सामान्यतः गहीत व्याप्त 
के द्वारा साध्य के सामानन्‍्यग्रहण में ही उपक्षीण होता है । 
यदि ऐसा है तो लिज्ध के सामथ्यं से विशेष ग्रहण नहीं. हो सकता तब वस्तु कीं 
श्षनेकान्तिकता न होने के कारण वस्तु का ग्रहण कैसे होगा ? ॥२८७॥ “न ज्ञायतै- 
को5त्र वज्चि:” इस प्रकार वह्नि-सामाण्य की ही प्रतीति होती है। पूृव॑-प्रतीतियों के 
आधार पर यह केवल वस्तु की प्रतीतिमात्र है वस्तु का संस्परश नहीं, किस्तु प्रत्यक्ष डर 


अं 








धछोक: १०३ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेदः ५७१ 


वातिकालदूारः 
वह्िदरशंनावुसारेण प्रतीतिरेवेयं केवला न वस्तुसंस्पश:। प्रत्यक्षेण बस्तुसंस्पश किम्भेद- 
सन्देह! सम्भवी । 

ननु सन्‍्देहे कथम्प्राप्ति: । प्राप्तिरपि सन्देहानुरूपव । कदाचित्कस्यबिदरते: 
प्राप्ते: । तैन कार्यहेतावषि व्यवहार एवं केवलन्न वस्तुसाधनम्‌॥ ननु स्वभावद्देतो वस्तु 
हृष्नमित्ति प्राप्पते | कायहेती तु कथमहष्टस्य प्राप्ति: । 

न दृष्ट शत्येवार्थंस्य प्राप्तिरस्तित्वत! सदा । तस्य घस्तुनिवृत्तिस्तु भ्राध्तेरपि तर्दावनाम्‌ ॥२८७८।॥। 

न खलु केश।दिषु दरशतमस्ति । तथापि तदार्थतया भवत्येव वृत्तिः। यत्रास्ति तत्र 
प्राप्तिस्ध्यश्न नेति नि्णंय'। न च स्वभावहेतो प्रत्यक्षे कायंहेतो च॒ वस्तु गह्यते । क्षगृही- 
तस्यव सर्वत्र प्राप्ते:। भावि हि वस्तु प्राप्पम्‌ । न च॒ स्वरूपं कथन्तस्य ग्रहणम्‌ । भावि- 
रूपेणव गहयत इति चेंतू , न, तथा5प्रतीतेः। अथाषि भाविरूपेण प्रतीयते। तथापि 
वदष्पयथाप्रतीतमण्यथोत्पत्तिमन्न स्थात्‌ । सामान्यस्य प्रतीतिरिति चेत , सामाध्यस्य 
प्रतीती विशेषस्ष कथम्प्राप्ति:। स्थितत्वाच्चेत , न हि सामाध्यं विशेषवस्त्वस्तरेण 
भवत्ति | धूघादिकमेव तहि लिड्गंं वस्त्वन्तरेण न भवतीति तत एवास्तित्वमिति कि 
सामान्येनासामान्यप्रतीतिम्रत्तरेण कथम्प्रवत्तंते। लिझ्भप्रतीतावेब प्र्वत्तिष्यते । अन्य- 
प्रतीतो कथ पन्‍्यत्र प्रवत्ति:। सामान्यमप्पन्यदेवेति समानो दोष!। नेकान्‍्तेनाध्यत्सामा- 

9 . वातिकालक्कार-व्याख्या कि 
वस्तुसंस्पर्शी हैं। उसके पश्चात्‌ वस्तु में किसी प्रक्नार का सन्देह नहीं रह जाता, इससे . 
यह निश्चित हो जाता है कि कार्य हेतु से भी केवल व्यवहारमात्र की सिद्धि होती है, 
बस्तु की सिद्धि नहीं । 

स्वभावहेतु ' अय॑ वृक्ष: शिशपत्वात्‌” इत्यादि में वस्तु का साधक होता है। 
कार्यहेतु से अदृष्ट की प्राप्ति केसे होगी, केवल हृष्ट हो जाने मात्र से अर्थ की प्राप्ति 
नहीं मानी जाती, भ्ान्ति से भी वस्तु की निवृत्ति देखी जाती है ॥३८८॥ 

केशोण्डुकादि स्थलों पद वस्तु के न होने पर भी ज्ञानमात्र के आधार पर प्रवृत्ति 
हो जानें पर वस्तु की प्राप्ति नहीं होती । निष्कष यही निकला कि जहाँ वस्तु है, वहाँ 
उसको प्राप्ति होतो है और जहाँ वस्तु नहीं, वहाँ उसकी प्राप्ति नहीं होती । शिशप- 

त्वादि स्वभाव हेतु के सभान धमादि काय हेतु में सामान्य तत्व न होने के कारण 
प्राप्त नहीं होगा । 

यह पहले भो ऋहा जा चुका है कि वस्तु के गुृहीतक्षण की अश्राप्ति नहीं होती 

तो अनन्तर सन्‍्तति के अगृहीतक्षण की ही प्राप्ति होती है। सदेव भावी वस्तु प्राप्त 
होती है। भावी का कोई स्वरूप नहीं, उप्तका ग्रहण कैसे हो। भावीरपेण ग्रहण नहीं 
साना जा सकता, क्योंकि ऐसी प्रतीति भी नहीं होतो। अन्यथा -प्रतोतपदार्थ ध््यथा 

उत्पत्तिमानु नहीं हो सकता । सामान्यतः भावी वस्तु को प्रतीति होने पर भो विशेष 

में प्रवृत्ति का निर्वाह नहीं हो सकता । धूमादि लिज्ों का भो समब्रन्ध सामान्‍य के साथ 

ही होता है, विशेष के साथ नहीं । सामान्य प्रतीति के आधार पर विशेष में प्रवृत्ति 

नहीं हो .सकतो, क्योंकि अन्य की प्रतीति से अन्येतर-प्रवृत्ति नहीं हो सकती । सामान्य... । 

तत्त्व भी विशेष से अन्य है, तब पुव॑ंदोष बना रहता है । यदि सामान्य नियमतः भिस्त 

नहीं है तब भी यह दोष प्रसक्त होता है कि सामान्य पदाथे हो गृहोत होने के कारण 

प्राप्य होगा, विशेष नहीं | यदि साम्ताध्य विशेष से झभिस्न है तब धूम के द्वारा वि 2 


सभाषय प्रसाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेदः २ 
क्वचित्‌ तदपरिज्ञानं, सच्शापरसम्भवात्‌ | 
आन्तेरपश्यतो भेद मायागोलकभेदवत्‌ ॥ १०४ ॥ 
गृहीत होने पर भी कहीं-कहीं साम!न्‍्य का परिज्ञान इसलिए नहीं हो पाता कि 
पृेक्षण के अनन्तर ही सदश अपर क्षणों की निरन्तर उत्पत्ति हो जाती है, अत वहां 
अलात-चक्र के समान 'स एवायम्‌” 'एको5यम्‌'--इस प्रकार भ्राध्ति हो जाती है ॥१०४॥ 
कनाडा 5 | बातिकालदूार: 


५७२ 


न्यम्‌ । यद्येवम्‌-- 
सामान्यप्रहण5थंस्य तदेव ग्रहणम्भवेत्‌ । तथा सति न संदेहो शहीते स क्थम्भवेतु ॥२५९॥ 


. सामान्‍्यरूपेण ग्रहणन्न विशेषरूपेण (इति) चेत्‌ , विशेषरूपे कथम्ध्रवत्तंते | तदपि 
गहीतमेवेति चेत्‌ , किम्रथम्प्रवत्तते । प्राप्त्यर्थमिति चेत्‌ , ननु सापि प्राप्तिः स्वरूपप्रति- 
पत्तिरेव सांधि यदि जाता झिमथम्परवत्तते । क्रेनचिद्रपेण प्रतिपत्तिः केनचिश्तैति चेत , 
भेन रूपेण प्रतीतिस्तेव न पर्त्तंते व्यथेत्वात्‌ । येच च न, तेनापि नाशक्ते: । न च प्रति- 
पन्ने सन्देह:, नाप्यप्रतिपन्‍्ते, उभथरूपसंस्पर्शरूपत्वात्‌ सन्देहस्य । सामान्य विदेषयोरेक- 
रूपत्वादप्रतिपन्‍ने5पि विद्येषे प्रव्तंत इति चेत्‌ , , अविषयीकृतेड्योगात्‌ । न च प्रति- 
पत्नेनाप्रतिपन्नस्यकत्वक्चिति प्रतिपान्तिमू । अतिपन्‍नेकत्वम्प्रत्येति नाप्रतियन्‌ | अथापि 
कालान्तरे प्रत्येति | कालान्तरे न प्रत्यक्षत्नानुमानमिति प्रतिपादितम्‌ । 

ननु यदि वस्त्वचित्यत्वादेकडगृहीतमेव स्वात्मना कथन्तस्थानुमेयत्वम्‌ | ब्यव- 
हियमाणतया चेत्‌ , कंस्मात्‌ स एवं निश्चयों न भवति व्यवहारात्मा। नेंदमुत्तरम। 
यतः--क्वचित्तदप रिज्ञानमिति । 

न खलु मायागोलके भेदस्त्न न प्रतीति: । तथापि सहशत्वात्‌ तदस्तरेण स एबाय- 

वातिकालछ्टा र-व्या ख्या 

के ज्ञान होने पर “क्ौहशोउयमग्नि:” इस अकार का सनन्‍्देह जो होता है वह ॒कंसे बनेगा 
॥२८९॥ भर्थात्‌ सामान्य ग्रहण से विशेष का ग्रहण होता है था नहीं ? यदि नहीं तब 
विशेष में प्रवृत्ति केसे ? यदि विशेष का भो ग्रहण हो जाता है तब विशेष में प्रवत्ति 
किसलिए | यदि विशेषतः स्वरूपोपपत्ति के लिए, तब वह भी प्राप्त ही है। यदि कहा 
जाय केनचिद्रूपेण प्रतिपत्ति होती है और कैनचिद्रूपेण नहीं, तब जिस रूप से प्रतीति 
होती है उस रूप से प्रवत्ति नहीं । फलत: प्रतिपत्ति व्यर्थ है। भौद जिस रुप से प्रतीति 
नहीं उस रूप से प्रवृत्ति में सामथ्यं नहीं आता । सन्देह न तो प्रतिपन्‍्न में होता है और 
न अप्रतिपन्‍्न में, क्योंकि सन्देह उभयरूप संस्पशि होता है। यदि कहा जाय सामाश्य 
और विशेष की एकरूपता होने के कारण अप्रतिपरन विशेषरूप में भी प्रवृत्ति हो जाती 
है तो ऐसा नहीं कह सकते । क्योंकि अविषयी कृत पदार्थ में प्रवृत्ति नहीं होती। प्रत्ति- 
पन्न के साथ अप्रतिपन्न को एकता संभव नहीं, इसका प्रतिपादन किया जा चुका है। 
कालाध्तरीय पदार्थ की कालान्‍्तर में न तो प्रत्यक्षतः और न अनुमान से प्रतीति हो 
सकती है, यह भी कहा जा चुका है । 

शंका--व क्नया दि वस्तु क्षणक और अनेक हैं और महानसादि में एक व्यक्ति 
गृहीत है, तब पव॑त में सर्वात्मना अग्नि का अनुमान क्योंकर होगा ? इस प्रइन का 
उत्तर यह है कि जब 'सोथ्यं बह्चि-” -इस प्रकार एकत्य-व्यवह्वार होता है, तब उसमें 
एकात्मता ही क्‍यों न मान ली जाय ? 
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वातिकालद्ूारः 
मिति प्रतीतेन्ने भेदव्यवहार:। ननु यद्यपि स एवायमिति प्रतीतिथ्राष्ता, दहानस्तु पुन- 
रभ्रान्तमेव कथन्न भेदप्रतीति: | अथ तिरस्कृता सती प्रतीतिरष्यप्रतीतिरेव कार्यंतः। 
न तिरस्करणन्नामास्ति स्वरूपसंवेदनयोवेंदनयो: । परस्पण्परिहारेणावस्थात्ताद द्योरवा 
परस्परन्ति रस्करणमिति प्राप्तम्‌ । 
अन्योग्यपरिहारंण व्यवस्थिता चेत्‌ तिरस्क्रिया ॥ 
अन्योन्य परिहारस्प समानत्वन्द्रयो रपि ॥ २६० ॥ 


यथव विकल्प: स्वरूपसंवेदनात्माइनु भवतो भिन्न इत्यनुभवस्य तिरस्कारकारी | 
तथानुभवो5पि विकल्पस्य स्थात्‌ ) अथेकत्वे सप्रासक्तचेतनस्य भेद बुद्धिरिव नोपजायते । 
तथा सत्यनूभव एवं नास्तीति कस्तस्य तिरस्काराथ:। श्षत्रोच्यते-- 
भिन्नन्तत्युवंकं वस्तु न पश्यति विनाहत: ॥ नित्यश्वाध्यवधायाज्च नित्ममेवेति मन्यते ॥२६१॥ 
पूवक॑ वस्तुदशंनच्च व्यतीत तदिदानीं व्यवहत्तंव्यमेव केवलम्‌। व्यवहारक्न 
नित्यतया । ततः कथन्तेनातोतेन दर्शनेतास्थ तिरस्कार: विष्रीताधष्यवसायस्तु तदानों- 


वातिकालद्ूार-व्याख्या 
समाधान-व्यवहा रत: केवल एकता का भ्रम होता है, वस्तृत: एकता नहीं ॥ 
माया-गोलक ( अलातचक्र ) में भी ध्यान से देखने पर भेद की भीं प्रतीति होती है। 


तथापि सह॒श सन्‍्तान-प्रवाह के कारण “स एवायम्‌”--एऐसी अभेद-प्रतोति होती है, 
भेद-ग्यवहार नहीं हो पाता । 


शंका-- यद्यपि “स एवायम्‌”--ऐंही प्रतीति भ्रमात्समक है किन्तु स्वलक्षण-दरशत्त 
तो अश्रान्त है, इसके आधार पर भेद-भाव क्‍यों नहीं होता ? यदि कहा जाय प्रत्यभिज्ञा 
के द्वारा तिरस्कृत (बाधित) होने के कारण वह दरशन भी अदशंन ही है, तो एंसा 
नहीं कह सकते, क्योंकि नित्य प्रमात्मक दर्शन का भ्रम से कभी तिरस्कार सम्भव 
नहीं । यदि फिर भी तिरस्कार माना जाता हैं, तब भन्धकार ओर प्रकाश के समान 
परस्पर दोनों का एक-दूसरे के द्वारा बाध हो जाने पर शझ्भेद-अत्रम भी नहीं होना 
च।हिए। दो समान बल के प्रमाणों से अध्योव्न्य-बाधपुर्वक व्यवस्था देखी जाती है । 
दोनों में समान बाध्य-बाघक भाव मानना उचित है ॥॥२६०॥ जैसे भेद-विकल्प स्वरूप- 
संवेदनात्मक अनु भव से भिन्‍्न है, अत: उसका तिरस्कारक है। वसे ही अनुभव भी 
विकल्प का तिरस्कारक होगा । यदि एकत्व में समासक्त होने के कारण पुरुष को 
भेद-ब॒द्धि हो उत्पन्न नहीं होती । तब बाध्यमान अनुभव होता ही नहीं, बाघ या तिर- 
स्का किसका होगा ? 
समाधान--प्रथम क्षण और द्वितोय क्षण का भेद-दर्शन न तो प्रथम क्षण में हो 
सकता है और न द्वितीय क्षण में, क्योंकि प्रथ्रप्त क्षण में द्वितीय क्षण भादी थोर द्वितीय 
क्षण में प्रथम क्षण न हो चुका होता है । अनादि संस्कारों के आधार पर वस्तु का 
नित्यत्वाध्यवत्चाय निव्यता ही मानता रहता है २६१॥ अर्थात्‌ पहला वस्तु-दरशशंन 
अतोत होने के कारण इदानीम्‌ (द्वितीय क्षण में ) केवल अभिछाषा का विषय रह जाता 
है, व्यवहार में तित्यता व्याप्त है । तब अतीत दशंन के द्वारा इसका तिरस्कार होगा ! 
विपरीत व्यवहार तो उस समय भो है, फलत: “स एवायम”--ऐपा ही 


लोग व्यवहार करते रहते हैं। यही उस स्वरूपानुभव का तिरस्काण है. कि उसके 


्ब्क 


छू 


' ऊकी, कं 
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तथा हलिड्डमाबालमसंश्लिशेत्तरो दयस्‌ । द 
पश्यन्‌ परिच्छिनस्येव दोपादिनाशिन जन! ॥ १०५ ॥ 
जहाँ पर कारणाभाव के कारण सद्शापरापर सन्तति की उत्पत्ति नहीं हो 
पाती, वहाँ 'स एवायम्‌'--ऐस्ी प्रत्यभिज्ञा न होकर नाश की दीपादि में स्पष्छ नाशो- 
पलब्धि आबाल-ब॒द्ध प्रसिद्ध है ॥ १०५ ॥। 
वातिकालदडूा रः 

मस्ति | ततः स॒ एव व्यवहाश्यति लोकम्‌ । तत:ःस एवं तस्थ तिरसक। रो यस्तदन्‌ रूप- 
व्यवहाराभाव: परस्परभेदेनानुपकक्षणात्‌ । ततो मायागोंलकस्थेव द्वितीयादिक्षणस्य 
भेदेनानपलक्षणत्वात्‌ स एवायमिति व्यवहार: । तथा हिं--तथ। ह्यलिज्भुमावालमित्ति | 

ननु माया गोलकादौ भेद: परिगृहयत एवं निरूपणतों निरूपरणन त्वेबं क्षणिकता। 
तदप्यंसत्‌ | तथा हि--अतादवस्थ्यं दिनाशो5नित्यतेति च॒ व्यपदिश्यते । न चर प्रदीपा- 
दीनान्तादवस्थ्यमपि तु परापरतेलोपादानजम्यम्वाता परापरेव श्रदीपज्वाला केय्लन्तु 
साहश्यातु समानसामग्रीतों वा स एवायमिति व्यवहार: । नम्वेक्देव त॑लजनित एक 
एवासौ प्रदौपज्वालावितार: । नेतदषि सम्यक्‌ | यत:-- 

यदि प्रथमप्तम्परातमात्रादुत्वन्न एवं सः । कालान्तरस्थायित॒या वृधा तलादत: परम ॥२६२॥। 

न खलू प्रथमतेलादिसामग्रीसम्पातमात्रतः सकलकालकलापव्या पिनी प्रदीपादा- 
व॒त्पत्तिमंति तततः परं स्थालभूतलतेलानलजालसमवंधानं कथशच्चिदर्थम्पुष्णाति | निष्प- 
त्तरपराधीनस्वभावत्व॒ातु । अथ निध्पन्नस्यापि कालान्तरव्यापिता तेलाचनुृवत्त॑मान- 
स्येव नान्यथेति चेतू, न, कालान्तरस्थायितयवोत्पत्ते:। भअक्वालान्तरस्थायिच्रस्तु पश्च।त्‌ 


वातिकालद्धा र-व्या ख्या 

अनुरूप भेद-व्यवहार नहीं होता । स्वलक्षणठत्त्व-भेद से उपलक्षित (युक्त ) नहीं हो 

पाता । परिणाम यह होता है कि “स एवायम्‌”--यह व्यवहार चालू रहता है । 
मायागोलक आदि (अलातचक्र) चक्रावयवों का भेद ध्यान देने पर प्रतिभात 
होता है किन्तु क्षणिकता का प्रत्यक्ष कदापि नहीं होता । ऐसी धारणा नितान्त असत्‌ 
है । क्योंकि प्रत्येक घटादि वस्तु अतदवस्थ तत्तत्स्वरूप अन्यथाभाव में देखी जाती है । 
यही क्षणिकता है | प्रदीपादि में भी तलसन्तति के अनुरूप ज्वालासंतति भी प्रवाहित 
है | प्रत्येक सन्‍्तानी का भेद जद अतद्‌ अवस्थता और क्षणिकता भी अनुमभूत होती है 
किन्तु अत्यन्त साहइ॒य' के कारण 'स एवं अयम्‌” ऐसा व्यवह!र हो जाता है। एक ही 
तलमात्रा से उत्पन्न एक ज्वाला मानना उचित वहीं, क्‍योंकि यदि पूर्व तंलमात्रा से 
समुत्पन्न एक ही ज्वाला कालान्तर स्थिर मानी जाय दब दीपक में ओर तेलसिश्वन 
की आवश्यकता नहीं रहेगी, किन्तु देखी जाती है ॥२९२॥ प्रथम तंलादि सामग्री 
सम्पतिमात्र से सकलकालकलाव्यापी एक प्रदीप-ज्बाला का उत्पादन मानने पर 
तैलान्तर की आवश्यकता नहीं रह जाती । यदि दीपज्वाला ही इसी प्रकार की मानी 
जाती है जिसमें तेछान्‍्तर की आवश्यकता बनी रहती है, तब उसे स्थायी कहना 
कदापि संगत नहीं होगा । कालान्तर स्थायी ज्वाला के लिए तलान्तर की आवश्यकता 
नहीं, अपितु व्यर्थता ही है, यदि तंछान्‍्तर से ज्वाब्वान्तर की उत्पत्ति मानी जाती है 
तब वहों अनित्यता आ जाती है । स्थिर दीपज्वाला का ग्रहण एक बार के चक्षुसम्पात , 
के द्वारा ग्रहण हो जाता हैं पुनः उसकी क्या आवद्यकता। प्रत्येक क्षण का वह्शेन 
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मावश्वभावशृतायामपि छक्तो फलेडडक्।। 
(६. स् 
अनानन्तयंतों मोहो बविनिश्चेतुरपाटवात्‌ ॥ १०६ ॥ ४ 
जँसे बीजादि भावपदार्थों में अंकुरादि-जनन शक्ति का ग्रहण पुरुष को इसलिए 
नहीं होता कि उसमें वह अपटु है। उसका मोह अज्ञान प्रतिबन्धक है उसी प्रकार 
क्षणिक पदार्थों में अपरापरोत्पत्तिक्षण के दर्शन की अयोग्यता गहने के कारण स्थिष्ता 
का भ्रम हो जाता है॥। १०६ ॥ 
जे ८ ५5 ५ 
तस्यव विनिवृत्यथं भनुमानोपवर्णनमू | 
ड्यूवस्यन्तीक्षणदेव सवोक्ाशन्‌ सहाधिय। || १०७ ॥ 
'सेयं दीपज्वाला' इत्यादि एकत्वश्रम की निव॒ृत्ति करने के लिए ही संवादी 
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वातिकालडूर: 


तैलादिसामग्रया न किच्चित्‌ कत्त दक्यमिति व्यथेता स्यातु। अन्पस्योत्पादने संवानि- 
त्यता । तथा च यद्यप्ताव त्पन्न: सर्वात्मवा गृह्यते | चक्षरादिना सर्वात्मना तस्य ग्रहण- 
मिति व्यर्थंतैव चक्ष्रागमनुवत्ततस्थ । अथापरापरदर्शनेव कालान्‍्तरस्थायिता ग्रहणेत 
वा | तथा सत्ति पराप रदर्शनातां विच्छेदादिकेतापि न कालान्तरस्थानग्रहः। ग्रहणस्य 
तु कालान्तरस्थानवत्त्वे सक्देध तथ। ग्रहणमिति तदव चक्षरनुवत्तेनं वथेति प्राप्तम्‌ । 
तस्माद दर्शनस्य न पूर्वापण्स्वरूपग्रहणमीषदपी ति क्षणमात्रकमेव घप्रतिभासते । 

अथापि स्यात्‌ | स एवं पूर्वापबहितों वस्तुस्वभाव आयतो भविष्यति | तदसत्‌ । 

कालवेष्य॑ सक्नद्‌ रष्टी स्पाच्च्रेतु सघंस्तथा भवेत्‌ । दशेनस्पानुवृत्यव फालदेन्य॑म्प्रतीयते ॥॥२९३१॥ 

यथा यथा दरश्शातमपरापरम्प्रबन्धनोपजायते तथा तथा दीघेकान्ताम्परत्येति 
साध्यथा | मे व सकृदेव प्रतिपत्न॑ कालादिदीबंतया दीघंम्‌। तस्प्राद दर्शनं क्षणिकतामेव 
प्रध्येत्ति । यदि क्षणिकतेव प्रत्यक्षेण परदिच्छिद्यते स्वरभावभूला, कथम्परिच्छिद्यमानताया- 
मपि व्यामोहा । अन्रेदमुच्यते --भावस्वभावभूतायामपीति। 

यथा खलु शक्ति: परिच्छिन्नापि न निश्चीयतैउनन्‍्तरं क्ार्यमहष्टवता । यतो हि-- 
तस्येष विनिवत्त्यथमिति । 

वातिकाल छू र-व्या ख्या 

विभिन्‍त्र ज्वालाक्षणों का ही ग्रहण करता है, अन्यथा सकृद दशंन के द्वारा जिस वस्तु 
का ग्रहण हो गया उसके लिए चक्षु का अनुबतंन व्यर्थ हो जाना चाहिए। परिशेषतः 
हृश्य ओर दशंन की क्षणिकता पयंवसित्त होतो हैं। यदि सकृद दर्शन मात से काल- 
दीघेता सम्पन्न हो जाती है तब पूर्वद्शन की अनुवृत्ति मात्र से दीघकालता की प्रतीति 
होनी चाहिए ॥|२६३।। ः ह 

वस्तुस्थिति यह है कि दर्शंनधारा की निरत्तरता दीघेंकालता का प्रत्यायक है 
अन्यथा नहीं, केवल एकक्षणमात्र के दशंन में दीघंता सम्पन्न नहीं हो सकती, अतः 
दान दुश्य की क्षणिकता का बोध दीघेता के रूप में किया करता है। यदि प्रत्यक्ष 
के द्वारा क्षणकता ग॒ृहीत हो जाती है, तब परिद्िद्यप्तान वस्तु के विषय में एकता का 
भान कसे । इस प्रदन का उत्तर दिया गग्रा है “भावस्वभाव” इत्यादि से । जैसे किसी 
कार्ये की शक्ति भापातत: गृहीत होने पर भी अनश्तर कार्य को त देखकर निश्चित 


नहीं होती, पश्च।दृर्शक्ष से ही विविध व्यामोह निवृत्त होता है अनुशान की प्रवृत्ति 
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लिखुक अनुमान का वर्णन 'निश्चयादेव मनसोः” इत्यादि वारतिक में किया गया है। जो 
योगिगण विपरीताध्यक्साय-रहित वस्तुदशी हैं बे पदार्थ का स्वरूप दर्शनमात्र से 
निषेध कर लैते हैं । 
९ ः ४५०८: 
व्यावृते सबतस्तस्मिन्‌ व्यावृत्तिवनिबन्धना। ! 
बुद्धयोड्थे अवतेन्तेडमिन्ने शिन्नाथया इब ॥ १०८ ॥ 
यथा जोदनमाख्याब्च सोड्सति भ्रान्तिकारणे । 
प्रतिमा) प्रतिसन्धर्त स्वानुरूपा३ स्वमावत)॥ १०९॥ 
यद्यपि वस्तु एक है तथापि वह सजातीय विजातीय अनेंक पदार्थों से ध्यावृत 
होने के कारण अनेकाक्षार वेसे ही हो जाती है जसे विभिन्नाश्रय में प्रतिबिम्बित एक 
पदार्थ ॥१०५॥ प्रत्येक पदार्थ अपने ( चोदन ) संकेत के अनुरूप एक ही सरुत्री माता 
दुद्ठिता आदि रूपों में प्रतीत हो जाता है । इसी प्रकार का अभ्राध्तिकारण न होने पर 
अपेक्षा निबन्धन अनेकाकारता प्रतीति सम्पन्न हो जाती दै ॥!१०६॥ 
छत जात  बांतिकालद्धारः 
दर्शनेउपि पर्वाका रतया भावस्य' व्यामोहो5म्याघवरजितस्य । ततो न निश्चय: । 
ततो व्यामोहव्यावत्तनायानुमानम्प्रवत्तिमंत्‌ । येपान्तु पुनरभ्यासपाटवादयो निश्चयस्प 
हेतव:ः सन्ति ते महामतितमत्र शक्त: यः अध्ियवसायादशंनमरात्रकादेव । तस्मात्‌ सामान्‍्य- 
माश्रयसिद्ों सामान्य सिद्धमेव यत्र न व्यामोहः | यत्र तु व्यामोहो5स्ति तत्रानुमानम । 
कथर्न्ताह वस्तुन एकल्वात्‌ तदनुसारिभिविकल्पेरपि तानाधमंता व्यवध्थाप्यते | न हि 
नीलानुमवानुस।री विकल्पः पीताध्यवसायस्वभाव:। अत्रोत्त रम्‌-व्यावृत्तेः सबंतस्त- 
स्मिन्निति | 
सजातीयविजातीयब्यावृत्तिभाजी हि जगति जन्मभूत:। ते यतो यत्तो ध्यावत्तंष्ते 
ततस्ततों भेदमवधिभेदोपकछल्पितं तन्तपुषरदानमादाय नानाधर्माण: प्रतीयण्ते। यदि 
सवंतो ध्यावृत्तिमन्‍्तों भावा: कथमेकयेव हेलया सकलव्याव॒त्यनिश्चयः । भ्राध्तिकारण- 
सखद्भावादिति ब्रूम: | पूर्वंहष्टस्य विस्मरणात्‌। न हि पुृवृदृष्टर्थ तथेव विषयीकरणे 
व्यावत्त्यनिश्रयः । तथा हि-- 
वातिकालडूटा र-व्याख्या 
विशेष रूप मे व्यामोह निवर्तिनी ही मानो जाती है। जिनके पास अभ्यास-पाटवादि 
व्यामोह-निवाश्क साधन होते हैं ऐसे महामति महापुरुष अपने क्षणमात्र के दशंन से 
व्यामोह का विध्वंसन कर डालते हैं | अतः सामान्य जहाँ सिद्ध हैं वहाँ व्यामोह नहीं, 
जहाँ ष्यामोह है वहाँ अनुमान प्रवृत्त होता हैं । जब कि वस्तु एक हैं तव वह एक वस्तु 
अनू सारी विकल्प के द्वारा नाना रूपों में व्यवस्थापित क्योंकर होगी। नीलानुसारी 
विकल्प कभी पीताध्यवताय नहीं हो सकता | इस अनुपपन्चि का पह्चिहार करने के 
लिए कहा गया है व्यावत्ते: स्वेत:” इत्यादि । आशय यह है कि जगत्‌ में उत्पन्न होने 
वाले सभो पदार्थ अपने सजातीय विजातीय पद्दार्थों से व्यावत होते हैं। भेद अधधिभूत 
उपकल्पित पदार्थ धर्मों को लेकर नानाधमं प्रतीत होते हैं । जो पदार्थ सवंतः व्यावत्त 
हैं उसकी एक काल में व्यावृत्ति क्यों नहीं हो सकती, इसका ७त्तर है--' अञ्रान्तिकारण- 
सदुभावात्‌ ” पूर्व हष्टवस्तु का विसमरण इसका मुख्य कारण है, अनु भूत वस्तु का स्मरण्‌- 
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सिद्धो5त्राप्यथवा ध्यंसो लिझ्ञादतुपलम्भनात्‌ । 


ग्राग्भूर्वा हभ्वन्‌ सायोइनित्य इत्यमिधीयते ॥ ११० ॥ 
क्षणिकत्व वस्तु का ध्वंसकक्षण है खन्ुपलब्धिलिज्भगुक अनुमान के द्वारा उसको 
बगति होती है, क्योंकि क्षणिक या अनित्य पदार्थ उसे ही कहते हैं जो पहले तर होकर 
हो, इस प्रकार की अनित्यता ध्वंस को छोड़कर ओर कुछ भी नहीं ॥ ११० ॥ 





वातिकालस्कारः 
निश्चयो द्यमुभूतस्प तथव सम रणोदय: | विपयंश्ोसल्यथा दाद संदेहश्वछने दयो:॥२९४॥ 
तानुभुतस्य तथव स्मरणनिश्चयाभावः । अयमेव निश्चयों यत्तथंव स्मरणम्‌ | 
अभ्यासतर्च तथेव स्मरणात्‌। तस्मादम्यासवतामीक्षणान्तरमेव निश्चय: । अन्यथा 
स्मरणनिवारणायानुमानमिति स्थितमेतत्‌ । अपरः प्राह--पिद्धोब्च्राप्पथवेति । 
उदयव्ययानुषद्धिणो हिं सवृंभावा:। उदय: प्रत्यक्षविधिसाधकानुमानसाध्य 
व्ययश्राभावः । सोअ्तुपलब्धिसाध्य:। यावात््‌ प्तिषेध: सर्वोच्चुपलब्धिसाध्य इति । 
नापषट: प्रतिषेघस्य साधनोपाय: | ननु नित्रताभावस्वभावभूता विधि: साधकेनंव प्रमा- 
णन प्रतीयते । तेदमस्ति । मे स्वृभावमात्रकादेवानित्यता । श्रपि तु-प्राग्‌ भत्वा 
ह्यभवन्निति । 
भत्ता यो ने भवति सो$न्त्यों न भवनमात्रत: । स चासावोडस्यत्राप्यनुपलब्धि- 
साधक: । नब्वस्य वादित उभयान्तत्यवधाधिका सत्तेवानित्यता नाभावलक्षणा।। उभया- 


किकाकाक्ाधा जज वातिकालद्धार-व्याख्या 
जन्य बसा ही निश्चय होता है, अन्यथात्व अभ्रान्ति के विपरीत निरचय भी दोनों 
स्वभावों के विचलन से सन्देह हो जाता है ।।२९५॥ अनुभूत वस्तु का वेधा हीं स्मरण 
नहीं होता, वसे ही स्मरण का नाम निदचय कहा जाता हैं। अपम्यास के श्राधार पर 
वसा स्मरण हो जाता है। परिशेषतः अम्यासशील ध्यक्तियों का ईक्ष्णान्तर निम्रय 
कहलाता है । अन्यथा स्मरण का निवारण करने के लिए अनुमान का उपयोग होता 
है। जो लोग ध्वंस की सिद्धि अनुपलब्धि लिक्ल कैद्वारा सिद्ध करते हैं, अभिप्राय यह 
है कि सभी पद्ाथ उदय और व्यय की संतति में प्रवाहित रहते हैं, उदय या उत्पत्ति 
प्रत्यक्षमाव-साधक अनुमान के द्वारा होतो हैं। उत्तका व्यय अभाव है। वह अनुपलब्धि- 
गम्य है। क्ष्मस्त प्रतिषेव अनुपलब्धिगम्य साना जाता है, क्योंकि प्रतिषेध के साधन 
का अन्य कोई ओर उपाय नहीं है। 

प्रशन--अनित्यता विधिप्ताध्क प्रमाण के द्वार। हि क्‍यों सिद्ध नहीं होती ? 

उत्तर-स्वभाबमात्र से अनित्यता घ्िद्ध नहीं हो सकती, अपितु “भत्वा यों न 
भवहति सोउनित्य:” अभाव का साधक सदेव अनुपलब्धि होती है । 

प्रश्त--उभयान्त ( प्राग्माव और पश्चादभाव ) इन दो के व्यवधायक सत्ताक्षण 

गे कि क्यों न कहा जाय । उभग्र अभावों का सध्यसत्ता सप्ब्रन्ध अनुपलब्धिगस्व 

सह 

उत्तर --सत्तामात्र को अनित्यत्व नहीं कहा जा सक्नतता अध्यथा आत्मादि में भी 
असत्ता ब्रसक्त होगी । रूपादि पदार्थों के उभयभतान्त मध्य में अवस्थित सत्ता को 
अनित्यता कहना होगा । अभाव को छोड़कर उभयान्ततः: अन्य के पदाथें में अभाव । 
केवछ अनुपलब्धि से अवगमित होता है अस्य से नहीं । 2 ल्‍ 
७३ ॥ र5 ४ ८ 5 679% कक 
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अस्योभयान्तव्यवधिसत्ता सम्बन्धवाचिनी । 
अनित्यता श्रुतिस्तेन तावन्ताविति कौ स्मृतों ॥ १११ ॥ 
नेयायिक लोग जो अतनित्यता का अथे किया करते हैं--प्राग्भाव और पश्चादभाव 
के व्यवधायक मध्यपाति सत्ता-सम्बण्ध ही अनित्यता है, प्रध्यंस नहीं, उस नेयायिक से 
प्रदन किया जाता है कि वहाँ पर दो वे पदार्थ कौन हैं जिनका व्यवधायक सत्ता- 


सम्बन्ध हैं। १११।। 
प्राक्‌ पशचादभाषश्चेत्‌ स एवानित्यता न किस | 
पष्ठयाद्ययोगादिति चेदू अन्तयो! स कर्थ भवेत्‌ ॥ ११२॥ 
प्रागभाव हो यदि पश्चादभाव (ध्वंस) भनित्यता है, तब “घटस्य भअनित्यता'-- 
इस प्रकार षष्ठी का प्रयोग नहीं हो सहेगा, क्योंकि भाव और अभाव का संयोगादि 
सम्बन्ध नहीं माना जाता । उसी प्रकर प्रागभाव ओर ध्वंप्र--इन दोतनों भन्‍तों 
( अभावों ) का भी षष्ठब्यादियोग सम्मव नहीं ॥ ११२ ।। 
जेट को वातिकालडू:। र: 
न्तत्वच पूर्वापरान्‍नतयों । सत्ता च नानुपलम्भसाष्या तत्कथमेतत्‌ । अन्नाह--यस्योभया- 
न्तष्यवधिसत्तेति । 

न तावत्‌ सत्तामात्रमनित्यताउउत्मादी ना म्षष्पनित्ण्ता प्रस द्भ!त्‌ । रूपवेद ना दी ना खा- 
विशेषेण उभयभूतान्तमध्यमध्यासीता सत्ताउनित्यता वक्तव्या । न चोभयानन्‍्तता5उभ।वम- 
श्तरेण काचिदस्ति | अभावसज्मे च सोउ्सावानुरलब्ध्या गृहयते नान्‍्येन। तथा हि-- 
प्राक्‌ पश्च 'दप्यभावश्चेदिति । 

यदि प्रागभावप्रध्वंसाभावो मयाप्तव्यवधायिका सत्ताइनित्यता । स एवाभावो5- 
नित्यता किन्नेष्यते । यतो हि- षष्ठाद्यपोग।दिति चेदिति। 

यद्ययमभिप्रायों भावस्णानित्यतेति षष्ठ्यादियोगो न भवेद्‌ यद्यभावो नित्यता | 
अभावेन सम्बन्धाभावात्‌ । न हि भावस्याभावस्थ च संयोगसमवाय।दिलक्षण सम्वन्धो5- 
योंगात्‌ । 

विशेषणविशेषट्वसम्बन्ध: केन वार्यते । न स्यात्‌ सोःपीति चेंदेवमन्तयो: स कथम्भवेत्‌ ॥२६४५॥ 
वातिकालद्ूा र-व्या ख्या 

दंका- यह जो कहा गया कि अनित्यता अनुपलब्धि-गम्य है, वह क्‍यों ? जब कि 
अनित्यता का स्वरूप है--/अभूत्वा भवति'” ओर “भूत्वा न भवति”। इस प्रकार 
पूवंतन अभाव (प्रागभाव) और पश्चात्तत भाव (ध्वंस) के मध्य में व्यवध।नरूप सत्ता- 
सम्बन्ध क्षण है, वही अनित्यता का स्वरूप निदिचत होता है, वह प्रत्यक्ष-सिद्ध है। 

समाधान -- मध्यस्थ भाव का भाग ही यदि अनित्यता है, तब “भावस्य अनि- 
त्यता” इस प्रकार भेद-षष्ठी क्योंकर प्रयुक्त होगी ? यदि छभाव को अनित्यता माना 
जाता है, तव भाव का अभाव के साथ सम्बन्ध न होने के कारण सम्बन्ध-व्यव हार 
बयोंकर होगा ? अभाव के साथ “विशेषण-विशेष्यभाव” सम्बन्ध भी संयोग-समवा- 
यादि संबंध-प्रयुक्त ही मानना होगा । उनके न होने से वह सम्बन्ध भी नहीं बम 


सकता है ॥ २९५ || 
ध्क्ना-यदि विशेषण-विशेष्यभाव संबंध भी समवायादि अध्य संत्रंधों के 
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सत्तासम्वन्धयोध्रोंव्यादन्ताभ्यां न विशेषणम्र्‌ | 
अविशेषणमेव  स्यादन्तो चेत्‌ कायकारणे ॥ ११३ ॥ 


सत्ता-सम्बन्ध तो न्याय-मत में नित्य माना जाता है, अतः भावस्य प्रागभाव- 
ध्वंसा--इस प्रकार सम्बन्ध नहीं बन सकता, क्योंकि बित्य पदार्थ का अन्त ( नाष्ठ ) 
कसा ?॥ ११३॥।। 


असम्पन्धान्न मावस्य प्राशभाव॑ स वाब्छति। 
तदुपाधिसमाख्याने तेध्प्यस्य च न सिध्यत) ॥ ११४ ॥ 
भावाभाव का सम्बन्ध न हो सकने के कारण न्‍्यायादि-मत में प्रागभाव की 
घटादि भाव पदार्थ अपेक्षा नहीं करता, तब प्र।गरभाव-घटित कारणता भो अनुपपन्न 
हो जातो है। अतएव कार्यंता भी सिद्ध नहीं होती, क्योंकि जिसका प्रागभाव होता है, 
बही उत्पन्न होकर कार्य कहलाता हैं। प्रागभावासम्बन्धी कार्य नहीं और काये के 
भभाव में कारण का भी अभाव हो जाता है ॥ ११४ ॥। 
काजल आया वातिकालद्धारः 
यदि विशेषणविशेष्यभावे5पि समवाया दिसम्बन्धमन्त रेण नेष्यते । स तहि षष्ठ्या- 
दियोगो विशेषण विशेष्य भावों वान्तयो: सत्तया भावेन वा कथपुपपन्न| न्‍्तव्यवधि भूता 
सत्ता तद्विशिष्टा चेति वचनव्यक्तो । एवं हि--सत्तासम्बन्धयोरिति । 


उभयानन्‍्तव्यवधि: सत्ता सत्सम्बन्धो वा समवायलक्षणो$नित्यतेत्वि बचने नियमेन 
सत्तासम्बन्धयोरन्ताभ्णं विशेषणमम्यपगतम्‌ । न चेद॑ युक्तम्‌ । दयोरपि नित्यत्वाम्युप॒ग- 
मात्‌ | अन्‍्तविश्िष्टा हि सत्ता कथम्भवेत्‌ यदि सोल्ादब्ययवती | अथ स तन्न भावे सत्ता- 
सम्बन्धो वा न स्यथात्‌ ताम्यां विशेषणमेवरन्तहि स एवं भावस्तद्विशिष्लोइनिट्यः कि 
सत्तया । अग्पत्तिरेकात्‌ षष्ठी न भवेदिति चेत्‌ , सत्ताया अस्तित्वमिति कथम । किस्सध 
भावस्यानित्यतेति भावस्य' भागभावप्रध्वंसाभावीं तावेवानित्यता । ततो व्यतिरेकादस्ति 
व्यतिरेकविभक्ति: । अथ कार्यक्रारणयोरुभयान्तता । कारणमित्येको5न्तः कार्यमिति 
द्वितोय: | ताभ्याच कार्यकारणाम्यां सत्ताया: सम्बन्धस्य वा विशेषणं नोक्तः। भावे च 





वातिकालकछ्ूा र-व्या ख्या 

बिना नहीं बन सकता तब दोनों अन्तों (अभाव/ के साथ सत्ता या भाव का संबंध 
कैसे उपपन्न होगा, दोनों अन्तों की व्यवधानभूत सत्ता 'ततुविश्विष्टा” इस प्रकार कौ 
'विरुद्धाथंक वचनव्यक्ति उपपन्‍न! नहीं हो सकतो । 

दोनों अन्तों को व्यवधानभूतसत्ता या सत्ता का समवायरूप संबंध अनित्यता है 
ऐसा मानने पर सत्ता और संबंध का दोनों अन्तों के साथ विशेषण और विदोष्यभाव 
संबंध हो जाता है जो युक्तियुक्त नहीं, क्योंकि दोनों ही नित्य माने लाते हैं। उभयाश्त 
विशिष्ट सत्ता तभी हो सकती है कि जब कि वह उत्पाद और श्रवन्तवती हो । सत्ता या 
सत्ता संबंध से विशिष्ट भावपदार्थ अनित्य कंसे होगा ? अभेद में षष्ठी का प्रयोग नहीं 
होता । यदि ऐसा है तब “सत्ताया: अस्तित्वम” ऐसा प्रयोग क्योंकर होगा ? दूसरी बात 
यह भी है $ 'भावस्य नित्यता' प्रागभाव और प्रध्वंस को इच्ज्रित करती है,वे दोनों 
भिन्‍न होने के कारण पष्ठी विभक्ति का प्रयोग सम्भव हो जाता है। यदि ७भयानन्‍्त 
शब्द के द्वारा कार्य छोर कारण, इन दोनों का श्रन्तः लिया जाता है, भाव के साथ कार्य 


| 
| 
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सभाष्य प्रसाणवात्तिकश््‌ [ .परिच्छेदः २ 
सत्ता स्वक्वारणाश्लेषक्रणात्‌ कारणं किल । 
सं सत्ता स तल सब्बन्धों नित्यां कायसथेह किम ॥ ११५॥ 
*. भावपदार्थों का जनम कहा जाता है-क्षता (घमवाय) इलेष:। कार्य का कारण 
के साथ सम्बन्ध नित्य होता है, वह सत्ता और वह सम्बन्ध तब कायेता और छकारणता 


कैसी ? ॥ ११५॥ 
यस्याभाव! क्रियेवासों ८ बाव। आगमाववान्‌ । 
संम्पन्धानस्युपणमाशित्य विश्वॉसिंदयं तत)॥ ११६ ॥ 


जिसका अपने उत्पत्ति से पूर्व अभाव है, वही उत्पत्न किया जाता है, किन्तु 
सम्भव नहीं, का्यंता अनुपपन्न होने के कारण ही 


प्रदढ्क: * 


# ;, "रुक 


किसी भी भाव का प्रागभाव सम्बन्ध 
यह विश्व नित्य सिद्ध होता है ।॥ ११६ ।! 
कम वातिकालज्का रः 

कार्यका रणयो: सम्बन्ध: कार्यका रणभाव: सत्ताया: समवायलक्ष ण:। अचञ ध्चिबंधनम्‌-- 
अविशेषणमेवं स्यादिति । 

.. यस्य हि प्रागभाव: स्वका रणेन' सम्बध्यते । न च भावध्य प्रागभावेन सम्बन्धो$- 
भ्युपगम्यते । तदम्युपगमे, प्रागभावश्नध्वंक्षाभावावेवानित्यतेति प्रकतहानि: पक्षास्तर- 
समाश्रयणं च। तस्मादसम्बन्ध एवं प्रागभावेन भावरप । प्रागभावोपाधिथ्रायं समार्या 
विशेषः स तदभावे न स्थादिद्लायमिति । न च कार्य मन्तरेण कारणम्‌ । अथवा नान्येन 
प्रकारेण कार्यक्राश्णत्वाभाव: । यतः--पत्ता स्का रणाइलेषकरणादिति । 

._ : सत्तासम्बन्धकरणन हि कारणं स्वकारणसम्बन्धकरणेन च। स्वकारणं सम- 
वाधिकारणं समवायिका रणसमवेतं हि प्रायञ्ों वस्तृत्पत्तिमत्‌। न च सत्तासम्बन्धयो: 
कायेता | भावस्यापि' सम्बन्ध एवं सत्तया कार्यो नान्यथास्प कायता । स्वरूपेणेब का्यता 


चेत्‌ , च । यत्तो हि--यस्याभाव: क्रियेतासाविति । 


वातिकालदइूार-व्याख्या 
ओर कारण का संबंध सत्ता का समवाय' क्‍यों न होगा ? 
समाधान- उक्त शबद्चा का निराश “अविशेषणम” इत्यादि बातिक के द्वारा किया 
जाता है, अर्थात्‌ जिस पदा्थे का प्रागभाव छत्तक्े समवायी कारण से संबंधित होता है 
वह काय कहलाता है, कार्य के साथ प्रागभाव का सीवा संबंध नहीं माना जाता, क्योंकि 
उसे मानने पर “प्रागभावप्रध्वंसाभावावेव अन्त्यिता? इस प्रक्कतप्रसज्भः की हानि हो 
जंपती है-। पक्षान्तर का समाश्रयण हो जाता है, अत: प्रागभाव के स्षाथ भाव का 
संबंध सीवा नहीं होता । समवाय-विशेष प्रायभाव की उपाधि है, उसके अभाव में 
“इदम्‌ कार्यम्‌” ऐसा प्रयोग नहीं हो सकता, कार्य के बिना कारण नहीं हो सकता, अथवा 
अन्य प्रकार से कार्यक्रारणभाव की उत्पत्ति नहीं हो सकती, वरयोंकि सत्ता संबंधी पदार्थ 
को कारण माना जाता हैं। कारण शब्द से यहाँ सघ्वायी कारण का ग्रहण है। 
समवायी में समवेत काय की ही उत्पत्ति मानी जाती है। सत्ता और सत्ता के संबंध 
में का्यता सम्भव नहीं, सत्ता के साथ भाव का संबंध ही कार्य होता है, अतः सत्ता 
सुमवाय॑ में स्वरूपेण कार्यता क्यों नहीं ? इसका उत्तर है 'यस्याभाव: क्रिया? इत्यादि । 
अर्थात्‌ किसी भी भाव पदार्थ का अपने प्रागभाव जेसा संबंध नहीं होता.। अभाव 
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तस्मादनथोस्कर्दिन्योडिन्नाथा भिमतेष्वपि । 
शुब्देपु वाच्यमैदिन्यों व्यतिरिकास्पद॑ घिय।॥ ११७॥ 
फलत: अभान के साथ कोई वास्तविक सम्बन्ध नहीं बन सकता, केवल ब॒द्धि- 
परिकल्पित ही मानता होगा, अर्थात्‌ वास्तविक सम्बन्ध मानने पर दोष भसक्त होता 
है । अत: 'बीजस्थ अंकुर: इत्यादि व्यवहारों के समान “भावस्य प्राग्भाव: इत्यादि 
शब्दों के द्वारा परिकल्पित 'अनर्थास्क्षन्दिनी' बृद्धि के द्वारा वाच्यवाचक मर्यादा के 
अनुरूप व्यतिरिक्त जेसा प्रतोयमान सम्बन्ध परिकल्पित होते हैं ।। ११७ ॥। 


| नस ने जमाओिओलाा अओी भा -+ 7. 











वबातिकालदूार:ः 
न हि भावस्य कस्यचिदपि प्रागभावेन सम्बन्ध! | यद्याप नामाबसस्‍्तुत्वादसम्ब- 
न्धस्तथापि पूर्वमसाव विद्यमान एवं । तत: कार्यता भविष्यति । 
ननु यस्याविद्यमानतया सम्बन्ध: सो5विद्यमान: ) अन्यथा सवंभेवाविद्यमानम्भ- 
वेत्‌ । ततश्रास्ति प्रागभावेन सम्बन्ध इति प्राप्तम्‌ । त्त चाम्युपगम्यते | ततः सकलभेव 
नित्यञ्जगत प्रसक्‍तं कथन्तटये भावेन सम्बन्ध: | तदाह--तस्मादनर्थास्कन्दिय इत्ति । 
भिन्नो वा भवत्यभिन्नी वार्थस्तत् बुद्धिपश्किल्पित एवं सवंत्र सम्बन्ध:। बस्तु 
वस्तुनो यदि व्यतिरिक्तद्धू: सम्बन्ध: । व्यतिरेक एवेति चेत्‌ । यदि नाम व्यतिरिक्तन्तस्य 
क: सम्बन्धों व्यतिरेकस्य सवेत्र समानत्वात्‌ असम्बन्ध एवं न स्थात्‌ | तादात्म्यतदुत्पत्ति- 
लक्षण इति चेत्‌ । 
भ्िन्‍ने का घटना5भिन्‍ने कार्यकारणतापि वा। 
भावेउन्यस्य व्‌ विश्लिष्टो श्लिष्टो स्यातां कथन्तन तो ॥२९६॥। 
न खल्वभिन्नस्य सम्बन्धो द्विष्ठत्वात्तस्य कार्यकारणभावषो न स्यात्‌॥। तादात्म्य- 
लक्षणस्तु कथन्न स्थात्‌ । न तत्र सम्बन्धस्य कल्पितविषयत्वात्‌ । कल्पितो हि तत्र सम्ब- 
न्धिनौ भिन्नत्वे वादात्म्यलक्षण: सम्बन्धो नास्तोति सिद्धमेतत्‌। कार्यकारणभाव इति 





वातिका लछ्छा र-व्या ख्या 

अवस्तु होने क्षे कारण संबंधी नहीं हो सकता, तथापि पूर्वे में यह अविद्यमान ही होता 
है, अत: उसमें कार्यता का व्यवहार होता है। 

शंका--जिस पदार्थ का अविद्यमानता के साथ संबंध है वह अविद्यमान है, 
अन्यथा सभी अविद्यमान हो जायेगा, फलत: प्रागभाव के साथ संबंध प्राप्त हो जाता है, 
किन्तु वह अभ्युपगत नहीं, इस प्रकार सकल जगत्‌ नित्यप्रसक्त होता है । 

भिन्नाभिन्न विकल्पों की दुवंचनता यह मानने के लिए बाध्य कर देती है कि 
संबंध सवंत्र बुद्धि-परिऋल्पित होता है। वस्तु वस्तु से यदि व्यतिरिक्त है तो उसका 
संबंध क्‍या व्यतिरेक संबंध है, ऐसा मानने १९, व्यतिरेक को संबंध-विशेष कहना 
होगा--तादात्म्यतदुत्पत्तिज्पसंबंध' यदि कहा जाता है, तब प्रइन उठता है कि भिन्‍न 
पदार्थों की घटना (योजना) एवं अभिन्‍न में कार्यकारण भाव केसे ? अपने से भिन्न 
व्प्रतिरेक से भावपदार्थ दिलष्ठ या विश्लिष्ठ क्योंकर होगा ॥२६६॥ अर्थात्‌ अभिन्न 
पदार्थ का संबंध इसलिए नहीं हो सकता कि सबंध द्विष्ठ होता है। अभिन्‍तन में कार्य- 
कारणभाव नहीं हो सकता । अभिन्‍न में तादात्म्य संबंध एक कल्पत्तामात्र हैं। 22205 
और कारणता रूप भिन्‍न धर्मों के माध्यम से कार्यकारणभाव यदि माता जाता है तव॒_ 

- 5 


५5२ सभाष्य॑ प्रथाणवात्तिकम्‌ [ परिच्छेद। २ 


# - &« ७ खकान--ाक आछ-- अकरननमममकक+ सना । 


. वात्तिकालझ्कारः 
चेत्‌ , किमिदं कार्यकारणत्वन्नाम । अन्वयव्यतिरेकित्वमिति चेत्‌ ,न तस्य कल्पित- 
त्वात, | प्रत्यक्षतो5्ग्रहणात्‌ | तस्मात्‌ से: कल्पनानिमित एवायन्न परमाथे: । तस्मादसय॑ 
व्यतिरेकविभक्तियथाकथण्चित्‌ कल्पितं सम्बन्धमाश्रित्य प्रवत्तंते नापर! प्रकार इत्ति। 
प्रागरभावादिनापि भावस्य संवृत्या सम्बन्धो न परमार्थ न कस्यचित्‌ कैनापीत्येकान्त 
एप: । तस्माद्‌ योजनाद्‌ वर्णंसामन्ये न प्रमायान्‍्तरत्वं प्रमेयान्तराभावात्‌ । न च पुनः 
पुनरभिज्ञाने5निष्ठासक्ते: स्मृतादिवत्‌ । पुनरभिज्ञानं हि स्मयंमाणमेव । 
नन्विन्द्रियव्या पारानु विधानादविसंवादाच्च प्रमाणमेव कथमप्रमाणम्प्रत्य भिज्ञा- 
नम्‌ । न, इन्द्रियव्यापारस्य सन्निहितमात्रविषयत्व/त्‌ु । यदि सन्निहितमात्रविषयत्वड्ूथं 
स एवायमिति #त्वा प्रवत्तंते | नेतदस्ति | यस्मातु नस एबायमित्येव प्रेक्षावान्‌ प्रवत्तेते। 
समीहितफलप्राप्तिहेतु रित्येव वत्तते । यद्यपि स एवातौ तथापि थ॒ प्रवर्तन विषय: । अर्थ- 
क्रियासाधनविषया हि प्रेक्षवतां वृत्तद: । न च तेनेव साथेक्रिया साधनीया स्वकारणा- 
घीनशक्तयो हि भावास्तामन्यां वाउथंक्रियां च कल्पयन्ति नेकत्वभ।जनत्वेत । न चाथीे- 
क्रियासम्बन्ध: प्रत्यक्षविषयः पृवेदुष्टस्येव स्मरणातु । तदथेक्रियाकारित्वेन व स एवाय- 
मिति प्रत्ययस्य विषयो घ स्वरूपेण | पूर्व यदि दुृष्टत्वेन त्र ग्रहणे स्मरणमेव । इह 
योजने त्वनुमानन्तदथ क्रियायोग्यत्वमत्रापि । तदभेदोपचा रादेकत्वव्यवहा ९: । अविसंवा- 
ह॥008202878/%/ का, 


न अणाड बा 


वातिकालक्ा र-व्याख्या 
“किमिदं का्यंकारणभ।वत्व इस श्रकार का प्रशरच्च उजागर होता है। अन्वयव्य तिरेकी त्व 
को कार्यकारणत्व नहीं माना जा सकता, क्योंकि वह कल्पितमात्र है। प्रत्यक्षतः गृहीत 
भी नहीं होता । फलत: यह सब-क्रुछ कल्पना-निर्मित्तक ही श्रतीत होता है। षष्ठी 
विभक्ति का प्रयोग कल्पित भेद को लेकर ही हो सकता है, अन्यथा नहीं । प्रागभावादि 
के साथ भाव का संबंध भी सांस्कृतिक ही मानना पड़ता हैं । पुनः पुनः अभिज्ञान में 
स्मृतादि के समान सामान्यमात्र की कल्पना ही निहित होती है। 

“सोथ्य वह्तिः” इस प्रकार का ज्ञान अग्रमाण कंसे ? इन्द्रिय व्यापार का विधाबी 
होने के कारण उसे प्रमाण क्‍यों & मान लिया जाय । उसका उत्तर यह है कि इन्द्रिय 
व्यापार सदेव सन्निहित परामर्शी होता है, तब 'स एवायम! इस प्रकार का असन्निहित 
प्रत्यभिज्ञा प्रमाण कंम्ते ! उक्त अ्रश्न का उत्तर यह है कि उक्त स्थल पर प्रेक्षावान्रु व्यक्ति 
इसलिए अप्रवृत्त होता हैं, यह व्यक्ति वही है, अपितु अभीष्ट प्राप्ति का हेतु है, इसलिए 
प्रवत्त होता है ! यद्यपि वह वस्तु वही है किन्तु उसकी एकता भ्रवृत्ति का हेतु नहीं। 
अथंक्तिपाजनक पदाथ्थ विषयिणी हो प्रेक्षावान्रु की प्रवृत्ति होती है। भर्थक्रियासाधनता 
अपनी निश्चित सामग्री से जानी जाती है। 'छोथ्यं! इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा से नहीं । 
अर्थक्रिया संबंध भो प्रत्यक्ष का दिषय नहीं, भग्नि की देखकर पुूवंहष्ठ दाहादि-जनकत्व 
का ही स्मरण होठ हैं । दाहादिरूप अथे क्रिया का जनक होने के कारण, 'स एव' अग्नि 
की प्रतीति होती है । स्वरूपत: नहीं, पुवेंहष्ट स्वरूप स्मरण कहलाता है। प्रक्कत में 
अथंक्षियायोग्यत्व की कल्पना अनुमान के द्वारा होती है। एकत्व के द्वारा नहीं । 
अविसंवाद भी एचत्व निबन्धत नहीं कहा जा सकता, क्‍यों कि अनेकता होने पर भी 
अथेक्रियाकारित्व हो &कता है । अनवगत पदार्थों का भान भी अथंक्रियाप्रसतित्वेन 
हों जाता है, इसका निष्कर्ष यही है- प्रत्यक्ष और अनुमान को छोड़कर तीसरा कोई 





इलोक! ११८-११६ ] प्रत्यक्ष-परिच्छेंद! प्द३ 


विशेषप्रत्यभिज्ञानं _न॒ प्रतिक्षणभेद्त! | 
न या. विशेषविषय रृष्टप्ताम्येन तदुग्रहात्‌ ॥ १९८ ॥ 
अग्ति को देखकर धूमादि लिझ्भ क्रम से अनुमान करनें के पदरचात्‌ 'स एव क्षय॑ 
वह्निः' इस प्रकार का प्रत्यभिज्ञास प्रमाण नहीं माना जाता, क्योंकि भावपदार्थ प्रतिक्षण 
विनश्वर होता है । अनुमान के द्वारा हृष्ट अग्नि का भान नहीं होता, अपितु प्रारहृष्ट 
अग्नि के समानता के आधार पर सामान्य लक्षण अग्ति का हो अनुमान हुआ करता 
है, वह सामान्य लक्षण कल्पितमात्र है ॥ ११८ ॥ 


निदशन तदेवेति सामान्‍्याग्रहणं॑ यदि । 
निदशेनत्वात्‌ सिद्धस्य प्रभाणेनास्थ कि पुन।॥ ११९ ॥ 
प्रश्न उठता है कि जहाँ हृष्ठान्त ओर द्वाष्ठॉन्त का भेद होता है वहीं सामान्यतो 
हृष्ट अनुमान प्रवृत्त होता है, किन्तु प्रकृत में हृष्ठान्त और द्वाष्टमन्‍्त का कोई भेद नहीं, 
अत: सामान्यतो हृष्ट अनुमान से सामान्यमात्र का ग्रहण क्‍्योंकर होगा ? इस प्रश्न का 


उत्तर है-जो तत्त्व दृष्ट है, निश्चित है प्रमाण के द्वारा उसक्ली सिद्धि क्योंकर 
होगी ॥| ११६ ॥ 


ऑ आती -“ भभथखजियणाओंओ +-- “बन 


वातिकालद्धारः 

दो5पि नकत्वविषयोउनकत्वेः्प्यथेक्रियावाप्ते: । अगम्यागसनादिकन्तु तत्प्रसृतित्वादेव 
सन्तत्यपेक्षया ।. तस्मान्त प्रत्यक्ष सामान्यविषयम्‌ । साप्यनुमानस्य विशेषविषयता। 
ननु विशेषद्ष्टमनुमानं विशेषमेव प्रत्यभिजानाति | तदप्यसतु-विशेषज्रत्यभिन्नानन्नेति 

यदा खलु दुष्टो वह्तिः पुनरपसृत्य व्यवधाने सत्ति धूमादवसीयते । तदा कालान्तरे 
स एव विशोषो न प्रत्यभिज्ञायतेडपरापरस्य भेदस्य सम्भवात्‌ । भेदे च सत्येकत्वाध्यासेन 
प्रतिपत्ति: सामान्यमेव विषयीकरोति । यत्र तहि स्थिरे पदार्थात्मनि न भेदसम्भवों 
विकाराभावात्‌ । तत्र तस्येव विशेषस्य प्रत्यभिज्ञानम्‌। तदेतत्‌ कथमवगस्तव्यम्‌। न 
ट्यद्श्यमाने विकारों न सम्भवतीति निश्चय: | अथान्यत्र|प्येवमेव दृष्टस्तथा सति दृष्ट« 
साम्येन व्यवत्यन्तरेण प्रतिपत्तिनं विशेषविषयत्वम्‌ । तथा हि--निदश नन्तदेवेतीति । 


वातिकालद्टा र-व्या ख्या 
प्रमाण नहीं । प्रत्यक्षत्रमाण स्वलक्षणविषयक्र मात्र है, सामाग्यविषयक नहीं। और 

अनुमान सामान्यमात्र विषयक्र है, विशेष विषयक नहीं । 
यह जो कहा जाता है कि विशेषरष्ठ अनुमान में विशोष को प्रत्यभिज्ञा होती है, 
सामान्यमात्र की नहीं, यह कहना अत्यन्त असत्‌ है, क्योंकि जब कोई अग्ति पदार्थ 
देवा जाता है उससे दूद हटकर या व्ववधान आदि का होने पर धूम के द्वारा उसी 
अग्नि का अनुमान रिया जाता है, तब कालान्‍्तर में उसी अग्ति-विशेष की प्रत्यभिज्ञा 
नहीं होतो, क्योंकि न उनका भेद अत्यन्त विष्पष्टठ है। एकत्व अध्यास के द्वारा “ सोथ्य॑ 
अग्नि:” ऐसी प्रतीतिमात्र होती है । जहाँ स्थिर पद्धार्थ में भेदों की सम्भावना नहीं, वहाँ 
तो उप्ती विशेषाथे को प्रत्सभिज्ञा मानती ही होगी। किन्‍्तु स्थिरता को स्वगति कसे 
हो ? अदुश्यमान पदार्थ में विकार नहीं हो सकता, ऐसा नहीं कह सकते। अतः क्षण- 
प्रध्यंसवाद की अक।टबचता स्थिरता का समर्थन नहीं कर सकती । यदि निदर्शता वही 
हैं तब वह पूव प्रत्यक्ष के द्वारा ही सिद्ध हो जाती है, पुनः प्रमाण की आवष्यकता क्या, 
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९ 
विस्मृतत्वाददोपश्चेत तत एवानिदशनम््‌ । 
इष्टे सद्भावसिड्विब्चेत प्रभाणादन्यवस्तुनि ॥ १२० ॥ 
तस्वारोधे विषयादस्तस्सिड्विस्प्रमाणवा | 
जे जे जज 2 कु ि ९ ७ फि न 
प्रत्यक्षतश्योरेक्यादेकाधिडिदशाशए ॥ १२१॥ 
महानस-इष्ट अग्ति की ही “स एवायम्‌”--इस प्रकार को प्रत्यभिज्ञा का भान 
यदि अनुमान प्रमाण के द्वारा माना जाता है, तब जिज्ञासा होती है कि तद्रूपता 
( दुष्ट अग्नि की तदात्मता ) अस्य अश्नि में घिद्ध की जाती है ? अथवा उसी अग्नि 
में ? अन्य वरतु में तत्त्वारोप मानने पर विपयेय (अयधार्थेत्व प्रसक्त होता है। द्वितीय 
पक्ष मानने पर गहीत-ग्राही होने के कारण अनुमान में अप्रमाणता असक्त होती है । 


अर्थात प्रत्यक्ष और इतर ( अनुमान इसे दोनों प्रमभाणों से एक ही क्षर्िनि सिद्ध 


होती है ॥ १२०-१२१॥ _ 





व)तिकाल दूर: 

यदि तदेव निदर्शन पृव॑प्रत्यक्षेप सिद्धत्वातू तथा सत्ति पूव्वकेणेव प्रत्यक्षेण ग्रह- 
णात्‌ किम्पुन: प्रमाणन । नानुमानेनान्न कार्यमू । यदि पूर्वकमेव प्रत्यक्ष विशेषदृष्टानु- 
मानकालभा विसत्तोपग्राहितेनेव घिद्धत्वात्‌ किमनुमानेत । प्रत्यक्षाविषये हि प्रवत्तेनम- 
नुमानस्येष्यते | न तत्रव । अत एवं विशेषदृष्टमिति चेत्‌ ,भत्रतु विशेषदृष्टं तस्य 
प्रमाणन्तु न स्थात्‌ । अथ दर्शनेन समानकालभाव्येव पदार्थ: परिगृहयते नंतरस्ततो 
भाविति प्रवत्तंमानमन्‌मानम्प्रमाणमेव । यद्येवनन्थन्निदशेत् यद्रूपम्पूवम्प्रतीतम । 
अम्यदा दाष्टान्तिकं यद्‌॒ उत्तरकालमनुमानेन अतीयते। क्रथ गृहीतमेव तत्‌ किस्तु 
बिस्मृतम्‌ । ततो5यम दोष इत्याह -- विस्मृतत्वाददोषश्चेदिति । 


वातिकालब्टा र-व्या ख्या 
अनुमान की आवश्यकता नहीं रह जाती। प्रत्यक्ष के अविषयीधभूतपदार्थ में प्रवतंमान 
अनुमान दृष्ट-विशेष क्‍यों नहीं । विशिष्ट दृष्ठ ता प्रमाण नहीं मानी जा सक्वतीं | यदि 
कहा जाय कि दशन के समान काल में होने वाला पदार्थ ही अनुमान के द्वारा गहीत 
होता है, अन्य नहीं, तब भावी अर्थ में अवतंमान अनुमान प्रमाण ही होगा । | 
यदि दूसरा निदशन प्रस्तुत किया जाता है कि जो रूप पूव में श्रवृत्त है वह 
दृष्टान्त और दार्शान्त उत्तरकालभावी अनुमान से प्रतीत होता है। इस प्रकार तो पूर्व॑ 
ग॒ृहीत विस्तृत हो जाने के कारण पुन: अवभासित हो सकता है। यही कहा गया है-- 
/विस्मृतत्वाददोषदचेत्‌” अर्थात्‌ विस्मृत पदार्थ का लिज् के द्वारा पुनः स्मरण किया 
जाता है, भनुमान में व्यथता प्राप्त नहीं होती, तब प्रश्न होता है कि विस्मृत को दष्वान्त 
कैसे बनाया जा सकता है | दुष्टान्त के द्वारा ही साधन-सम्पत्ति प्रवृत्त होती, यदि यह 
बिस्मृत हैं तो दुष्टान्त कये ? यदि लिज्र से पहले उसका अविकल ज्ञात्र न होने के 
कारण ७से दृष्टान्त माना जाता है तब प्रइन होता है लिज्ध के द्वारा उस पर अधिक 
और क्या किया जा सकता | पुनः पुन: स्मस्णमात्र से अनवस्था ही होती। अर्थात्‌ 
झनुमानापेक्षित विस्मृत दुष्टान्तान्त का स्मरण करने के लिए अद्युमानान्तर-प रम्परा का 
अनुश रण प्रसक्त होता है | विस्मृत अग्नि को दुृष्टान्त नहीं बनाया जा सकता--यह 





कहा जा चुका है । यदि दुष्टान्त के बिना ही अकस्मात्‌ धूम से अग्नि को प्रतिपत्ति ह्दो 
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बातिकालडू/र/! 

विस्मृतस्प तस्प पुनलिज्भद्वारेण तथेव स्मरणमिति न थव्यर्थताइनुमानस्यथ | कथ- 
ए्ताह विस्मृतस्य दृष्टान्तता । दृष्ठान्तद्वारेण हि साधनम्प्रवत्तते तस्य, चेद्‌ विस्मरणं कथ्थ॑ 
स॒ दष्टान्त: | यदि लिख्भात्‌ प्रागग्य विकलस्य दुष्टान्ततया स्मरणन्तदा किमपरमत्र 
लिज़न कत्तंध्यमं । तदेव पुनस्स्मयंत्त इति चेत्‌ , अनवस्था भवेत्‌॥। अथ बविस्सृतं तदा 
न दुष्टास्तता । भथ दुष्टास्तमन्तरेणवाकस्माद धूमादर्निप्रतिपत्तावितरस्य विस्मृतस्य 
लिख़ात्‌ प्रतिपत्ति:। तदा तस्याविकलकालकलाव्यापिन: पूव॑प्रत्यक्षेणव ग्रहणात्‌ 
विशेषमप्रतियतः कथम्प्रमाणता। स्मरणे सत्ति तत्र व्यवहारादिति चेत्‌, तथा हि 
स्वभावहेतोग हीवस्यापि सर्वात्मना तथेव व्यवहारे सति प्रमाणता । न तत्रापरहष्टान्त- 
साधम्येंणेव व्यवहारयोग्यतासाघनात्‌ । न त्विह तथा प्रागेवाभावात्‌। अभ्यासानुत्था 
नात । हृष्ठमैतदित्यपि न सद्भतमन्यथा भावसम्भवात्‌ ! 

न खलु गृहीत एवं स्मरणमेतदिति सिद्धमगृहीतत्वस्प भावात्‌ प्रमाणम्‌ | स्वकाल- 
पर्यंवसायि हि रुपमप्रत्यक्षेण गृह्यतेडन्यथा मरणावधि गह्येतेति तदेव मरणं भवेत्‌ । 
अनुवत्तेमानेंन मरणावधि गृह्यत इति चेत्‌ , तहि-- 

दीघंण दीघ॑ग्रहणमदीर्घेणेतर ग्रह: । प्रत्यक्षेण तदवास्य मरणार्वाध न ग्रहः ॥२६७॥ 

यर्त्ताहि नानुवत्तते न तेन कालाच्तरव्यापि परिग्रह:। ततः: कथडगहीत एवानु 
मानम्प्रवत्तते विशेषद्ष्टम्‌ । क्थल्तदेव निदशेनमित्यध्ामान्यग्रहणम्‌ । 

अथ दुष्टे कालान्तरसम्बन्धेन कालन्तरे यदन्यदुत्प्यते तस्प तद्भावसिद्धिरिति 
विशेषद्ष्ठमेबेतत , अतन्रोच्पते--दष्टे सद्भा|वसिद्धिर्चेदिति । 
.....ई पए। वातिकालझास्-न्याज्या 
जाने पर लिज़ु के द्वारा विस्मृत का ज्ञान होता है ? तब उस अनुमान को प्रमाण नहीं 
कहा जा सकता, क्योंकि सामान्य कल्पनाकाल से पू्वेतन अग्ति का ज्ञान तो पू्वेतत्त 
प्रत्यक्ष से ही हो जा चुका होता है, अनुमान अनधिगतार्थ का गमक न होने से प्रमाण 
क्योंकर होगा ? यदि कहा जाय कि स्मरण होने पर “अग्नतिमानय”->ऐसा अवि- 
संवाद-व्यवहार वसे हीं प्रमाणता का नियामक हो जाता है, जेसे “अय॑ं वक्ष:, शिक्ष- 
पात्वात्‌”--ऐपे स्वभाव हेतु के द्वारा गृहीतार्थ का ही ग्रहण प्रमाण माना जाता है, 
तो वसा नहीं कह सकते, क्योंकि स्वमाव हेतु में निश्चित दुष्ठटास्तान्तर के बल पर 
व्यवहार-योग्यता की सिद्धि की जाती है, किन्तु प्रकृत में दुष्टान्त है ही नहीं । अभिज्ञात्त 
न हो सकने केः कारण अभ्यास सम्भव नहीं । दृष्ट अग्ति से संगत धूप्र है--ऐसः भी 
नहीं कह सकते, क्योंकि अध्यथा (दृष्टासंगत) धूम भी हो सकता है । 

यह कोई गहीतमात्र का स्मरण नहीं, अतः अगृहीत-ग्राहो होने से प्रमाण है | 
केवल तत्क्षण-पर्यवसायो रूप हो प्रत्यक्ष के ह्वारा गहोत होता है, अन्यथा मरण-पयेण्त 
भावी समस्त रूप गहीत हो जाता ओर तत्काल मरण हो जाता । 

यदि कहा जाय कि प्रत्यक्ष नष्ट नहीं होता, अपितु अनुवर्तंमान रहता है ओर 
उप्ती के द्वारा मरणपयंसत, समस्त विषय का भान होता है। तो वसा नहीं कह सकते 
क्योंकि दीघे ज्ञान कै द्वारा दीघ ओर अदीघं से अदो्घे विषय का ग्रहण नन्‍याय-प्राप्त है 
किल्तु निविकल्पक-प्रत्यक्ष के ढ6।रा मरणावधि विषय का भ्रहण नहीं हो सकता ॥२६७॥ 
अर्थात्‌ जो प्रत्यक्ष कालान्तर में अनुवृत्त नहीं रहता, उसके द्वारा कालास्‍्तर-व्यापी 

दल न 
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वातिकालच्कार: 

_ अथ हृष्ठमन्यदपि पुनः कालान्तरे तदेवेदसिति साध्यत इत्यभ्युपगमः। सर्ताह 
तदन्यत्र तत््वारोपो नियोगत एवं विपर्यास: | न हि हष्टेष्न्यत्तया तत्त्वन्तत््वत: सम्भ- 
वहि | अपरिहृश्यमाने च परिहृष्ठरूपाध्यारोपएवं शक्‍यो न तत्त्वग्रह:। तस्थ पृव॑हष्टस्य 
पव॑प्रत्यये नानत्यरूपसंसृष्ठस्येव ग्रहणात्‌ । यद्यपि न गृह्नते तथाप्यनुमानेन तत्त्वेनेव 
गुह्यते नान्‍्यत्वेनेति चेतू , नानुमानस्य पूर्वग्रहणानुसारित्वान्न स्मरणमात्रादश्यदनुमा- 
नम | अथ वस्तुग्रहणरूपमनुमाचम्‌ | तदा--प्रत्यक्षेतररयोरेक्यादिति । 

यदि प्रत्यक्षमितरच्च रूपमेक्रमेव तदंक्रेनेव प्रमाणेन प्रत्यक्षेणेतरेण वा सिद्धत्वा- 
दित रदप्रमाणम्भवेत्‌ । विशेषस्थ कस्यचिदितरेणाकरणात्‌ | तदा स्पष्टाकारा प्रतीति- 
रुभयत्रापि भवे दितरा वा । अथ चक्षुरायव्यापारादस्पष्ठता | तत्वतिबद्धत्वात्‌ स्पष्ट- 
ताया: | नतदस्ति 

चक्ष रादिनिवद्वेयं यदि स्पष्टावभासिता । अप्रयोजक एब स्यादाछोकों रूपनिग्रहें ॥२६०॥ 

अथालोक#ता स्पष्ग्ता तदा सत्यालोके कंथमनुमान्रमस्पष्टाचभासि। कादा- 
चित्कत्वादालोकस्येति चेत , स॒ तहि परमाथंतो विद्यमानोज्स्पालोकों नावधार्यपै। 
तत्कथं वस्तुग्रहणम्‌ । आलोकचहितरुय वच्तुमानस्थ ग्रहणाददोष इति चेत्‌ , आलोक- 
सहितस्य तद्गहितग्रहणमिर्ति लाहएम्‌ | तथा चेत्‌ तदेव सामाच्यग्रहणमिति न विशेष- 


अन+-_-_०>.>न भा ना ला अत अमान» «9 ले ५ खनन चक. 


वातिकालडूा र-व्याजय। 
विषय का ग्रहण नहीं होता | प्रत्यक्ष-द्ष्ट स्व॒रछक्षण या प्रत्यक्षायहीत सामान्यलक्षण 
में अनुमान क्योंकर प्रवृत्त होगा ? एवं अगृहीत वह्तनित्व साम्ान्‍्यछक्षण दुृष्टान्त कंसे 


बनेगा ?_ & 
शंका--कालान्तर ह पदार्थ का जो कॉलान्तरीय पदाथ 


होता है, उसके द्वारा समस्त काये को सिद्धि क्‍यों न होगी ? 
समाधान--यह जो कहा जाता है कि हृष्ट पदार्थ का तख््जाव कालान्‍्तरी य पदार्थ 
में होता है--'“तदेवेदम्‌” | वह यदि अब्य व्यक्ति में है, तत्र तो शुक्ति में रजतारोप के 
समान नियमतः अध्यारोप ( मिथ्या ज्ञान ) है, क्योंकि तदस्थ वस्तु कभी तदरूप हो 
नहीं सकती | अपरिहरयमान् पदार्थ में परिदृष्ठ की तदात्मता। कः आशेप ही हो सकता 
हैं, तत्त्वप्रह नहीं | पुव॑प्रत्यय ( प्रत्यक्ष ) के द्वारा दृष्ट सवलक्षण का ही अनुमाल के हारा 
ग्रहण मानने पर स्मरण ज्ञान अनुपान का कोई अब्तर नहीं रहता । 
यदि अनुमान के द्वारा वस्तु का ग्रहण होता है, स्मरण नहीं, तब प्रत्यक्ष छ्लौर 
अनुमान--दोनों का ए# ही प्रमेय रह जाता है । एक प्रमेश् के लिए एक प्रम्माण पर्याप्त 
हैं, दूसरा अप्रमाण हो जाता है । किसी प्रकार को विशेषता तो सिद्ध नहीं होती । 
स्पष्टाकारा प्रतीति दोनों में होती है ( यदि कहा जाय कि अनुमान में चक्षराद्दि] का 
व्यापार न होने से अस्पष्टाकारता है। तो ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि यदि स्पष्ठा- 
कारता चक्ष्रादि-प्रयुक्त है, तब रूपादि के ग्रहण में आलोक प्रयोजक न् हो सकेगा 
॥२६९८॥ यदि स्पष्टाकारता आलोक-प्रयुक्त है, तब आलोक के रहने पए अनुमान के 
द्वारा स्पष्टाकारता क्‍यों न होगी ? आलोक कादाचित्क है, अतः परमाथ्थंत: विद्यमान 
होनें पर भी आलोक निश्चित नहीं होता, तब वस्तु-ग्रहण क्योंकर होगा ? आलोक- 
रहित वस्तुमात्र का ग्रहण मानना तो अत्यन्त साहमप्त है। विशेष-रहित वस्तु भ्रहण तो 
सामान्यमात्र का ही ग्रहण हैं, तब वहू विशेष-दुष्ट कैसे ? : 


 तादात्म्यावश्ञास 


श्लोक। १२२ ] प्रत्यक्ष-प रिच्छेदः ५६७ 


सम्धीयमान चान्येत् व्यवसाय स्मृति विदुः । 
तरिलज्ञपपेक्षणाज्ों चेत्‌ स्पृतिने व्यमिचाइतः ॥ १२३ ॥ 

“सोइयमगिनि: /-- इस प्रकार क्षन्य व्यक्ति व्यक्ति में अन्य व्यक्ति के अनुसन्धान 
को स्मृत्ति कहा जाता है | वदि वक्त स्मृति लिज्भ-निरपेक्ष है, तब लिझ् व्यभिचारी 
छहरता है । फलतः स्वलक्षण और सामाश्यलक्षणरूप द्विविध प्रमेय के लिए क्रमशः 
प्रश्यक्ष और अन मान द्विविध प्रमाण पयंबसित होते हैं ॥॥ १२२ ॥ 

वातिकालद्ूरः 

दृष्ट्रमेतत्‌ । तदाह -सन्धी यमानज्चाश्येनेति । 

अपि च पूर्वृदुष्टानुसंधानमात्रमेतत्‌ । न स्पष्टस्वरूपतया परिग्र॒हस्तदा स्मृति- 
रेश। न हयेकरूपताय!म्प्रत्यक्षानुसानयोंः किज्चिदधिकम्प्रमीयत इति स्मृतिरेव यज्न वस्तु- 
ग्रदूणम्‌ । धथ लिज्धादुत्पद्यते तत्कथं स्मरणम्‌। नेतदस्ति। न हि लिज्भतास्य विद्यते 
त्वत्यश्या प्रेरूप्याभावादेकत्वाद दुष्टान्तदाष्टॉल्तिकयों: । अस्मत्पक्षे त्वनुमानमेवेतत्‌ 
सामान्यविषयमिति प्रतिपादितम्‌ । यदेव हि पृव॑तयावगम्यते तदेव स्प्रयेमाणं न ग्राह्मम्‌। 
गृह्यमाणतया5प्रतोतते: । न ह्मयतुमानस्मयणादन्यत्‌ स्मरण में लिज्भादु त्प्यमानमनुमानम्‌ । 
तैस्माइसक्ृत्‌ तदेव येन पतीयते तत्‌ स्मसणमेव। कंथन्तहींदानीमस्तीति प्रतीति:। 
इदानीम्तवम स्तित्वम्पक्षधमेंसामर्थ्यादेव गम्यते । तत्प्रदेशवर्त्ती घृमस्तत्प्रदेशर्वात्तनेव 
वह्िता जन्यत इत्येवमेव पुर्व तम्बन्धग्रहणा दवा दिवासनाप्रबोधतः । एवच्े सति सकल- 
मनुमाने स्मरणमेवेति स्थितमेतत्‌ । श्रमेयद्वविध्यात्‌ प्रमाणदवविध्यम्श्रत्यक्षान्‌ मानभेदा- 
दिति। साक्षादितराप्रतीतिभेदव्यतिरेकेण प्रक्नादाध्तशामावादिति | 

। 3  बातिकालझ्लार-व्याण्या 

दूसरी बात यह भी है कि अनुमान के द्वारा “सो5य मस्ति”--ऐसा अनुपसश्धाना: 
त्मक जान्मात्र हैं, जो क्र स्मृति ही है, वस्तु-पग्रहण नहीं । 

प्रश्श बह ज्ञान अनुमान से जनित होने के कारण स्मरण केसे होगा ? 

. उत्तर--आपके मत से भ्रक्षत लिजु में त्रेरूप्प न होने के कारण लिछझ्ठता ही नहीं 
घटती । दूरी बात यह भी है कि महानस में दुष्ट वक्ति और तल में अनुभूत वह्नि 
इन दीनों के मानने १९ हृष्ठा त्तदाष्टन्त भाव नहों बनता, किन्तु हमारे बौद्धपक्ष में यह 
अनुमान है जो कि वह्विस्वलक्षणविषयक्र ने होकर वह्तित्वरूप सामाश्य लक्षण को 
विषय करता है। पूर्व अवगत पदार्थे का ही स्मरण होता है अतवगत का नहीं, वह्नित्व 
स्वलक्षण का गृह्यमाणत्वेव भाव न होने के कारण उस्तमें स्मरण की विषयता नहीं बन 
सकती है । वस्तुतः अनु मानस्मरण से भिन्न कुछ भी नहीं, लिज्धभ से उत्पद्यम्रान स्मरण 
ही अनुमान है, यह कई बार कहा जा चुका! है। स्मरण का भाव तत्तादिरूप से होता 
है, किन्तु यहाँ पर “पवते अग्निरस्ति” इस प्रकार की प्रतीति होती है। तब स्मरण 
कंसे ? इसका उत्तर यह है कि प्रकृत अग्नि में जो अस्तित्व प्रतोत होता है वह पक्षघमंता 
के बल पर तद्देशर्वातिधू म, तत्प्रदेशीय वक्तिः के द्वारा उत्पन्त किया जाता है इस प्रकार 
अनुभूति से जनित वासना के आधार पर वतंसानता रूप ग्रस्तित्व का भान माना 
जाता है। फलतः सकल अनुमान स्मरण रूप हो हैं यह स्थित हो गया । उसमें प्रमाणता 
का ध्यवह।र केबल व्यावहारिक दृष्टि से अभिसंवादिता को लेकर कर दिया जाता है 
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यहू भी कह चुके हैं । इस प्रकार प्रमेयद्वेविष्य के द्वारा प्रमाणद्वेविष्य का छपपादन 
पर्यकासित होता हैं । > 
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व्रमाणवातिक भाष्य-व्याख्या में आये हुए उद्धरण 


प्रभाणसिद्धि 

उद्धरण एवं ग्रन्थसंकेत पृष्ठा छू 
चरतभिक्खवे चारिकं'*'“*। महावग्ग पृ० ३१ रे 
समष्त पाठज्"समन्तपाएतम्िता १०३ ३ 

न्या० भा० १.१.१ ड 

मानस नास्तिताज्ञानं जायते5क्षानपेक्षया । इलो० वा० ४८१२ ११ 
श्रोत्रधीभ्राप्रमाणं स्पादितराभिरसछुते । व िल रे 
प्रवृत्ति निवृत्तिर्वा नित्येन । है 3 गम 2४०६ १३ 


कार्यत्वेन नियोज्यं च स्वात्मनि प्रेरयन्न सी । 
निथोग इतिमीमांतानिष्णातेरभिघीयते ॥ 
कार्यस्येव प्रधानत्वात्‌ वाक्‍्याथेत्वं न॑ युज्यते । 


वाक्य तदेव हि प्राप्ते नियोज्यविषयान्वित॒म्‌ । प्र० पं ० पृ० ४०१ १६ 
अग्निहोत्र जुहुयात्‌ स्वगंकामः | तं ० ब्रा० २॥१ १७ 
नियोगशब्दस्य लिड्गदेः । बूहती पृ० २६८ १७ 
कामशोकभयोन्‍्मादचौरस्वप्नायुपप्लुता: 

अभूतान्‌ विपद्यक्ति पुरतो5वस्थितावपि | प्र ० वा० २।१षरे २० 
के शिष्ठा ये सदाचा रा: सदाचा राष्र तत्कृता: । 

इतीतरेतराधींननिणंयट्व[दनिणंय:ः । तं० वा० पृ० २०४ २१ 
ते शिष्ठाः ब्राह्मणा: ज्ञेया:। मनु० स्मृ० १२।१०६ २१ 
ब्रह्मक्षत्रियविट्शुद्रा वर्णास्त्वाद्यास्त्रयो द्विजाः । या० स्मृ० परृ० ४ २१ 
दशॉनस्म रणपा रम्पर्यानुगृहीत प्रत्यक्षगम्पानि ब्राह्मणत्वादीनि । तं० वा० पृ० १०६ २२ 
तस्यापत्यम्‌ । पा० सू० ४॥१।६२ २४ 
अनु । ». ४।४)१६७ र्‌४ड 
नस्तद्वितः »>.. ६५।४।१४४ २४ 
परंतु श्रुतिसामान्यमात्रम्‌ । जे० सू० १२।३१ २६ 
ओत्पत्तिकस्तु छाब्दस्यार्थेत सह सम्बन्ध:। जे० स्‌० १।१।५ २६ 
आत्मा वारे द्रष्टव्य: | बृह० उ० २।४।५ ३० 
अभिधाभावनामाहुरश्यामे लिडादयः । तं० बा० पृ० २७८ ३३ 
अनभिहिते | पा० सू० २।३।१ ३७ 
कतृ करणयोस्तृतीया | पा० सू ० २।१।३२ ३७ 
भावार्था: कमंशब्दाः तेभ्य: क्रिया प्रतीयेत । जे० सू० २।१।१ ३६९ 
अतद्रूपपदावृत्त **"। त० सं० पृ० ४०६ डरे 
अनुपलब्धव्यवस्थातः सशय। । न्‍न्या० सू० १।१।२३ अ१ 
चोदना हि भूतं भवन्तं भविष्यतं। शा० भा० पृ० १३ - ४७ 
चोदनेच्च ब्रवीच्चात्र । इलो० वा» पृ० ३५ ४७ 
अन्यापोहापरिज्ञानादेवमेतेकुदृष्टयः । तत्व सं० १००२ जे डेप 
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१2-१० ४) 

साधकतम करणम्‌ । पा० सू० १॥४।४२ 

पध्रसाकरणसंयोगविषकत्वं वा | व्या० वा० १।१।ै 

आत्मलाभे च भावानां कारणापेक्षता । एलो० वा० पृ० ४५ 
वस्तुत्वात्‌ द्विविधस्यात्र सम्भवों दुष्टकारण।त्‌ । इलो० वा० पृ० ४६ 
स्वतः एवं हि तत्रापि दोषाज्ञानात्‌ प्रभाणता । श्वो० व[० पृ० ४८ 
तस्माद्‌ बाधात्मकल्वेन प्राप्ता: बूद्धेः प्रथाणवा ।,, _,, ४६ 
चक्कुरादिभिरुपहतं मनो भवति | शा० भा० १।१।५ 

बालकस्येव मूत्रणम्‌ | प्र० वा० अ० पु० ३६१ 

तस्मात्‌ बोधात्मकृत्वेन | एइलों० वा० पृ० ४६ 

दोषज्ञाने त्वनुत्पन्ने न शइक््या निष्प्रमाणता । इलो० वा० पृ० ४८ 
अस्यैदं कार्य कारणम्‌ । व० सू० ६।२।१ 

अज्ञातप रमार्थतः प्रकाश! प्रमाणम्‌ । नया० वि० १।१४ 

तदेव परमाथंसत्‌ । व्या० वि० १।१४ 

यया यया भवेत्पुंसां ध्यूत्पत्ति: । पं द३ ८॥७३ 

नित्यस्तु स्थादुदशनस्य पराथेर्वातु । जें० छू० १।११८ 
वितकबाधने प्रतिपक्षमावनम्‌ । यो० सू० २॥१। ११ 

कमंज लोकवधचित्रयम्‌ | अभि० को ० ४।१ 
चेतनो हि भिक्‍वश्नवे कम्मं वदामि। अड्गुत्तर० रे 
लोकवत्तु लीलाकव॒ल्यम्‌ । ब्र० सू ० २।१।३३१ 


वत्सविवृद्धिनिमित्तं क्षीरस्य "।. सा० का० ३१ 
पुरुषार्थ एव हेतुन । 93. 72 

भेदानां परिमाणात्‌ । 20) 0 जै 

कर्मजं लोकव चित्रयम्‌ । अभि० को० ४।७ 
कायिक वाहःमयं चेव । अभि० श्र० का० १२१५ 


सन्निवेशादिमत्सव॑ बुद्धिघद्वेतु तथापि । विधि० वि० पृ० २१६ 
प्रदीपच्चाथंतो वृत्तिः । सां० का० १३ 

प्रयत्नकार्यानेकत्वात्‌ कार्यंस सम: । न्‍्या० सू० ५। १३७ 
कार्यान्‍यत्वे प्रयत्नाहेतुत्तमतु ॥ ,,. » ५।१।३८ 
सामान्येनापि साधने | प्र० वा० १।१६ 
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